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SUNUŞ 


İslâm küllî bir sistemdir. Hayatın tüm alanlarını kuşatan ölçüler getirir. 
İnsanın Yaradanı ile, insanın insanla, toplumla ve insanın eşya ile ilişkilerini 
düzenleyen esaslar İslâm içinde belirli bir ahengi yansıtırlar. İslâm, insanın 
Yaradanı ile, toplum ve eşya ile ilişkisi arasında mutlak bir bağ görür. İnsanın 
Yaradanı ile ilişkisi, Rab-kulluk ilişkisidir. Bunun İslâm ıstılahındaki ismi 
ibadet-ubûdiyyettir. İnsanın bir toplumsal varlık olarak ilişkilerinin adı, İslâm 
ıstılahında "muamelât” olarak belirlenmiştir. İslâm’da ibadet-ubûdiyyet 
esastır. Çünkü insanın dünya macerasının özü ubûdiyyettir. Onun için, her 
İnsanî davranışta İslâm, ubudiyyetin izlerini görmek ister. Muamelât da, bir 
Müslüman için, bütünüyle ubudiyyet ruhu içinde yaşanan bir hayatı anlatır. 
Öyleyse bir Müslümanın hayatında dini hayat-dünyevi hayat gibi bir bölünme 
yoktur. Ahiret kaygısı, tıpkı (Allâh’a karşı sorumluluk gibi, muamelat 
alanında da, yani Müslümanın İnsanî, toplumsal, hatta eşya ile ilişkilerine de 
yansır. Hatta Müslüman, "Allah hakkı”nm affedilebileceğini umabilirken, 
ahirete, "Kul hakkı” ile gitmemeye özel itina gösterir. 

Bir İslâm toplumunda, yani İslâm’ın üstün değer olarak hayata geçirildiği 
toplum vasatında, ibadet ve muamelât içiçe girmiştir. Müslümanın maddi ve 
manevi ilişkileri birbirini bütünler. Bu bütünlük sağlandığı nisbette de, İslâm 
toplumunun insanı mutludur. 

Ülkemiz, bu bütünlüğün bozulduğu bir toplumsal zemin içindedir. Sistem, 
din ile dünyayı birbirinden ayırmakta, dinin de bunu kabul etmesini istemekte 
ve sonuç olarak İslâm’ın sadece Allah ile kul arasında kalan boyutuna izin 
vermektedir. Bu zorlama, kişi hayatında dinin "Allah ile kul” arasındaki 
görünümünü de sancılı bir hale getirmektedir. Çünkü bu bir kişilik 
bölünmesidir. 

Ülkemizde toplumsal hayat, bütünüyle İslâm dışı değer yargıları ile 
şekillenmiştir. Ancak yine de Müslüman, sistemin anladığı tarzda, dini sırf 
bir “Allah-kul ilişkisi” ölçüsüne sıkıştırmamış, hayatını, sosyal ilişkilerini 
düzenlerken İslâm’ı bir başvuru kaynağı olarak görmekten vazgeçmemiştir. 
Din, İslâm, âhiret, iman, tevhid gibi alanlardaki bilgi seviyesi arttıkça, bu 
başvuru ihtiyacının da arttığı gözlenmiştir. Bu ihtiyacın giderek artacağı da 
tahmin edilebilir. Çünkü İslâmî bilgilenme de, şuurlanma da ve daha ötede 
inanç yapısındaki derinleşme de yükselme halindedir. 

Bununla birlikte, İslâm’ın düzenlemediği bir toplumsal vasatta, 





Müslümanın, tüm sosyal-ekonomik ilişkilerini İslâm’a göre düzenleme 
arzusunun çok kolay gerçekleşmediği, gerçekleşemeyeceği de muhakkaktır. 
Çünkü kuşatılmış bir yapı içinden İslâmî olanı seçip almak gibi bir zorluk söz 
konusudur. Belki bu günler, Allah Rasûlü’nün (s.a.) “Öyle günler gelecek ki 
Müslüman kalmak, elde kor tutmak gibi olacaktır.” diye haber verdiği 
günlerdir. Müslüman önce bir inanç savaşı, ondan sonra hayat savaşı vermek 
güçlüğü ile karşı karşıyadır. Toplumsal düzenin, her gün üzerine binlerce 
kurşun boşalttığı bir alandan yara almadan kurtulmak öylesine zordur ki... 
Ama bir kere savaşı kabul etmek, yani pes etmemek, teslim olmamak 
önemlidir. 

İşte “Hayatını İslâm’a göre düzenleme” kaygısı böyle bir şuur halinin 
göstergesidir. Muamelata dair bilgilenme heyecanı da, bu şuur halinin 
uzantısı... 

Altınoluk, evvelki yıl, okuyucusuna “İnanç, ibadet ve günlük hayatın 
belirli alanlarındaki ölçüleri” ihtiva eden bir “İslâm İlmihali” vermişti. Bu 
yıl ticarî ve İktisadî hayatın belirli alanlarına ilişkin İslâm ölçülerini ihtiva 
eden bir eser sunuyor: “İktisat ve Ticaret İlmihali” Yani ubûdiyyetin hayata 
uzanışı... Eser, toplumsal hayatı İslâm’a göre düzenleme kaygısını taşıyor 
öncelikle... İçinde yaşanan şartları sorgulama şuurunu... Davranışları 
“İslâm’a göre seçme” iradesini... İslâm’ın, kişi hayatını başıboş bırakmadığı 
bilgisini... (Allâh’ın, hayatın her alanına ilişkin bir hükmü bulunduğu ve 
insana ilişkin hüküm koyma hakkının, tevhidle direkt bir ilişkisi bulunduğu 
gerçeğini... 

Burada şunu belirtmek isteriz ki, bu ortamda yazılan, muamelâta ilişkin 
fıkıh kitapları ve verilen fetvalar, Müslümanın içinde bulunduğu “zayıf 
düşürülmüş” konumu görüyor ve güçlüğü aşması, “mağdur olmaması” 
yolunda bir kaygıdan hareket ediyorlar. Bundan da “zaruret fetvaları, 
ruhsatların çerçevesini genişletme” gibi eğilimler ortaya çıkıyor. Çünkü, 
gerek sade Müslümanın, gerekse İslâm hukukçusunun, içinde yaşanılan 
şartlardan kendilerini bütünüyle tecrit etmeleri, baskıdan arınmaları ve aynı 
problemleri yaşaması belki de söz konusu olmayacak bir İslâm toplumunun 
şartlarına göre davranmaları kolay olmuyor. O zaman da, gündeme 
“tartışılan hükümler, fetvalar” konusu geliyor. Bu tartışma halen 
ülkemizin gündemindedir. 

Elinizdeki eser, daha önceki İslâm İlmihali gibi Uludağ Üniversitesi 
İlahiyat Fakültesi İslâm Hukuku öğretim üyesi Doç. Dr. Hamdi Döndüren 
tarafından hazırlandı. Hamdi Döndüren Hoca’nın da, ülke şartlarını gördüğü. 




Müslümanın zorluklarını bildiği, bu zorlukları aşma konusunda onun önünü 
açma kaygısını taşıdığı muhakkaktır. Ancak İslâm’da olmayanı vermek, 
mes’uliyetini müdrik hiçbir İslâm âliminin yapamayacağı bir şeydir. Allah 
Rasûlü, meselelerin kendilerine doğru arzedilmesini istemiş ve yanlış 
aktarılan bir mesele yüzünden verilen hakedilmemiş bir şeyin “cehennem 
ateşinden bir parça” olduğunu bildirmiştir. Değerli ilim adamımızın, bu 
hassasiyetle hareket ettiğini, İslâm’ın ölçülerini bu hassasiyetle tesbite gayret 
ettiğini belirtmeliyiz. 

Bununla birlikte, elinizdeki eserin, bir fıkıh kitabı olduğu, umuma hitap 
ettiği ve verilen ölçülerin genel çerçeveli olduğu bilinmelidir. Bundan 
kastımız, herkesin özel meselelerinin daha hususi nitelikleri olabileceğini ve 
herkesin bu özel meseleleri İslâm’ın değerlendirmesine sunarken, kendi 
ahiret kaygısını ve titizliğini de öne alması gerektiğini belirtmektir. Yani 
müfti’den kendi beklediği, istediği görüşü almayı, ölçüleri kendi hevasına 
göre anlamayı, yorumlamayı tercih etmek yerine, hükmün özünü anlamaya, 
hakka ulaşma gayretiyle hareket etmeye çalışması günaha düşmemek 
yönünden daha sağlıklıdır. Rasûlullah (s.a.) “Kalbine danış!” buyuruyor ya, 
işte onu... “Müftiler fetva verse de sen kalbine danış!” Elbet ruhsatlar var, 
fetvalar var, ama azimetler de bir takva çizgisi olarak neden benimsenmesin? 
Neden hep bu sistemin içinde, bazan nefsi hesapların da hoşuna giden çözüm 
arayışlarına takılıp kalınsın? İslâm, hayatı bütünüyle düzenleseydi acaba bu 
meselelerin çözümü nasıl olurdu? Asıl bu dâvâ gelip oturmalı içimize. 

Muhterem yazara teşekkür ediyoruz. Allah Teâlâ, verdikleri yoğun 
mesaiden dolayı kendilerine rahmetiyle, lütfuyla muamele etsin. Erkam 
Yayınevi, bu eseri okuyucularının istifadesine sunmakla bahtiyardır. Eserin, 
insanımızın, hayatı İslâm’a göre düzenleme çabasına ciddî katkılarda 
bulunacağına inanıyoruz. (Allâh’ın selâmı, rahmeti, bereketi üzerinize olsun. 
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ÖNSÖZ 


Yüce Allah insanı şerefli bir varlık olarak yaratmış ve meleklerin Âdem 
(a.s.)’ın önünde eğilmelerini emretmiştir. İnsanın değeri kendisine verilen 
yeteneklerle yakından ilgilidir. Düşünme, fikir üretme, bilgi sahibi olma, 
değerlendirme, karar verme ve isteği yönünde amel edebilme yeteneği onu 
diğer yaratıklardan ayıran özelliklerdir. 

Beden ve ruhtan oluşan insanoğlu yüce yaratıcısını bulabilecek güce 
sahiptir. O, ezel ve ebed arasında uzanan yolculuğun dünya bölümünde 
imtihana tabi tutulur. İnançla yapacağı namaz, oruç, hac, zekat, dua, teşbih ve 
zikir gibi ibadetler insanı ruhen olgunlaştırır ve onu Rabbi ile sürekli iletişim 
halinde tutar. 

İnsanoğlu başıboş bırakılmamış, gönderilen peygamberler onun dünya 
hayatında izlemesi gereken yolu bildirmişlerdir. İman ve ibadet esasları 
yanında insanlar arası ilişkiler, mâlî, iktisâdı ve ticârî konular ve İlâhî esaslara 
uymayanlara uygulanacak müeyyideler semâvî yolun ilkeleri arasında 
sayılabilir. 

Biz inanç ve ibadetlerle ilgili esasları, daha önce yayınlanan "Delilleriyle 
İslâm İlmihali” kitabımızda açıklamıştık. Elinizdeki eser, İslâmî temel 
eserlerde şer’î hükümler için yapılan “ibadetler-muameleler ve Ceza 
Hukuku” üçlü sınıflardırmaya göre “Muamelelerin ticari ve iktisadi nitelikli 
olanlarını kapsamaktadır. Günümüz beşeri hukuk sistemlerinden Medeni 
Hukuk’un “Borçlar Hukuku” kısmı ile ticaret ve iktisadın ana problemleri 
eserde yer almış bulunmaktadır. 

Yüce Allah insanla birlikte yeryüzü ve çevresinde, canlılara yetebilecek 
ölçüde rızık ve nimet kaynaklarını yaratmıştır. "O, yeryüzünü size boyun 
eğebilecek nitelikte yaratandır. Öyleyse onun omuzlarında yürüyün ve 
(Allah’ın rızkından yeyin.”^ "O, göklerde ve yerde bulunan şeylerin 
hepsini kendinden (bir lütuf olarak) sizin emrinize verdi. Bunda düşünen 
bir toplum için ibretler vardır.”^* ayetleri bunu ifade eder. 

İşte İslâm, yüce (Allâh’a nasıl ibadet edileceğini belirlediği gibi, insanın 
fizikî varlığının devamı için gerekli olan dünya nimetlerinden yararlanmanın 
ölçülerini de koymuştur. Vahiy ve sünnete uygun olan kazanç “helâl”, “temiz 
(tîb)”sayılırken bu ölçülere uymayan kazanç da “haram”, “mekruh” veya 
“çirkin (habis)” kazanç adını almıştır. 

Duaların kabulü ve (Allâh’a kulluğun genelleşmesi “helâl kazanç”la 


yakından ilgilidir. Gözyaşlarıyla dua eden bir kul için, devrin peygamberine 
ulaşan; “yediği haram, giydiği haram, duası nasıl kabul olunur?” haberi bu 
gerçeği ifade eder. 

Geniş anlamıyla ibadet; yüce (Allâh’ın hoşnut ve razı olduğu bütün fiil ve 
davranışları kapsamına alır. Kişinin yoldan bir taşı kaldırması veya yoldaki 
bir çukuru onarması, yükünü sırtına alamayan kardeşine destek vermesi veya 
araca binmeye çalışan hasta ve yaşlıya yardımcı olması bir ibadet olduğu 
gibi, kazancın helal yoldan ve İslâmî ahlâk ve fazilet ölçüleri içinde elde 
edilmesi de bir ibadettir. Allah elçisi şöyle buyurmuştur: “Kim bir gıda 
maddesini satın alır ve günün rayiç bedeli üzerinden satarsa, sanki onu 
yoksullara sadaka olarak dağıtmış gibi sevap alır.”üO “Gönül hoşluğu ile ve 
elindeki büyük paraları emanet bilerek yerine sarfeden veznedar, emanetçi 
veya muhasebeci, Allah rızası için sadaka vermiş gibi ecir alır.”^ 

Diğer yandan günümüz ticaret hayatında insanların verdikleri sözleri 
çiğnemekte yarış ettikleri düşünülürse Allah Rasûlünün geçmiş ümmetlerden 
verdiği aşağıdaki örnek ne kadar anlamlıdır. Ebû Hureyre (r.a.) nakleder: 
İsrailoğullarından bir tüccar, bir arkadaşından bin dinar (4 kg. altın para) 
ödünç para alır ve deniz aşırı yolculuğa çıkar. Borç için yüce (Allâh’ı kefil ve 
şahit göstermiş, ödeme için bir vade belirlemiştir. Dönüş için gemi bulamayıp 
sözünde duramayacağını anlayınca, çare arar. Bir marangoza hazırlattığı tahta 
kalasın içine 4 bin dinar altını koyar ve bir de mektup ekler. (Allâh’a 
güvenerek denize atar. Parayı vadesinde alacağından emin olan alacaklı da 
“vade günü” kendi beldesinde sahile inmiş beklerken, dalgaların sahile attığı 
tahtayı görür ve yakmak üzere eve götürür. Kapak açıldığında, para 
vadesinde alacaklıya ulaşmış olur.^* Maddeye esir olan insan yerine, 
maddeyi arkasından sürükleyen kişilikli insan İslâm’ın özlediği insandır. 

Bu hasletin İslâm ümmetine yansıması amellerin sonucunun, insanın niyet 
ve azmine uygun olarak meydana gelmesidir. Nitekim Allah elçisi şöyle 
buyurmuştur: “Kim ödemek niyetiyle borçlanırsa, yüce Allah borcun 
ödenmesinde ona yardımcı olur. Kim de ödememek niyetiyle borçlanırsa, 
Allah ona ödeme fırsatı vermez.”^ “Borç ödeninceye kadar, yüce Allah 
borçlu ile beraberdir. Diğer yandan ağır borç yükünün sözünde duramama 
ve yalana düşme yüzünden mü’minin kişiliğine zarar verebileceğini bilen 
Allah elçisi çeşitli zamanlarda; “borç yükü altında ezilmekten (Allâh’a 
sığınmış^ ve karşılıksız borçlanan bir sahabenin cenaze namazını kıldırmak 
istememiştir.^ 






İşte doğumdan ölüme kadar hayatın bütününe bakan, iyi-kötü, acı-tatlı, 
hayır-şer her yanı için düzenlemeler getiren İslâm, ticaret ve ekonomik hayatı 
da ilgi alanı dışında bırakamazdı. Ticaret; alış-verişlerin, ortakların, sermaye 
hareketlerinin günlük pratiğe yönelik “muameleler” kısmını ifade ederken, 
iktisat veya ekonomi; bir ülkenin veya ülkelerin zenginlik kaynaklarının ve 
yatırım araçlarının genel planlamasını, sistem bazında değerlendirmesini 
yapan yeni bir daldır. İslâm iktisadı, “muamelât”ın içinden ayrılarak bağımsız 
bir ilim halini alma yolundadır. Ticaret de, ekonomi de sonuçta kazanç 
sağlama, servet elde etme, ya da yeme, içme ve barınma ihtiyaçlarını 
karşılama usul ve yöntemlerini açıkladığı için “helâl kazanç” için bu ilimlerin 
incelenip araştırılmasına ihtiyaç vardır. Nitekim Halife Ömer b. el-Hattab 
‘(r.a.)’ın valilerine şu genelgeyi yayınladığı nakledilmiştir: “Yapacağı 
ticaretin İslâmî esaslarını bilmeyen kimse bizim çarşı ve pazarımızda alış¬ 
veriş yapmasın.”^ 

İşte elinizdeki eser insanların birbirleriyle olan ticari ve ekonomik 
ilişkilerine ait esasları kapsamaktadır. Bu prensiplerin dayandığı vahiy ve 
sünnetten deliller genel olarak verilmiş ve böylece okuyucunun temel 
ekonomik meselelerin kökenine ulaşması amaçlanmıştır. Eserin 
hazırlanmasında Hanefi mezhebi esas alınmakla birlikte, önemli noktalarda 
diğer mezhep görüşleriyle karşılaştırmalar yapılmıştır. Bununla temel 
meselelerde büyük müctehidlerin görüşleri günümüz insanına aktarılarak, 
gerekli tercihlerin yapılmasına imkân hazırlanmıştır. Çünkü daha önce 
bilginlerce tercih yapılıp uygulanan bir görüş yoksa Hanefilerde Ebû 
Hanife’nin, sonra Ebû Yusuf’un, Sonra İmam Muhammed’in görüşü esas 
alınmıştır. Bu müctehitlerden ikisinin görüşü birleşince üstün tutulmuştur. 
Bununla birlikte zamanın ihtiyacı ve delilinin kuvveti yüzünden bazan İmam 
Züfer’in içtihadı ile fetva verildiği gibi, başka mezhep müctehitlerinin 
içtihatlarından tercihler de yapılmıştır. Mecelle’de ve 1917 tarihli Osmanlı 
Hukuk-ı Aile Kararnamesinde bu gibi tercihleri görmek mümkündür.^ 

Eser on bölümden oluşmuştur: 

Birinci bölümde; ibadet dışında kalan “ameller”le ilgili temel bilgiler yer 
almıştır. Burada “amel” kavramı ve insanın eşya ile ilişkisi açıklanmıştır. 

İkinci bölümde; İslâm’da günlük muamelelerin dayandığı esaslar 
incelenmiştir. Akit çeşitleri, muhayyerlikler ve akitlerin sona ermesi bunlar 
arasındadır. 

Üçüncü bölümde; satım akdi genel olarak incelenmiş, helâl-haram veya 
mekruh sayılan alış-veriş çeşitlerine topluca yer verilmiştir. 






Dördüncü bölümde; güvene dayanan alış-veriş çeşitleri olan Musâveme, 
Murabâha, Tevliye ve Vazîa satışları açıklanmıştır. 

Beşinci bölümde; kâr kavramı ve kapsamı, piyasa fiyatı, fahiş fiyat ve 
devletin fiyatlara müdahalesi işlenmiştir. 

Altıncı bölümde; kredili satışlar yer almıştır. Veresiye satış, selem satışı, 
istisna (sipariş) akdi, vefa ve istiğlal yoluyla satış bunlar arasındadır. 

Yedinci bölümde; çağdaş ekonomik problemler üzerinde durulmuş ve 
İslâmî çözümleri belirlenmeye çalışılmıştır. Para, faiz, enflasyon, karz, 
ortaklıklar, İslâm bankacılığı ve işçi-işveren ilişkileri bunlar arasındadır. 

Sekizinci bölümde; İslâm’a göre kiracı-kiralayan ilişkileri üzerinde 
durulmuştur. 

Dokuzuncu bölümde; ticarette yardımcı muameleler ve dayandığı esaslar 
incelenmiştir. Kefillik, rehin ve ipotek, bağış, emanet, vekalet, hacr 
(kısıtlama), zorlama (ikrah), gasp, itlaf, sulh, ibrâ, iflâs, taksim ve şüf’a 
bunlar arasındadır. 

Onuncu bölümde; ticari ve iktisadi hayatla ilgili pratik uygulamalara 
yönelik gerçek hayattan gelen birtakım soruların İslâmî açıdan cevapları yer 
almıştır. 

Ancak ibadetler ve ceza hukuku dışında bütün muamelelerin bu eserde yer 
aldığı düşünülmemelidir. Evlenme, boşanma, nafaka, toprak rejimi, miras 
hukuku, eşya hukuku ve teşri, icra ve kaza gibi toplumu yakından ilgilendiren 
daha pek çok konuyu başka araştırmalara bırakıyoruz. 

Eser, iddiadan ve cedelden uzak bir anlayış içinde, temel kaynak eserlerden 
İslâm’ın muamelelere ait bazı ilkelerini gün ışığına çıkarma ve mü’minlerin 
bunlarla amel etmesine vesile olma amacıyla telif edilmiştir. Eserde kapalı 
veya eksik kalan yönler olmuşsa okuyucularımızın yayınevine veya bize 
ulaştırmasını istirham ederiz. Eksiksiz olma Yüce (Allâh’a mahsustur. Biz 
noksanlıklarımızla birlikte O’nun rızasına kavuşmayı dileriz. Gayret bizden, 
muvaffakiyet yüce Allah’tandır. 

Yeni Baskının Önsözü 

Eserin ilk baskısından günümüze, İslâmî konularda duyarlı esnaf ve 
tüccardan bize ulaşan soruları yeniden düzenledik. 

Güncel ticarî meseleleri son bölümde sorulu-cevaplı olarak, daha pratik 
hale getirmeye çalıştık. Meselelerin dayandığı kaynak ve delilleri de vermeyi 
ihmal etmedik. 




Bu arada eser yeni baştan gözden geçirilmiş, terim, konu ve isimler indeksi 
yeniden düzenlenmiştir. 

Gayret bizden, başarı ve sonuç Yüce Allah’tandır. 

Prof. Dr. Hamdi Döndüren 
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TEMEL BİLGİLER 

• İslâm’da Amel ve Muâmele Terimleri 

• Fıkıh İlminin Kapsadığı Konular 

• Muâmelelerle İlgili Şer’i Hükümler Bağlayıcı mıdır? 

• Hak Kavramı ve Çeşitleri 

• Mal ve Çeşitleri 

• Mülk ve Mülkiyet Nedir? 



I - İSLÂM’DA GÜNLÜK MUÂMELELERİN 
DAYANDIĞI ESASLAR 

A) Amel ve Niyet İlişkisi: 

Amel sözcüğünün arapça mastar anlamı; iş işlemek, yapmak, icra etmek, 
tasarruf etmek, hareket etmek elemektir. İsim olarak ise; iş, görev, meşgul 
olma, ibadet ve hayırlı iş anlamlarına gelir. Daha çok canlıların belli bir amaç 
için yaptıkları işe “amel” denir. Yapılan iş bir amaca yönelik değilse buna 
“fiil” adı verilir. Fiil Cenâb-ı Hakk’a isnâd edilince dilediğini yapması, 
yaratması anlamına gelir. 

Amel iyi ve kötü olmak üzere ikiye ayrılır. Birincisine “sâlih amel”, 
diğerine ise “kötü veya sâlih olmayan amel” adı verilir. Kur’an-ı Kerim’de iyi 
ve güzel ameller “sâlih ve sâlihât” kelimeleri ile ifade buyurulmuş, güzel 
amel işleyenlerin âhiretteki ecirlerini bildiren pek çok âyet inmiştir. Ancak 
daima güzel amel imandan sonra zikredilmiş, imansız amelin insanı kurtuluşa 
erdiremeyeceği de açıkça belirtilmiştir.^ Allahü Teâlâ, Nûh (a.s.)’ın 
inanmayan ve bu nedenle suda boğulan oğlunun bu halini “iyi ve sâlih 
olmayan amel” olarak ifade buyurur. Olay Kur’an-ı Kerim’de şöyle anlatılır: 
“Nûh (a.s.) tufan sırasında Rabbine nidâ ederek: ‘Ey Rabbim! Şüphesiz 
ki oğlum ailemdendir. Sen’in ailemi helâk etmeme va’din haktır. Sen de 
hükmedenlerin en adaletlisisin.’ dedi. Allah şöyle buyurdu: “Ey Nûh! O, 
senin ailenden değildir. Çünkü o, iyi olmayan bir amel sahibidir. O halde 
bilmediğin bir şeyi benden isteme. Câhillerden olmayasın diye sana öğüt 
veriyorum.”^* 

Tarih boyunca semâvî dinler toplumlara iyi ve kötü amellerin neler 
olduğunu açıklamış, birincileri emir ve tavsiye ederken, kötü amelleri 
yasaklamıştır. İnsanın dünya üzerinde bir süre kalışı da iyi ve kötü ameller 
arasında bir imtihan devresi geçirmesi amacına yöneliktir. Dünya bu yönüyle 
insan için bir deney laboratuvarıdır. Allah Teâlâ bu gerçeği şöyle dile getirir: 
“Hanginizin daha iyi amel işleyeceğinizi denemek için ölümü ve hayatı 
yaratan O’dur.”^ İnsanın yeryüzünde çeşitli sıkıntı ve musibetler yoluyla 
da imtihana tabi tutulabileceği şöyle açıklanır: “Şüphesiz sizi biraz korku, 
açlık, mal, can ve ürün eksikliği ile imtihan edeceğiz. (Ey Muhammed) 
sabredenlere müjdele. Onlara bir musibet dokunduğu zaman; ‘Şüphesiz 
biz Allah içiniz ve mutlaka O’na döneceğiz’ derler.”^ 






İslâm’da bir iyiliğin ve sâlih bir amelin dünya ve âhirette ecir ve sevap 
kaynağı olması için bunu yapan kimsenin mü’min olması ön şarttır. İman da; 
(Allâh’a, meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine, âhiret gününe, kadere, 
hayır ve şerrin Allah’tan olduğuna inanmayı kapsamına alır. Nitekim Hz. 
Ömer (r.a.)’ın (ö.23/643) naklettiğine göre, Cebrail (a.s.) insan sûretinde 
gelerek Hz. Peygamber’e; imân, İslâm, ihsan ve kıyametin kopma zamanı 
gibi sorular sorarak Allah elçisinden aldığı cevapları “Doğru söyledin” 
diyerek tasdik etmiştir.^ 

Cenâb-ı Hak Asr sûresinde, insanın kurtuluşuna vesile olacak dört esası 
şöyle açıklar: “Asra yemin olsun ki, insan şüphesiz maddî-manevî büyük 
kayıp içindedir. Ancak iman edenler, sâlih amel işleyenler, birbirine 
hakkı tavsiye eden ve sabrı tavsiye edenler bunun dışındadır.”^ Bu 

duruma göre, bir mü’minin. Yüce (Allâh’ın ve Rasûlü’nün rızasına uygun 
olan bütün iş, hareket, hayır ve hasenâtı ile ferdî ve ahlâkî görevleri ve 
ibadetleri “sâlih amel” adını alır. 

B) Amelde İhlâsın Önemi: 

İslâm bütün iyi işlerde ve başkalarıyla olan ilişkilerinde mü’minin samimi 
ve ihlâslı davranmasını ister. İhlâs amelin özüdür. Yüce (Allâh’ın ve 
Rasûlü’nün rızası gözetilmeyen amellerin İlâhî terazide bir ağırlığı bulunmaz. 
İman temelinden yoksun olan amellerin insana âhirette bir yarar 
sağlamayacağı Kur’an-ı Kerim’de şöyle belirlenir: “İnkâr edip imansız 
olarak ölenlerin hiçbirinden, yeryüzünü dolduracak kadar altını feda 
(tasadduk) etseler bile kabul olunmayacaktır. Onlar için can yakıcı bir 
azap vardır. Onların bir yardımcıları da yoktur.”^ 

Diğer yandan iman olmakla birlikte, niyet ve ihlâs eksikliği de amelin 
değerini düşürebilir. Medine-i Münevvere’ye hicret sırasında yaşanan şu 
olayı örnek verebiliriz: 

Ashab-ı Kirâm Medine’ye hicret ederlerken, Mekke müşriklerinin baskı ve 
işkencelerinden kurtulmak, Medine’de Hz. Peygamber (s.a.)’e yardımcı 
olmak, böylece İslâm’ı cihana yaymak gibi düşünce ve niyetlerle dolu idiler. 
İçlerinden birisi nişanlı olduğu kadın hicret ettiği için, sadece onunla 
evlenmek niyet ve düşüncesiyle Medine’ye gelmişti. İşte Hz. Peygamber 
diğer muhâcirlerin büyük ecir ve mükâfatlara nâil olduklarını bildirirken 
onun da istediği kadına kavuşmakla niyetine ulaştığını, ancak hicret 
sevabından mahrum kaldığını bildirmiştir. Hadiste şöyle buyurulur: “Ameller 






ancak niyetlere göredir. Her bir kimse için, niyet ettiği şey vardır. Kimin 
hicreti Allah ve Rasûlü’ne ise, onun hicreti Allah ve Rasûlü’ne olmuş olur. 
Kimin hicreti de dünyalık için ise ona kavuşur veya bir kadın içinse, onu 
nikâh eder. Onun hicreti de, hicret etdiği şey için olmuştur.”^ 

Uhud Gazvesi’nde en önde çarpışanlardan birisi olan Kuzman’ın 
cehennemlik olduğu haber verilmiştir. Çünkü o, kutsal bir cihâd niyetiyle 
değil, Medine’deki hurmalıklarına bir zarar gelir korkusuyla savaşa 
katılmıştı.^ 

Cenâb-ı Hak ihlâsı, sevdiği kullarının kalbine koyar. Bu ihlâsla 
kötülüklerden korunur. Çünkü şeytanın ihlâslı kişileri etkilemesi güçtür. 
Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: “İblis şöyle dedi: Rabbim! Beni 
saptırdığın için, mutlaka ben de, yeryüzünde Ademoğullarına, 
kötülükleri güzel göstereceğim ve onların hepsini azdıracağım. Ancak 
kullarından ihlâslı olanlar bunun dışındadır.”^ 

Hz. Yusuf’un genç yaşında, çekici bir kadın olan Züleyha’nın isteklerini 
geri çevirmesi ihlâsı sayesinde olmuştur: “Şüphesiz ki, o kadın Yusuf’a 
yaklaşarak, onu baştan çıkarmak istemişti. Eğer Yusuf Rabbi’nin 
mucizesini görmeseydi kadının arzularına uyabilirdi. Yusuf’u ihânetten 
ve fuhuştan alıkoymak için. Biz ona böyle yapmıştık. Çünkü o, ihlâslı 
kullarımızdandı.”^ 

Diğer yandan mü’min bazı durumlarda ameli işlemediği halde, niyet ve 
ihlâsı sayesinde işleyenlerle aynı ecri alır. Enes b. Mâlik (r.a.)’ten rivayete 
göre, Rasûlullah (s.a.) Tebük Gazvesi’ne çıkınca şöyle buyurmuştur: 

“Şüphesiz Medine’de bıraktığımız bir takım kimseler var ki, onlar 
geçtiğimiz her vadide, düşmanı kızdıracak bir yere ayak basışımızda, 
Allah yolunda harcadığımız herhangi bir malda veya karşılaştığımız 
açlıkta bize ortak olmaktadırlar.” Bunun sebebini soran bir sahabiye Allah 
elçisi şöyle cevap vermiştir: “Çünkü onları bu cihada katılmaktan 
özürleri alıkoymuştur.”^ 

Tebük Gazvesi dönüşünde bu sefere özürleri sebebiyle katılamayan seksen 
kadar sahabi Hz. Peygamber’e gelerek özür dilediler. Hz. Peygamber onların 
iç yüzlerini Yüce (Allâh’a havale ederek, özürlerini kabul etti ve onlar için 
(Allâh’a istiğfarda bulundu. 

Ancak bunlardan Ka’b b. Mâlik, Hilâl b. Ümeyye ve Mirâre b. er-Rabî’ (r. 
anhüm) adlarındaki üç sahabe özürsüz olarak Tebük Seferi’ne 
katılmadıklarını bildirerek doğruyu söylediler. Hz. Peygamber, haklarında bir 
hüküm gelinceye kadar ashab-ı kiramın bu üç sahabî ile münasebetlerini 









kesmelerini bildirdi. Bu durum elli gün kadar sürdü. Kırk gün sonra hanımları 
da kendilerine hizmetten men edilmişti. Ancak Hilâl b. Ümeyye yaşlı olduğu 
için eşine sadece, ev işlerinde kendisine yardımcı olması için izin verilmiştir. 

Elli gün sonra inen şu âyetle onların tevbeleri kabul edildi: “Ve savaştan 
geri kalan o üç kişinin tevbesini de kabul etti. Bütün genişliğine rağmen 
yeryüzünün kendilerine dar geldiği, ruhları son derece sıkıldığı, 
Allah’tan başka bir sığınak olmadığını anladıkları zaman tevbe etsinler 
diye, Allah onları bağışlamıştı. Şüphesiz ki Allah, tevbeleri çok kabul 
eden ve çok merhametli olandır.”^] 

Sonuç olarak mü’minler bütün söz, fiil ve amellerinde Allahu Teâlâ’nın 
rızasını ön planda tutmalıdır. Amel ve davranışlarda ihlâs, fındığın ve cevizin 
içi gibidir. İç olmayınca kabuk ne işe yarar? 

Kur’an-ı Kerim’de, (Allâh’ın birliğine ve sıfatlarına yer verilen bir Sûrenin 
adı da “İhlâs”tır. Bu sûrede şöyle buyurulur: “Ey Muhammedi De ki: Allah 
birdir. Allah Samed’tir. Hiç bir şeye muhtaç değildir, her şey O’na 
muhtaçtır. O, ne doğurmuş, ne de doğurulmuştur. O’nun hiç bir dengi 
yoktur.”^ 

C) İslâmî Hükümlerin Çerçevesi: 

Hüküm, Sözlükte; Hükmetmek, İdare Etmek, Yönetmek Ve Menetmek 
Anlamlarına Gelir. Hüküm İfade Eden Âyet Ve Hadisler Yükümlünün 
Fiillerini Farz, Vacip, Sünnet, Müstehap, Mübah, Haram, Mekruh Veya 
Müfsid (Ameli Bozucu) Adı Verilen Bir Sonuca Bağlar. Bu Prensipler 
Emredici Veya Yasaklayıcı, Ya Da İki Şey Arasında Serbest Bırakıcı 
Veyahut Da Bir Şeyin Mübah Olduğunu Bildirici Niteliktedir. İslâmî 
Hükümlerin Çeşidini Ve Çerçevesini Hüküm İfade Eden Âyet Ve Hadisler 
Oluşturur. Hükümler Bir Yönüyle İnancın Dışa Yansıması, Fiil Olarak 
Yaşanması Demektir. Bu Yaşama Şekli De “Amel” Adını Alır. 

Amel, sözlükte; iş, görev ve fiil anlamına gelir. Aynı kökten “muâmele” 
sözcüğü ise; karşılıklı iş yapma, günlük hayatta karşılıklı hukukî işlemler 
yapma demektir. Bu yüzden karşılıklı hak ve sorumluluk doğuran akit ve 
tasarrufların hepsine birlikte “muâmele” denir. Çoğulu “muâmelât”tır. 
Medinelilerin örfünde bu terim “müsâkât (bağ-bahçe ortaklığı)” anlamında 
kullanılmıştır.^ Amel sözcüğü genel anlamda günlük hayatta kişinin yaptığı 
iyi veya kötü bütün işleri kapsamına alır. Bunlardan iyi olanlara “salih amel”, 
çirkin olanlara ise “kötü amel” denir. 






İslâmî hükümler genel olarak inanç ve amelle ilgili olmak üzere ikiye 
ayrılır. Amele ilişkin hükümler de kendi arasında “ibadetler, muameleler ve 
ukûbât” olmak üzere üç bölümde incelenir. 

1. İbâdetler: 

İbâdet, sözlükte; tapmak, kulluk yapmak, itaat etmek, boyun eğmek 
demektir. Niyete bağlı olarak yapılmasında sevap olan, Cenâb-ı Hakk’a 
yakınlık ifade eden ve özel bir şekilde yapılan taat ve fiillerdir. İbadet, Yüce 
(Allâh’a gösterilen saygı ve hürmetin en yüksek derecesini ifade eder. En 
geniş anlamda ibadet; Allahu Teâlâ’nın hoşnut ve razı olduğu bütün fiil ve 
davranışları kapsamına alır. İbadetler yalnız Allah rızası için yapılır. Kur’an-ı 
Kerim’de yeryüzündeki bütün insanlar için şu çağrıda bulunulur: “Ey iman 
edenler! Sizi ve sizden öncekileri yaratan Rabbinize kulluk edin. Umulur 
ki sakınırsınız.”^ 

Âyet veya hadislerde birtakım ibadet şekilleri belirlenmiştir. Bunlardan 
bazıları farz, bazıları vacip, sünnet veya müstehap ibadetlerdir. Beş vakit 
namaz, cuma namazı, ramazan orucu, zekât ve hac farz olan ibadetlerdendir. 
Bazı ibadetleri her mü’minin bizzat yapması gerekirken, bazılarını bir kısım 
mü’minler yapınca diğerlerinden sorumluluk kalkar. Buna “kifâî farz” denir. 
Cenaze namazı bu niteliktedir. Sabit oluşu kesin, fakat delâleti zanlı olan 
delillere dayanan ibadetler de vacip hükmünde bulunur. Bayram namazı ile 
vitir namazı bu hükümdedir. İbadetlerin önemli bir bölümü de sünnet 
hükmündedir. Beş vakit farz namazlardan önce veya sonra kılınan sünnet 
namazlar böyledir. Bunlardan sabah ve öğle namazlarının sünnetleri ile yatsı 
namazının son sünneti “müekked sünnet”, ikindi ve yatsı namazlarından önce 
kılınan dörder rekatlık namazlar ise “gayr-i müekked sünnet” adını alır. 

Beş vakit farz namazların sünnetlerinden başka bir takım nafile namazlar 
daha vardır ki bunlara “müstehab, mendup veya tatavvu’” adı verilir. 
Tehıyyetü’l-mescid namazı, abdest namazı, kuşluk namazı, teşbih namazı, 
hâcet namazı, yolculuk namazı, küsûf ve husûf namazı gibi.—^ 

İslâm’da ibadetler yapılış şekline göre üçe ayrılır: 

a) Bedenle Yapılan İbadetler: Namaz ve oruç gibi ibadetler bu çeşide 
girer. Beden ile yapılan ibadetlerde başka birini vekil tayin etmek caiz 
değildir. Yani bir kimse başka birisinin yerine namaz kılamadığı gibi, oruç da 
tutamaz. Bunları herkes kendisi yapmalıdır. Bunlar zamanında yapılamazsa 
kaza edilir. Sürekli hastalık veya ileri yaşlılık sebebiyle orucu kaza etme 
imkânı bulunamayacaksa hergün için bir yoksul doyumu fidye vermek 




orucun yerine geçer.*^ 

b) Malla Yapılan İbadetler: Zekât bu çeşit bir ibadettir. Zekâtın vekil 
aracılığı ile yerine getirilmesi mümkündür. 

c) Hem Beden Hem de Malla Yapılan İbadetler: Hac böyle bir ibadettir. 
Parası olduğu halde hacca gitmekten aciz olan kimsenin, başka birisini kendi 
yerine vekil göndermesi caizdir. 

d) Kusuru Örtmeye Yönelik İbadetler: İslâm’da keffâretler de anlam 
bakımından ibadete yakın amellerdir. Çünkü bir takım günahların affı, 
keffâreti yerine getirmekle umulur. Kur’an-ı Kerim’de üç çeşit keffâret yer 
almıştır: 

aa) Yemin keffâreti: Yaptığı bir yemine riayet etmeyip yemini bozan 
kimseye gerekli olan keffârettir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: "... Allah bilerek 
yaptığınız yeminlerinizden dolayı sizi sorumlu tutar. Bozulan yeminin 
keffâreti; ailenize yedirdiğinizin ortalamasından on yoksula yedirmek 
veya giydirmek yahut da bir köle azat etmektir. Bu üç şeyden birisini 
yerine getiremeyecek kimse için de üç gün oruç tutmaktır. Yapıp da 
bozduğunuz yeminlerinizin keffâreti işte budur.”^ 

bb) Bir mü’mini yanlışlıkla öldürme keffâreti: Yanlışlıkla bir mü’mini 
öldürenin diyet vermesi ve buna ek olarak keffâreti de yerine getirmesi 
gerekir. Bunun keffâreti, mü’min bir köle azat etmek, buna gücü yetmezse 
peşpeşe iki ay oruç tutmaktır.^ 1 

cc) Zıhar keffâreti: Bu, bir kişinin boşamak kastıyla karısına; “sen bana 
anam gibisin” veya “senin sırtın anamın sırtı gibidir” ve benzeri sözlerinin 
affı ve eşiyle yeniden cinsel temasta bulunabilmesi için emredilen bir keffâret 
olup, bir köle azat etmek veya buna gücü yetmezse peşpeşe iki ay oruç 
tutmak, buna da gücü yetmezse altmış yoksulu doyurmaktan ibarettir.^ 

dd) Oruç keffâreti: Ramazan orucunu bilerek ve özürsüz olarak bozan bir 
yükümlünün müslim veya gayr-i müslim bir köle veya cariye azat 
etmesinden, buna gücü yetmezse iki ay peşpeşe oruç tutmasından, buna da 
gücü yetmezse altmış yoksulu doyurmasından ibaret bir keffâret çeşididir. 
Bu, zıhâr keffâreti ile aynı niteliktedir. Kur’an-ı Kerim’de; "Amellerinizi 
iptal etmeyiniz’™ buyurulur. Orucu kasten bozan kimse de bir suç işlemiş 
olur. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim Ramazan orucunu (özürsüz) 
bozarsa, onun üzerine zıhar yapan kimsenin üzerine lâzım gelen (keffâret) 
vardır.’™ 

e) İbadetlerin dereceleri: İbadet, bunu yapanın niyet ve maksadına göre üç 
dereceye ayrılır: 








aa) (Allâh’a, sevabını umarak ve azabından korkarak ibadet etmek. Yani 
cennet ümidi ve cehennem korkusu ile ibadet etmek. 

bb) Yüce (Allâh’a, ibadet ve ta’zime layık olduğu için ibadet etmek. Bu 
sonuncusu ibadetin en yüksek derecesidir.^ Bu dereceye hadiste “ihsan” 
derecesi denir. Cebrâil aleyhisselâm Rasûlullah (s.a.)’e ihsanın ne olduğunu 
sormuş, Hz. Peygamber şöyle cevap vermiştir: “İhsan; (Allâh’a sanki onu 
görüyormuşsun gibi ibadet etmendir. Her ne kadar sen O’nu görmüyorsan da 
O seni görmektedir.”^ 

cc) Şekilleri belirlenen ve adı doğrudan doğruya ibadet olarak bilinen bu 
ameller yanında, yapana ibadet ecri kazandıran daha pek çok ameller vardır. 
Cihad, emr-i bi’l-ma’ruf ve nehy-i ani’l-münker (iyiliği emir ve 
kötülükten nehiy), ilimle uğraşmak, irşad ve tebliğ hizmeti yapmak vb. 
ameller de İslâm’da bazan nafile ibadetlerin üstünde ecir kazandırır. Yine 
anne-babaya iyilik, akraba veya hasta ziyareti, yetime ve yoksula 
yardımcı olma, hakkı ve sabrı tavsiye etme gibi günlük hayatta yapılan bir 
takım işler de “salih amel” olarak ibadetler cümlesindendir. 

2. Muâmeleler: 

a) İnsanlar arası ilişkiler: 

Muâmele sözcüğünün çoğulu olan muâmelât, insanlar arasında cereyan 
eden, karşılıklı hak ve borç doğuran münasebetleri ifade eder. İbadetler yüce 
Allah ile kul arasında bir iletişim ve bir irtibat aracı vazifesi görürken, günlük 
muâmeleler insanlar arası ilişkilerin, hak ve borç doğuran akitlerin esaslarını 
kapsamına alır. İslâm doğuştan ölüme kadar insanların ihtiyacı olan velâyet, 
vesâyet, evlenme, boşanma, nafaka, miras, süt hısımlığı, i’la, zıhâr, lian, ric’a, 
iddet, hıdâne gibi aile hukukuna ilişkin hükümler koyduğu gibi alış-veriş, 
muhayyerlikler, ikâle, sarf, rehin, hacr, icâre, şüf’a, ortaklıklar, ziraat 
ortakçılığı, havâle, kefâlet, gasb, vedîa ve âriyet gibi ekonomik ve ticaret 
hayatı ile ilgili akit ve muameleleri de düzenlemiştir. Müslümanlar arasında 
“akit serbestliği” vahiy ve sünnette belirlenen esaslarla sınırlandırılmıştır. 
Hz.Peygamber şöyle buyurmuştur: 

“Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak haramı 
helâl, helâli haram kılan şart müstesnâdır.”^ 

Diğer yandan Kur’an ve Sünnette devletin fertle, ferdin devletle ve 
devletlerin birbirleriyle olan ilişkileri de düzenlenmiştir. 






b) Fertle devlet arasındaki ilişkiler: 

İslâm devleti ile bu devlete bağlı olan tebea arasındaki ilişkileri düzenleyen 
hükümler şu noktalarda toplanabilir: 

aa) Adalet: Her hak sahibine hakkını verme, eşit muamele yapma, zulüm 
ve haksızlık yapmaktan kaçınma anlamlarına gelen bu prensip yüce (Allâh’ın 
sıfatı ve özellikle İslâm toplumunu idare edenlerde bulunması istenen bir 
vasıftır. Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: “Şüphesiz Allah, size 
emanetleri ehline teslim etmenizi ve insanlar arasında hükmettiğiniz 
zaman adaletle hükmetmenizi emreder.”^ “Şüphesiz , Allah adaleti, 
iyilik yapmayı ve akrabaya yardım etmeyi emreder. Taşkın 
kötülüklerden, haram ve mekruh olan şeylerden, zulüm ve zorbalıktan 
nehyeder.”^ 

bb) Şûrâ: Kur’an-ı Kerim’de önemli olan dünyevî işlerde istişareye 
başvurulması istenmiştir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “İş hakkında onlarla 
istişâre et. Bir kere karar verince de (AllâlTa dayan. Şüphesiz Allah 
kendisine güvenip dayananları sever.”^ “Onların işleri aralarında şûrâ 
(danışma) iledir.”^ Bu son âyet, İslâm devlet yönetiminin şûra esasına 
dayandığını ifade eder. Diğer yandan nassın işareti yoluyla da İslâm 
toplumuna bir şûrâ heyetini iş başına getirme görevini yükler^ 
cc) Maslahat: İslâm devleti yöneticilerinin daima toplum yararını ön 
planda tutması gerekir. Allah Teâlâ İslâm toplumunu fesada sevkeden 
yöneticileri şöyle uyarır: “İnsanlardan öylesi vardır ki, dünya hayatı 
hakkındaki sözü senin hoşuna gider, o en azılı düşman olduğu halde 
kalbindekine (AllâhT şahit tutar. İşbaşına geçince de yeryüzünde fesat 
çıkarmaya, ekini ve nesli yok etmeye çalışır. Allah ise bozgunculuğu 
sevmez. Ona; Allah’tan kork denilince, gururu kendisini günaha 
sürükler. Artık ona cehennem yetişir. O, ne kötü yerdir.”^ 
dd) Yardımlaşma: Bir İslâm toplumunda idareci, idare edilen ve bütün 
mü’mini er birbiriyle yardımlaşmalıdır. Ancak mü’mini er iyi, güzel ve hayırlı 
olan şeyleri destekler, kötü, çirkin ve zararlı olan şeylerin de karşısında 
olurlar. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Birbirinizle iyilik ve takvâda 
yardımlaşın; günah ve haksızlıkta yardımlaşmayın.”^ 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Allahım! Ümmetimi yönetirken onlara 
kolaylıkla muâmele eden kimseye sen de kolaylık göster. Ümmetimin başına 
geçip onlara meşakkatle muamele eden kimseye sen de zorluk göster.”^ 
ee) Koruma: İslâm Devleti’nin, toplum fertlerini her türlü zulüm, haksızlık 









ve baskıdan koruması, ırz, namus, mal ve can güvenliğini sağlaması gerekir. 
Devlet, bunu hadleri ve gerekli görürse ta’zir cezası uygulayarak sağlar. 

3) Ukûbât (İslâm Ceza Hukuku): 

Bir İslâm toplumunda karşılıklı hak ve görevlerin yerine getirilmesi, zulüm 
ve haksızlığın önlenmesi için bir takım ceza tedbirleri de alınmıştır. Âyet ve 
hadislerle belirlenen cezalara “had” denir. Çoğulu “hudûd”tur. Bunlar belirli 
bazı suçlara İslâm’ın koyduğu cezalar olup, beş tanedir. Zina, hırsızlık, içki 
içmek namuslu kadına zina iftirası ve yol kesme (hırâbe). Had cezaları, 
“Allah hakkı” kabul edilmiştir. Bunlara yönelme İslâm toplumuna saldırı 
anlamını taşır. 

Kısas kul hakkı sayıldığı için bu ceza hadler arasında yer almamıştır. 
Haddin dışında kalan ve İslâm Devleti’nin koyabileceği cezalara ise “ta’zir 
cezası” denir. Hapis, sürgün, para cezası vb. bu niteliktedir.^ İçki içme 
cezası dışındaki hadler âyetle sabittir. 

a) Zinanın cezası: 

Evli erkek ve kadın için recm, bekâr erkek ve kadın için yüz değnek 
vurmakla yerine getirilir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Zina eden kadın ve 
zina eden erkeğin her birine yüz değnek vurun. (Allâh’a ve âhiret 
gününe iman ediyorsanız, (Allâh’ın dinini uygulama konusunda onlara 
acıyacağınız tutmasın. Mü’minlerden bir topluluk da onların cezalarına 
şahit olsun.”^ 

Recm (taşlayarak öldürme) cezası Hz. Peygamber (s.a.)’in uygulaması ile 
sabittir. Bu konuda tevatür derecesine ulaşan hadisler vardır. Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Müslüman bir kimsenin kanı ancak şu üç durumdan 
birisi ile helâl olur. Zina eden dul, cana karşılık can, İslâm toplumunu 
terkederek dinden ayrılan kişi”^ Patronunun eşi ile zina eden bekâr bir 
işçiye yüz değnek cezası hükmeden Allah elçisi, Üneys (r.a.)’ı kadına 
göndererek şöyle buyurmuştur: “Bu kadına git, eğer suçunu itiraf ederse 
recmet”^ Hz. Peygamber (s.a.)’e Gâmidiyeli zinadan gebe bir kadın gelerek 
suçunu itiraf etmiş ve ceza uygulanmasını istemiştir. Rasûlullah (s.a.) 
doğumdan sonra gelmesini bildirmiş, recm uygulanmış ve cenazesi üzerine 
namaz kılınmıştır. Hz. Ömer (ö.23/643)’in; “Ey (Allâh’ın Rasûlü! Ona 
cenaze namazı kıldınız, halbuki o zina etmişti” demesi üzerine, Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: “O, (Allâh’ın hükmüne razı olmakla öyle bir 
tevbe etti ki Medine halkından yetmiş kişiye taksim olunsa hepsine yeterli 






olurdu. Allah için canını feda etmesinden daha üstün bir şey biliyor 
musun?”^ 1 

Diğer yandan zinaya şahit olan kimsenin bunu gizlemesi daha faziletli 
sayılmıştır. Çünkü Hz. Peygamber; “Bir müslümanın ayıbını örten kimsenin 
de Allahü Teâlâ dünya ve ahirette ayıbını örter”^ buyurmuş ve yine zina 
eden Maiz’e; “Belki zina etmemişsindir...” buyurarak ikrarından 
dönebileceğini telkin etmiştir.^ 

b) Hırsızlığın Cezası: 

İslâm zina cezasıyla ırzları koruduğu gibi, hırsızlık cezası ile de malları 
koruma altına almayı amaçlamıştır. Kur’an’da şöyle buyurulur: "Hırsızlık 
yapan erkek ve kadının, yaptıklarına karşılık Allah’tan bir ceza olarak 
ellerini kesin. Allah her şeye galip, tam hüküm ve hikmet sahibidir.”^ 

İslâm toplumunda insanların birbirinin mallarına göz dikmeyeceği tedbirler 
alınır. Yoksul ve muhtaç duruma düşenler için zekât en büyük sosyal 
yardımlaşma kurumudur. Devlet, kimsesiz ve çaresizlerin elinden tutmakla 
yükümlüdür. Durum böyle olunca zaruret yüzünden, hırsızlığa yönelme söz 
konusu olmaz. Buna göre ceza da hırsızlığı alışkanlık haline getirmiş ve bunu 
profesyonelce işleyenlere yönelmiş olur. Nitekim Hz. Ömer bir kıtlık yılında 
hırsızlık cezasını uygulamamış, ancak zaruret yüzünden hırsızlık yapana da 
devlete halini arz etmediği için başka ceza (ta’zir) vermiştir.^ 

c) Zina iftirası cezası (kazf): 

Namuslu bir kadına zina iftirası atanın cezası Kur’an’da şöyle 
belirlenmiştir: "Namuslu kadınlara zina iftirası atıp da, sonra bunu dört 
şahitle ispat edemeyenlere seksen değnek vurun ve artık onların (başka 
konudaki) şahitliklerini de ebedî olarak kabul etmeyin. Çünkü onlar 
fasıkların ta kendileridir.”^ Ancak bir sonraki ayette; eğer tevbe edip 
durumlarını düzeltirlerse yeniden güvenilen kişiler olabilecekleri belirtilir. 
Hanefilere göre bu durumda fasıklıktan kurtulurlar. 

d) Yol kesmenin cezası (hırâbe): 

İslâm Devleti’ne başkaldırıp yol kesen kimselerin cezası Kur’an’da şöyle 
belirlenmiştir: "Allah ve Rasûlüne karşı savaşan ve yeryüzünde fesat 
çıkarmaya çalışanların cezası ancak; öldürülmeleri veya asılmaları 
yahut ellerinin ve ayaklarının çaprazlama kesilmesi ya da yeryüzünde 
başka bir yere sürgün edilmeleridir. Bu, dünyada onlar için bir zillettir. 








Ahırette ise onlar için büyük bir azap vardır.”^ 

Bu âyet-i kerimede belirlenen cezalar suçun çeşidine ve şiddetine göre 
uygulanır. Yol kesiciler yalnız soygun yapmışsa elleri ve ayakları çaprazlama 
kesilir, yalnız öldürme suçu varsa öldürülürler. Hem öldürme hem soygun 
yapmışlarsa; Ebû Hanife (ö. 150/767) ve İmam Züfer (ö. 158/775)’e göre 
İslâm Devlet başkanı seçimlik hakka sahiptir. Dilerse ibret olması için önce el 
ve ayaklarını çaprazlama keser, sonra öldürür veya idam edilir. İsterse kesme 
uygulanmaksızın yalnız öldürülür veya asılır. Ebû Yusuf (ö. 182/798) ve 
İmam Muhammed (Ö.189/805)’e göre ise bu durumda yol kesen ya öldürülür 
veya asılır. Çaprazlama kesim yapılmaz. Çünkü burada asıl suç yol kesme 
olup, bir suça iki had birden uygulanmaz. Zaten öldürme cezası, daha hafif 
olan çaprazlama kesmeyi de kapsamına alır. Nitekim evli kimse hem hırsızlık 
hem de zina yapsa “recm” cezası ile yetinilir. 

Yalnız yolda korku ve terör meydana getirilir, öldürme veya soygun 
olmazsa “sürgün cezası” verilir.^ 

e) İçki içmenin cezası: 

Sarhoş edici içkilerin içilmesi âyet ve hadislerle yasaklanmıştır.^ İçki 
içene uygulanacak ceza sünnetle sabittir. Hz. Ebû Bekir içki içene kırk 
değnek ceza verirken, Hz. Ömer devrinde içki içenlerin artması üzerine 
seksen değnek uygulanmıştır. Hz. Ali’nin (Ö.40/660) seksen değnek 
konusunda zina iftirası cezasına kıyas yaptığı nakledilir.^ 

Hz. Peygamber (s.a.)’e şarap içmiş olan birisini getirdiler. Had cezası 
uygulanmasını emir buyurdu. Ebû Hureyre (ö.58/677) olayı şöyle anlatır: 
“Bizden bir kısmı eliyle, bazıları ayakkabısıyla, ya da elbisesiyle vurdular. 
Adam ayrılıp gidince, arkasından; “Allah seni rüsvay etsin” dediler. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber, “Böyle söylemeyiniz, ona karşı şeytana yardım 
etmeyiniz” buyurdu.^ 
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II - FIKIH İLMİNİN KAPSADIĞI KONULAR 


İslâm’ın amel yönünü ve insanlar arası münasebetleri inceleyen fıkhın 
ibadetler, muâmeleler ve ceza hukuku olmak üzere üç ana bölümden 
meydana geldiğini belirtmiştik. İslâm hukukunun bu klâsik tasnifine karşılık 
beşerî hukuk sistemleri “âmme hukuku” ve “hususî hukuk” olmak üzere ikiye 
ayrılır. Bunlar da kendi içinde şu dallara ayrılırlar: 

Âmme Hukuku: 

1- Esas Teşkilât Hukuku, 

2- İdâre Hukuku 

3- Cezâ Hukuku 

4- Usul Hukuku, bu da kendi içinde Hukuk Muhakemeleri Usulü ve Ceza 
Muhakemeleri Usulü diye ikiye ayrılır. 

5- Devletler Umumi Hukuku, 

6- Umumî Âmme Hukuku veya Devlet Hukuku. 

Hususî Hukuk: 

1- Medenî Hukuk: Şahıs, aile, miras, eşya veya borçlar hukuku buna girer. 

2- Ticaret, 

3- Devletler Hususî Hukuku. 

İslâm’ın hukuk sistemi ise bu şekilde âmme ve hususî hukuk ayırımı yerine 
ibadetleri başa alan ve diğer insanlar arası münasebetlerde de kendine özgü 
yol izleyen bir sistemdir. Dört fıkıh mezhebinin ictihadlarım içine alması 
bakımından İbn Rüşd el-Hafıd (ö.595/1198)’in “Bidâyetü’l-Müctehid ve 
Nihâyetü’l-Muktesid” isimli eserinin konu başlıklarını eserdeki sıraya göre 
örnek olarak veriyoruz: 

1. Taharet, / 35. Bağ-bahçe ortaklığı, 

2. Gusül, / 36. Şirket, 

3. Teyemmüm, / 37. Şüf’a, 

4. Pislikten temizlenme, / 38. Kısmet, 

5. Namaz, / 39. Rehn, 

6. Ölü ile ilgili hükümler, / 40. Hacr, 

7. Oruç, / 41. İflâs, 

8. İtikaf, / 42. Sulh, 




9. Fıtır zekâtı, / 43. Kefâlet, 

10. Zekât, / 44. Havâle, 

11. Hacc,/45. Vekelât, 

12. Cihad, / 46. Lukata, 

13. Emân, / 47. Vedia, 

14. Adak, / 48. Âriyet, 

15. Kurban, / 49. Gasp, 

16. Hayvan kesimi, / 50. İstihkak, 

17. Avlanma, / 51. Hibe, 

18. Akîka kurbanı, / 52. Vasiyetler, 

19. Yiyecek ve içecekler, / 53. Ferâiz, 

20. Evlenme, / 54. Itk, 

21. Boşanma, / 55. Kitabet, 

22. İ’lâ, / 56. Tedbir, 

23. Zıhâr, / 57. ÜmmühâtüT-evlâd, 

24. Lian, / 58. Cinâyet, 

25. Yas tutma, / 59. Kısas, 

26. Alış-veriş, / 60. Yaralamalar, 

27. Sarf, / 61. Diyetler, 

28. Selem, / 62. Kasâme, 

29. Muhayyerlik, / 63. Zinanın hükümleri 

30. Murabahalı satış, / 64. Zina iftirası, 

31. Ariyye satışı, / 65. Hırsızlık, 

32. Kira ve iş akdi, / 66. Yol kesme, 

33. Ödül, / 67. Akdiye 

34. Emek-Sermaye ortaklığı, 

Bu konu başlıklarından 1-15 arası ve 18 yani akîka kurbanı “ibâdetler”, 16 
- 57 arası “muâmeleler”, 58-66 arası “ceza hukuku” 67 yani akdiye ise 
“muhâkeme usulü” bölümüne girer. 

Osmanlı İmparatorluğu uygulamasında önemli bir yeri olan Mecelle 1869- 
1876 yılları arasında Ahmed Cevdet Paşa başkanlığındaki bir komisyon 
tarafından hazırlanmış ve Türkiye’de cumhuriyet dönemine kadar 
uygulanmıştır. İslâmî esaslara göre hazırlanan bu kanun metni 1851 
maddeden ibaret olup, muâmelâtın şahıs, aile ve miras hükümleri ve aynî 
haklara ait birçok önemli konular dışında kalan diğer muâmeleleri 
düzenlemiştir. 

Mecelle’nin ilk yüz maddesi, günümüz hukukçularına da ışık tutacak 



hukukun genel prensiplerine ayrılmıştır. Şu maddeler örnek verilebilir: “Bir 
işten maksat ne ise hüküm ona göredir.” (Mad 2). 

“Nass bulunan yerde içtihada başvurulamaz.” (Mad. 14) 

“Genel zararı kaldırmak için özel zarar tercih edilir.” (Mad 26) 

“Zamanın değişmesiyle hükümlerin değişmesi inkâr olunamaz.” (Mad 
39) 

Günümüzde bazı İslâm ülkeleri, fıkıh kaynaklarında yer alan üçlü taksim 
yerine aşağıdaki tasnif içinde İslâm hukukunu incelemektedirler. 

1- İbadetler 

2- Ahvâl-i şahsiyye (şahıs ve aile hukuku.) 

3- Muâmeleler (Kısmen medenî ve borçlar hukuku.) 

4- el-Ahkâmu’s-Sultâniyye veya es-Siyâsetü’ş-Şer’iyye (Esas teşkilat, idare 
ve kısmen ceza hukuku) 

5- Ukubât (Ceza hukuku) 

6- Siyer (Devletler umumi ve kısmen devletler hususi hukuku) 


7- Âdâb (Ahlâk ve muâşeret)^ 



bk. ez-Zerkâ, el-Fıkhu’l-İslâmî fî Sevbihi’l-Cedîd, Dimaşk 1959,1, 25. 



III - MUAMELELERLE İLGİLİ ŞER’İ 
HÜKÜMLER BAĞLAYICI MIDIR? 


İslâm dini semâvî dinler zincirinin son halkasını teşkil eder. Vahiy ve 
sünnet İslâm toplumunun ihtiyacı olan ahıret veya dünyaya ilişkin hükümleri 
getirmiştir. İbadetlere ait emirler ve ibadetlerin yapılış şekilleri gibi, İslâm’ın 
aile, ticaret, ekonomi, miras ve benzeri günlük hayatla ilgili emir ve yasakları 
da delilin durumuna göre farz, vacip, sünnet, müstehap, ya da haram, mekruh 
hükümlerine tabi olur. Kur’an-ı Kerim ve sünnet bir bütün olup, bunlardan 
yalnız birisine tabi olup, diğerini inkâr etmek kişiyi dinden çıkarır. Diğer 
yandan Kur’an-ı Hakim’in bir kısım hükümlerini kabul edip bir kısmını inkâr 
etmek de kişiyi dinden uzaklaştırır. 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: “(AllâhT ve peygamberini inkâr edenler, 
Allah ve peygamberleri arasında ayrılık gözetenler; “Onların bir 
kısmına inanır, bir kısmını inkâr ederiz” diyerek, ikisi arasında bir yol 
tutmak isteyenler, işte onlar, gerçekten kâfir olanlardır. Biz kâfirler için 
alçaltıcı bir azap hazırlamışızdır.”^ 

îslâm bir konuda açık bir hüküm ortaya koyunca, bu hüküm mü’minler için 
bağlayıcı olur. Bu bir emir olabileceği gibi bir yasak da olabilir. İbadet emri 
olabileceği gibi, ticaret, iktisat, evlenme, boşanma gibi günlük muamelelere 
ait de olabilir. Artık İslâm’ın çözüm getirdiği veya açık yasak koyduğu bir 
konuda mü’minlere başka bir alternatif üretme veya tercih yapma hakkı da 
tanınmamıştır. Çünkü vahiy ve sünnet sosyal problemleri kökenine inerek 
çözer ve toplumda tabii dengeleri kurar. Allah Teâlâ şöyle buyurur: 
“Şüphesiz bu Kur’an, insanları en doğru yola götürür. Salih ameller 
işleyen mü’minlere büyük bir mükâfat olduğunu, âhir ete iman 
etmeyenlere de can yakıcı bir azap hazırladığımızı müjdeler.”^ 

Allah ve Rasûlünün bütün emir ve yasaklarına uyulmasını bildiren pek çok 
âyet vardır. Bunlarda ibadetlerle günlük muameleler arasında bir ayırım 
yapılmaz. Bazıları şunlardır: 

“Ey iman edenler! (Allâh’a itaat edin. Peygambere ve sizden olan 
idarecilere de itaat edin. Eğer (Allâh’a ve âhiret gününe iman 
ediyorsanız, aranızda herhangi bir şeyde anlaşmazlığa düştüğünüz 
zaman, onun hükmünü (Allâh’a ve Rasûlüne havale edin. Bu daha 
hayırlı ve sonuç bakımından daha güzeldir.”^-- Ancak ulu’l-emr’e itaat 
İslâm’a uygun olan emirlerle sınırlıdır. Çünkü Rasûlullah (s.a.); “(Allâh’a 






isyan olan konuda kulu dinleme ve itaat yoktur”^ buyurmuştur. 

Osmanlı İmparatorluğu’nun dünyaya hükmettiği dönemlerde, idarecilerin 
İslâm’ın hükümlerine ne derece bağlı olduklarını şu olaydan anlıyoruz: 

Kanûnî Sultan Süleyman (Ö.1566 M.) son seferi olan Zigetvar seferine 
çıkarken, ecel vaki olursa naşı ile birlikte gömülmek üzere veziri Sokollu 
Mehmed Paşa’ya bir paket verir. Kanûnî vefat edince, Sokollu bu emaneti 
Şeyhülislâm Ebûssuud Efendi (ö. 1573 M.)’ye verir ve vasiyeti bildirir. 
Şeyhülislâm kabre, kefenli nâş dışında bir eşyanın gömülemeyeceğini 
bildirir. Ceylan derisi bohça açıldığında, içinden Kanûnî’nin tahta çıktığı 
günden son seferine kadar icraatının, önemli savaş ve uygulamalarının meşrû 
ve İslâm’a uygun olduğunu bildiren fetvalar çıkmıştır. Fetvaların çoğunda 
kendi imzasını gören Şeyhülislam Ebûssuud Efendi’nin ağlayarak: 
“Süleyman, Süleyman. Sen kendini bu fetvalara dayanarak kurtardın, fakat 
bizleri kim kurtaracak” dediği nakledilmiştir.-^ 

Aşağıdaki ayetlerde günlük muamelelerde İslâmî hükümleri gözetmenin 
gerekliliği açıkça ifade buyurulur: 

“Rabbine yemin olsun ki, aralarındaki anlaşmazlıklarda seni hakem 
seçip sonra da verdiğin hükme içlerinde bir sıkıntı duymadan tam 
olarak boyun eğmedikçe, iman etmiş olamazlar.”^ 

“Allah ve Rasûlü, herhangi bir hususta hüküm verdiği zaman, mü’min 
bir erkeğin ve mü’min bir kadının işlerinde başka yolu seçme hakları 
yoktur. Kim (Allâh’a ve Rasûlüne isyan ederse, şüphesiz ki o, açıkça 
sapıtmıştır.”^ 

Yüce (Allâh’ın emrine karşı gelenler şöyle uyarılır: 

“(Allâh’ın emrine karşı gelenler, başlarına bir belâ gelmesinden veya 
şiddetli bir azaba uğramalarından sakınsınlar.”^- Diğer yandan Nisa 
Sûresi’nin 12. âyetinde temel miras hisseleri belirlendikten sonra, bu 
hükümlerin yaptırım gücünü ifade eden devamı iki âyette şöyle buyurulur: 
“İşte bunlar, (Allâh’ın koyduğu sınırlardır. Kim (Allâh’a ve Rasûlüne 
itaat ederse, Allah onu altından ırmaklar akan cennetlere koyar. Orada 
ebedî kalacaklardır. İşte büyük kurtuluş budur. Kim de (Allâh’a ve 
Rasûlüne isyan eder ve (Allah’ın koyduğu sınırları aşarsa, Allah onu 
ebedi kalacağı cehennem ateşine koyar. Ve onun için alçaltıcı bir azap 
vardır.”^ 

Hz. Peygamber (s.a.)’in ibadetler veya günlük muâmelelerle ilgili emir ve 
yasakları da ümmet için bağlayıcıdır. Bunu bizzat Yüce Allah şu âyetleriyle 









bildirmiştir: “Kim Rasûl’e itaat ederse, (Allah’a itaat etmiş olur.”^* 
“Peygamber size ne verdiyse onu alın ve size neyi yasakladıysa ondan 
sakının. Allah’tan korkun. Çünkü (Allâh’ın azabı çetindir.”^* “De ki: 
“Eğer (Allah’ı seviyorsanız bana uyun ki, Allah da sizi sevsin ve 
günahlarınızı bağışlasın. Allah çok bağışlayan ve çok merhamet 

edendir.”^! 

Biz, günlük muâmelelerin aile, miras ve devlet yönetimi gibi bölümlerini 
başka bir araştırmaya bırakarak, bu ciltte ticaret, ekonomi ve benzeri konuları 
ele alacağız. 



en-Nisa, 4/150, 151. 
el-îsra, 17/9-10. 
en-Nisa 4/59. 

Buhârî, Ahkâm, 4; Müslim, İmâre, 39. 

Selânikli Mustafa Efendi Tarihi, Kanunî bahsi. 

en-Nisa, 4/65. 

el-Ahzab, 33/36. 

en-Nûr, 24/63. 

en-Nisa 4/13-14. 

en-Nisa 4/80. 

el-Haşr, 59/7. 

Âlü İmrân, 3/31. 




IV - HAK KAVRAMI VE ÇEŞİTLERİ 


A) Hak Kavramı: 

Hak, Cenâb-ı Hakk’ın yüce isimlerinden birisidir. Ayrıca sözlükte; Kur’an-ı 
Kerim, İslâm dini, sabit olan ve şüphe bulunmayan şey, hüküm, adalet, mal, 
mülk ve pay gibi anlamlara gelir. Bir terim olarak, İslâm’ın şahıs veya eşya 
üzerinde bir yetki veya yükümlülük olarak kişilere belirlediği yetki, 
sorumluluk ve tasarruf haklarını ifade eder. Hakkın zıddı olan bâtıl ise, 
gerçekle ilgisi olmayan, doğru ve haklı olmayan, boş, temelsiz, yanlış şey 
demektir. Hz. Adem (a.s.)’dan son peygamber Hz. Muhammed (s.a.)’e kadar 
geçen bütün peygamberlerin temsil ettiği semâvî dinlere “hak”, bu çizginin 
dışında kalan zulüm, haksızlık ve çirkinlik esasına dayanan sosyal anlayışlara 
ise “bâtıl” denilmiştir. Hak ve bâtılın mücadelesi peygamberlerin irşad ve 
tebliğ dönemlerinde olduğu gibi günümüzde de devam etmektedir. Hakkın 
çoğulu “hukûk”tur. 

Mü’minler hak ve adalete yöneldiği, zulüm ve haksızlığın karşısında yer 
aldığı zaman bâtıl yok olmaya mahkûmdur. Kur’an-ı Kerim’de şöyle 
buyurulur: “De ki: Hak geldi, batıl yok oldu. Zaten batıl yok olmaya 
mahkûmdur.”*-^ “O günahkârlar istemese de, Allah, hakkı sabit ve 
üstün kılacaktır.”^ 

İslâm’da hakların kaynağı vahiy ve sünnete dayanır. Kişilerin karşılıklı 
akitlerle elde edecekleri hak, yetki ve sorumluluklar da temelde İslâm’ın 
getirdiği prensiplere aykırı olmamalıdır. Aksi halde zulüm ve haksızlıklar 
ortaya çıkar. 

B) Hakkın Çeşitleri 

Haklar hakkın sahibi dikkate alındığında üçe ayrılır. Allah hakkı, kul hakkı 
ve Allah hakkı ile kul hakkı bir arada olan haklar. 

1. Allah Hakkı 

Yüce (Allâh’a yaklaşma, O’nu yüceltme, dininin esaslarını veya topluma ait 
maslahatları gerçekleştirme özelliği bulunan haklara “Allah hakkı” veya 
“hukûkullah” denir. Bunlar ecirlerinin büyüklüğü ve topluma olan 
faydalarının çokluğu nedeniyle bu ismi almıştır. Bütün ibadetler Allah 
haklarındandır. Namaz, oruç, hac, zekât, cihad, iyiliği emir ve kötülükten 





nehiy, kurban, adak, yemin ve meşrû bir işe başlarken besmele çekmek gibi. 
Vahiy ve sünnette açıklanan had cezaları da hukûkullah’a girer. Zina, zina 
iftirası (kazf), hırsızlık, yol kesme ve içki içme cezası gibi. Diğer yandan 
umumi mescid, yol, deniz, nehir gibi topluma ait mülklerin ortak kullanım 
hakları da Allah hakkı niteliğindedir. 

Allah hakları af, sulh veya kaldırma ya da düşürme ile düşmediği gibi 
bunların başka bir bedelle değiştirilmesi de caiz değildir. Ancak zaruret veya 
özür hallerinde İslâm’ın getirdiği kolaylıklar ve muaflıklar bunun dışındadır. 
Hasta veya yolcunun orucu kazaya bırakması, çok yaşlı veya sürekli hasta 
olanın oruç yerine fidye vermesi, hacca kendi yerine vekil göndermesi gibi. 
Diğer yandan Allah hakları miras yoluyla geçmez. Bu yüzden mirasçılar 
miras bırakanlarının yapmadığı ibadetlerinden sorumlu tutulmaz. Ancak belki 
vasiyet edilmesi halinde miras malın üçte birine kadar olan kısmından miras 
bırakanın zekât ve hac farizasını ifa etmeleri gerekir.^ 

2. İnsan Hakkı (Kul Hakkı) 

İnsana ait hakka kul hakkı da denir. Bunlar özellikle fertlerin maslahatını 
korumayı hedef alan haklar olup, bazı hallerde bunların yerine bir bedel 
geçebilir veya hak sahibinin düşürmesiyle düşebilir. Bir kimsenin malvarlığı 
üzerindeki tasarruf hakkı, satıcının satış bedeli, alıcının ise satın aldığı malı 
kabzetme hakkı, evli kadının nafaka hakkı ile küçük çocuk üzerindeki bakım 
(hıdâne) hakkı veya babanın çocuk üzerindeki velâyet hakkı kul hakkı 
niteliğindedir. Bu hak mal, can, ırz, nesil ve aklı korumak gibi genel nitelikli 
haklardan da olabilir. 

Kul haklarından bir bölümü af, sulh, ibra veya mübah kılma gibi bir yolla 
düşürmeye yahut başka bir bedele dönüştürmeye elverişlidir. Mesela; bir 
kimse alacağını almaktan vazgeçebilir, bunda sulh sözleşmesi ile indirim 
yapabilir ya da başka bir bedele dönüştürebilir. Bunlarda miras cereyan eder. 

Allah hakları yüce Allah ile kulu arasında cereyan ettiği için, bunlara 
inandığı halde yerine getirmeyen, âsî mü’min sayılır, Cenab-ı Hak onu 
dilerse affeder, dilerse azap verir. Kul hakkı insanların arasındaki haklardan 
olup, bu konuda zulüm ve haksızlık yapan kimse tevbe ve istiğfarla bu 
haklardan kurtulamaz. Kıyamet gününde hak sahibi hakkını ister. Yüce 
(Allâh’ın, hak sahibini hoşnut ederek hakkından vazgeçirmesi dışında bu 
hakların düşmesi mümkün olmaz. 


3. Karma Haklar 



Bazı haklarda Allah ve kul hakkı özelliği birlikte bulunur. Bunların 
bazısında kul hakkı daha üstündür. Kısas ve diyet bu niteliktedir. Toplumun 
can güvenliğini sağlamak Allah hakkı, öldürülenin velisinin kinini dindirmek 
ve onun gönlünü hoş etmek ise kul hakkı olup, bu sonuncusu daha üstündür. 
Bu yüzden kısasta kul hakkı üstün olduğu için, hak sahibinin kısastan 
vazgeçme ve suçluyu bağışlama yetkisi vardır.^ Boşanan veya kocası ölen 
kadının iddet beklemesinde de Allah ve kul hakkı birlikte görülür. Burada 
neseplerin karışmasını önlemek Allah hakkı, çocuğun nesebini korumak ise 
kul hakkıdır. Neseplerin karışmasını önlemede toplumun genel yararı olduğu 
için Allah hakkı daha üstündür.*^ 

4. Düşürülüp Düşürülemeyen Haklar 

Bir kimsenin başkasının şahsı veya malı üzerinde meydana gelen bazı hak 
veya yetkileri düşürmesi mümkün ve caizdir. Kısas, şüf’a veya muhayyerlik 
hakkını düşürmek gibi. Hakkın düşürülmesi bedelli veya bedelsiz olabilir. 
Alacaklının borçlusunu ibra ederek alacağını tam olarak veya bir bölümünü 
düşürmesi de bu niteliktedir. Kur’an-ı Kerim’de dara düşen borçluya kolaylık 
gösterilmesi teşvik edilerek şöyle buyurulur: "Eğer borçlu darda ise, ona 
genişliğe çıkıncaya kadar süre verin. Alacağı bağışlamanız ise, bilirseniz 
sizin için daha hayırlıdır.”^ 

Kişinin şahsına bağlı özlük hakları ise düşürmeye elverişli değildir. 
Evlenme, boşanma, nafaka, velayet, hıdâne hakkı gibi hakları, bu hakların 
sahibi olan kimsenin önceden düşürmesi geçersizdir. Buna göre, bir kimse 
hiç evlenmemek veya bir kadın kocasından nafaka almamak üzere sözleşme 
yapsa, böyle bir düşürme geçerli olmaz. Yine bir babanın küçük çocuğu 
üzerindeki velayet hakkını düşürmesi de böyledir. 

5. Diyânî veya Kazâî Haklar 

Haklar hâkim kararma bağlı olup olmama bakımından ikiye ayrılır. Dinî ve 
kazâî haklar. 

Diyânî haklar kaza velâyeti altına girmez. Bunlarda hak sahibi sadece 
Rabbi ve vicdanı önünde sorumlu olur. Meselâ; bir kimse senet veya çek 
kaybolduğu yahut yazılı bir belge bulunmadığı için bir alacağını hakim 
önünde ispat edemese, borç dünya hukuku bakımından istenir olmaktan çıksa 
da, borçlunun bunu diyâneten ödemesi gerekir. 

Kazâî haklar ise mahkeme velâyeti altına giren ve hâkim önünde ispatı 









mümkün bulunan haklardır. Diyânî hükümler niyete ve olayın gerçeğine 
dayanırken, hakim kararları, olayın dış görünüşüne ve delillere dayanır. 
Bunlarda niyete ve olayın gerçeğine bakılmaz. Bu yüzden Ebû Hanife; “Biz 
zâhire yani olayların dış görünüşüne göre hükmederiz” demiştir. Mesela; bir 
kimse yanlışlıkla eşini boşasa, fakat bununla boşamayı kastetmemiş olsa, 
hakim delillere bakarak boşamaya karar verebilir. Kişi Allah’la kendi 
arasında diyaneten bu boşamanın yokluğuna hükmedebilir. Müftî de buna 
göre fetva verebilir. Çünkü koca, gerçekte boşamayı kastetmemiştir.^ 

C) Hakkın Hükümleri: 

Bir hak, sahibi için sabit olduktan sonra aşağıdaki hükümler cereyan eder: 

1. Hakkın îfâsı: 

Hak sahibi hakkını meşrû şekilde kullanma yetkisine sahiptir. Allah hakkı 
olan ibadetleri, normal zamanlarda azimete; acz, hastalık veya yolculuk 
hallerinde ise ruhsata uyarak ifâ etmek her mü’min için bir hak ve bir 
görevdir. Mukîmin namazı tam kılması, ramazan orucunu tutması; yolcunun 
ise namazı kısa kılması, mestleri üç gün üç gece giymesi, orucunu kazaya 
bırakabilmesi gibi. Bir mü’min zekât gibi mâlî bir ibadeti yerine getirmezse, 
İslâm Devleti zekâtı ondan zorla alır ve İslâm’a göre verilmesi gereken 
yerlere dağıtır.^ Mâlî olmayan ibadetleri açıkça terkederse. Devlet sahip 
olduğu çarelere başvurur. Gizli terk varsa, (Allâh’ın bu kimseleri dünyada 
sıkıntı ve musibetlerle, âhirette ise elem verici bir azapla cezalandırmasından 
korkulur.*^ 

Kul haklarının yerine getirilmesinin, yükümlünün ihtiyar ve rızası ile 
olması asildir. Eğer o, bu hakkı yerine getirmekten kaçınırsa duruma bakılır; 
gasbedilen, çalınan veya emânet bırakılan malın kendisi veya kendisinin 
istihlâk edilmesi halinde misli elde mevcutsa misli hakim kararma gerek 
olmaksızın bizzat alınabilir. Ancak bunları bizzat almak fitne ve zarara yol 
açacaksa veya hakkın cinsinden başka türlü mal varsa, hak sahibinin hakkını 
doğrudan alma hakkı yoktur. Ancak bu konuda mahkemeye başvurabilir. 
Bunda görüş birliği vardır. 

Hanefilere göre, mal, alanın elinde hak cinsinden bir mal olarak mevcut 
olur ve doğrudan alınmasında fitne ve zarar tehlikesi bulunmazsa hak sahibi 
bunu hakim kararı olmaksızın bizzat alabilir. Hatta İbn Âbidin (ö. 1252/1836) 
insanların borçlarını ödemede gevşek davranmaları ve teminatların bozulması 







sebebiyle, borçlunun elindeki malın hak cinsinden olup olmamasına 
bakılmaksızın, bunun alacaklı tarafından doğrudan alınabileceğini söyler. 
Şâfiîlerin görüşü de böyledir 1 Delil âyet ve hadistir. Allah Teâlâ şöyle 
buyurur: “Kötülüğün cezası benzeri bir kötülükle mukabeledir.”^ 
“Ceza verirken size verilenin aynıyla karşılık verin”^ Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Bir kimsenin yanında kendi malını bulan, bu malda daha 
fazla hak sahibidir.”^ 

Mâlikîlerin meşhur görüşüne ve Hanbelîlere göre borçlunun elinde hak 
cinsinden bir mal olsa, bunun bizzat alınmasında bir fitne ve zarar tehlikesi 
bulunmasa bile, bunu hak sahibi ancak hakim kararı ile alabilir. Delil şu 
hadislerdir: “Emâneti sahibine ver ve sana hıyânet edene hâinlik etme.”^ 
Ebû Süfyan’ın karısı Hind, Hz. Peygamber’e, kocasının malından kendisi ve 
çocukları için habersiz olarak alıp alamayacağını sormuş, Rasûlullah (s.a.) 
ona şöyle cevap vermiştir: “Ma’ruf üzere sana ve çocuğuna yetecek kadar 

«İMİ 

Sonuç olarak, başkasının yanında bir hakkını mal veya ticaret eşyası (urûz) 
olarak bulan kimsenin, borçlu ödemede gevşek davranıyor veya borcu inkâr 
ediyorsa, bunu mahkeme kararı olmaksızın zarûret sebebiyle, diyaneten 
almasının mübah olduğu konusunda görüş birliği vardır.^ Ancak burada 
alacaklının hırsızlık töhmetiyle karşılaşmaması için şahit bulundurması veya 
icra yoluna başvurması daha uygundur. 

Borçların ödenmesinde adalet ve denklik esasına uyulur. Eğer satış bedeli 
veya ödünç verilen bir para gibi, borcun cins ve miktarı belirli ise, ödemede 
veya hâkimin hükmünde buna ziyade yapmak caiz olmaz. Ancak hakkın cins 
veya miktarı bilinmiyorsa bu takdirde örfe ve ortalama esasına göre amel 
edilir. Mesela; zekât, zenginin malının en iyisinden veya en kötüsünden değil, 
orta olanından alınır. Kadının nafakası, ailelerin sosyal seviyesine ve örfe 
göre belirlenir. Yemin keffâretinde on yoksulun doyurulması, keffâret 
yükümlüsünün kendi ailesine yedirdiğinin ortalamasından hesaplanır.^ 

Eğer borçlu darlık içinde ise ona kolaylık göstermek gerekir. “Eğer borçlu 
darda ise, ona genişliğe çıkıncaya kadar süre verin, bağışlamanız sizin 
için daha hayırlıdır.”^ Buna göre, elinden gelen gayreti gösterdiği halde 
sıkıntıdan kurtulamayan borçluyu borçtan kurtarmak daha hayırlıdır. Hatta 
kötülük yapanı affetmek ceza vermekten daha üstündür. Kur’an-ı Kerim’de 
şöyle buyurulur: “Kötülüğün cezası, onun gibi bir kötülüktür. Kim 
kendine yapılan kötülüğü affedip barışırsa, onun mükafatı (Allâh’a 




















aittir. Şüphesiz ki Allah, zâlimleri sevmez.”^ 

2. Hakkın Korunması: 

İslâm, kendi tanıdığı hakları hem dünyevî hem de uhrevî müeyyidelerle 
koruma altına almıştır. Allah hakkı olan ibadetleri yapanların âhirette ecirle 
mükâfatlandırılması, terkedenlerin azapla tehdit edilmesi, dünyada ise “iyiliği 
emir ve kötülükten nehiy” çerçevesinde müeyyideye bağlanması bu hakkı 
koruyucu niteliktedir. Bir İslâm toplumunda “hisbe teşkilâtı”, “iyiliği emir ve 
kötülükten sakındırma” görevini üstlenmiş olur. Âyette şöyle buyurulur: 
“İçinizden hayra çağıran iyiliği emredip kötülükten meneden bir 
topluluk bulunsun. Kurtuluşa erenler, işte onlardır.”^ Kul hakları için 
de herkes birbirinin mal, can ve ırz gibi haklarına saygı göstermek 
zorundadır. Aksi halde devlet gücü devreye girer ve saldırıyı zor kullanarak 
önler. 

3. Hakkın Meşrû Şekilde Kullanılması: 

Hakların İslâm’ın emrettiği ve izin verdiği ölçüler içinde kullanılması 
gerekir. Bir kimse mülkiyet hakkını dilediği gibi kullanır, fakat komşusuna 
ışığını veya havasını keserek vb. şekillerde zarar vermemesi de gerekir. İslâm 
başkasına zarar vermeyi ve zulmü yasaklamıştır. Komşuya zarar verecek 
şekilde pencere açmak, balkon yapmak, artık suları komşunun bahçesine 
akıtmak gibi tasarruflar günümüz beşeri kanunlarında da bir disipline 
sokulmuştur. 

Hak ve yetkilerin kötüye kullanılmaması ve zulüm yapılmaması prensibi 
devlet yöneticilerini de bağlar. Nitekim Hz. Ömer (ö.23/643), Ammâr b. 
Yâsir (ö.34/657)’i Küfe valiliğinden ve Muğîre b. Şû’be (ö.50/670)’yi de 
Basra valiliğinden azletmiştir. Çünkü bu iki yörenin halkı valilerinin 
haksızlık yaptığını öne sürerek şikâyette bulunmuştu. Yine Halîfe 
Abdülmelik b. Mervan, insanlara zulüm yapan valileri ve üst düzey devlet 
görevlilerini sorgulamak üzere “Mezâlim Dairesi”ni kurdurmuştur. 

Bir hakkı kullanırken başkasına zarar vermek âyet ve hadislerle 
yasaklanmıştır. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Kadınları boşadığınızda 
iddetlerini tamamlayınca, ya onları iyilikle tutun ya da iyilikle bırakın. 
Haklarına tecavüz etmek için onlara zarar verecek şekilde tutmayın”*^* 
Burada, ric’î (dönüşü olan) talakla boşayan kocanın eşine dönme hakkını sırf 
eşine zarar vermek için kullanması yasaklanmıştır. Vasiyet ve mirasla ilgili 









bir ayette şöyle buyurulur: "... Bu miras payları ölenin vasiyeti yerine 
getirilip ve varsa borcu ödendikten sonra mirasçıları zarara sokmaksızın 
verilir.”^ Burada Cenab-ı Hak, mirasçı lehine veya üçte birden fazla 
miktarı vasiyet etmek gibi mirasçılara zarar verecek şekildeki vasiyeti 
yasaklamıştır. Yine Yüce Allah malını saçıp savuran sefihlerin hacr altına 
alınmasını bildirerek şöyle buyurmuştur: “(Allâh’ın idaresini size verdiği 
mallarınızı aklı zayıf kimselere vermeyiniz.Ancak onlara o mallardan 
yedirin ve giydirin, onlara güzel söz söyleyin”^ Burada zayıf akıllı 
kimsenin kısıtlanması malını tasarruf ederken haksızlık ve zulüm yapma 
endişesine dayanır. 

Hz. Peygamber(s.a.)’in gemi yolcularıyla ilgili şu hadisi hakkın kötüye 
kullanılmasının zararlı sonuçlarını açıkça ifade eder. Bir geminin alt ve üst 
kısmına yerleşen yolculardan alttakiler susayınca gemiyi delmek isteseler, 
eğer buna üsttekiler engel olmazsa hepsi birlikte helâk olurlar. Eğer engel 
olurlarsa, hepsi birlikte kurtulurlar.^ 

4. Hakkın Başkasına Geçmesi: 

Bir hakkın el değiştirmesini gerektiren bir sebep ortaya çıkınca başkasına 
geçmesi mümkündür. Mesela; mülkiyet hakkı satışla alıcıya, bir alacak 
havale (ciro) edilmekle başkasına geçer. Yine bir borç, borçlunun ölümü 
halinde terekeye intikal eder ve onun miras maldan ödenmesi gerekir. Küçük 
çocuğun velayeti babasının ölümü halinde babanın babasına (dede) geçer. 
Hıdâne (bakıp terbiye etme) hakkı da annenin ölümü halinde annenin 
annesine (sahih nine) geçer. Hakkın intikal sebepleri çoktur: akit, ölüm, hakkı 
başkasına havâle gibi. 

5. Hakkın Sona Ermesi 

Hak, İslâm’ın belirlediği bir takım sebeplerle sona erer. Bu sebepler de 
hakkın çeşidine göre farklılık gösterir. Meselâ; evlilik hakkı boşanma ile, 
oğlun babasından nafaka hakkı kazanmaya güç yetirecek yaşa gelmekle, 
mülkiyet hakkı satışla, yararlanma hakkı kira akdinin feshi veya sürenin sona 
ermesiyle yahut da bir takım özürler sebebiyle akdin feshedilmesi sonucu 
sona erer. Yine alacak hakkı eda, takas, ibra veya sulhla son bulur.^ 
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V - MAL VE ÇEŞİTLERİ 


A) Mal Kavramı: 

Mal, arapça bir kelime olup; servet, bir kimsenin sahip olduğu şey, menkul 
ve gayr-i menkul varlık demektir. Bu kelime önceleri altın ve gümüş 
cinsinden servetleri ifade ederken, kapsamı genişlemiş, menkul ve gayr-i 
menkul servetlerden maddî değeri olan herşeyi şümûlüne almıştır. Çoğulu 
“emvâl”dir. Bir fıkıh terimi olarak mal; elde edilip ihtiyaç zamanı için 
biriktirilmesi ve normal olarak yararlanılması mümkün ve caiz olan herşeyi 
ifade eder. Buna göre malın iki özelliğe sahip olması gerekir. 

1. Elde edilip biriktirmeye elverişli olması. Bu yüzden ilim, sağlık, şeref ve 
zekâ gibi manevî şeylerle, mutlak olarak hava, güneş ve ayın ışığı ya da 
güneşin sıcaklığı gibi varlıklar mal niteliği taşımaz. Ancak temelde mübah 
olan bu gibi değerler yeni teknolojik imkânlarla depolanırsa mal sınıfına 
girebilir. 

2. Yararlanmanın mümkün ve caiz olması gerekir. Bu yüzden murdar 
ölmüş hayvanın eti, zehirli veya bozuk gıda maddeleri gibi maddi değeri 
olmayan şeylerle, bir buğday tanesi, bir damla su, işe yaramayacak 
durumdaki yırtık bir kağıt parçası gibi şeyler mal sayılmaz. Bir şeyin mal 
oluşu, herkesin veya bir kısım insanların ona ilgi duyup mal edinmesiyle 
sabit olur. 

Mecelle malı şöyle tarif etmiştir: “Mal, tab’-ı insânî mail olup da vakt-i 
hâcet için iddihar olunabilen şeydir ki menkule ve gayr-i menkule şamil 
olur.” (Mad. 126) Bu maddeyi şöyle ifade edebiliriz: “Mal, insan tabiatının 
meylettiği, ihtiyaç için elde biriktirilebilen şeyler olup, menkul ve gayr-i 
menkulu kapsamına alır” Hanefîler dışındaki çoğunluk müctehidlere göre, 
maddî bir değeri olan, telef edildiğinde veya engellendiğinde tazmini gereken 
herşey maldır.^^ 

Hanelilere göre, yalnız maddî varlığı olan şeyler mal sayılırken, çoğunluk 
müctehidlere göre “yararlanma hakkı” da mal kapsamına girer. Bu görüş 
ayrılığı gasp, kira ve miras gibi muâmelelerde farklı sonuçların ortaya 
çıkmasına yol açar. Nitekim Hanefîlere göre gasp edilen bir arazi geri 
alınınca, gasp edenin ekip-biçtiği süre için bir bedelin tazmini gerekmezken, 
çoğunluğa göre böyle bir durumda tazminat istenebilir. Ancak Hanefîler de 
gasp edilen yer; vakıf malı veya yetim malı yahut sırf kiraya vermek 
amacıyla elde bulunan bir yer olursa gasp süresine ait ecr-i misil 



istenebileceğini söylemişlerdir. 

Yine Hanelilere göre kira akdinde “oturma” veya “kullanma” hakkı mal 
sayılmadığı için miras yoluyla geçmez. Çoğunluğa göre ise yararlanma hakkı 
mal sayıldığı için taraflardan birisinin ölümüyle kira sözleşmesi sona ermez 
ve sürenin sonuna kadar devam eder.^J 

Bu duruma göre, insanların yeme, içme, giyim, barınma, seyahat ve benzeri 
günlük ihtiyaçları için yararlandıkları her şey maldır. Bunlardan yenilmesi, 
içilmesi veya kullanılması meşru olanlara “mütekavvim mal” denir. Buğday, 
arpa, koyun, at, nakil aracı gibi. Bu nitelikleri taşımayanlara ise “gayr-i 
mütekavvim mal” denir. Şarap, domuz eti, kan, murdar ölmüş hayvan eti 
gibi. 

İnsanların bu malları edinebilmeleri için çalışması, kazanması veya başka 
meşrû yollardan bunları elde etmiş olmaları gerekir. Ancak kazanç sağlarken 
aşırı gitmek, başkalarının hakkına tecavüz etmek, aşırı mal sevgisi ve kazanç 
hırsı ile (Allah’ı, Rasûlünü ve âhiret sorumluluğunu veya diğer insanlara 
karşı görevlerini unutmak insanı yaratılış gayesinden uzaklaştırır. Bu yüzden 
meşrû olmayan kazanç, aşırı mal hırsı ve İslâm toplumuna olan görevlerin 
kazanç peşinde koşarken terkedilmesi İslâm’da kınanmıştır. 

B) İslâm’da Mal Hırsının Kötülenmesi: 

Yüce Allah dünyayı, ayı, güneşi, gezegenleri ve diğer gök cisimlerini 
insanların yararlanması için yaratmıştır. Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: 

«Yeryüzünü size boyun eğecek şekilde yaratan O’dur. Öyleyse onun her 
yanında gezip dolaşın ve (Allâh’ın vermiş olduğu rızıklardan yeyin”ü^ 
Yararlanma şu ayette gök cisimlerini de kapsar: “O, göklerde ve yerde 
bulunan her şeyi kendinden bir lütuf olarak sizin hizmetinize vermiştir. 
Düşünen ve fikir üreten bir toplum için bunlarda nice ibret ve deliller 
vardır. 

Mal ve çocuklarla uğraşırken Yüce (Allâh’a kulluk terkedilmemelidir. Aksi 
halde dünya ve âhirette en büyük zarara uğranılır. Kur’an’da şöyle buyurulur: 

“Ey iman edenler! Mallarınız ve çocuklarınız, sizi (Allâh’ı anmaktan 
alıkoymasın. Kim böyle yaparsa, onlar maddî ve manevî en büyük 
zarara uğrayanlardır.”^^ “Mallarınız ve çocuklarınız sizin için ancak 
birer imtihandır”^^ “İnsan kendisini zengin olmuş görünce mutlaka 
şımarır ”^^^ 1 “Mal ve evlât çokluğu ile övünmek sizi oyaladı.”^^ 

Diğer yandan malını helal yoldan kazanan, zekâtını verip, Allah yolunda 









harcayanlar övülmüştür. Şu ayette Allah yolunda canını feda eden şehitlerle, 
malını Allah yolunda harcayan servet sahibi zenginler denk sayılmıştır: 

“Şüphesiz ki Allah, cihad eden mü’minlerin canlarını ve mallarını cennet 
karşılığında satın almıştır. Çünkü onlar Allah yolunda savaşırlar, 
öldürürler ve öldürülürler.”^^ 

Hz. Peygamber (s.a.) de çeşitli hadislerinde insanın mal ve servet 
karşısındaki durumunu belirlemiştir. Temiz mü’minin elinde temiz servetin 
ne güzel bir mal olduğunu bildiren hadis^^ helâl kazanca ve dürüst 
insanlara dikkati çekmiştir. Başka bir hadis-i şerifte kişinin gerçek malının 
miktarı ve ölçüsü şöyle belirtilir: “Ademoğlu; “benim malım, benim malım” 
der. Senin yiyip tükettiğinden, giyip eskittiğinden veya tasadduk edip devam 
ettirdiğinden başka malın var mıdır?”^^ 

Yahya b. Muaz (r.a.) şöyle demiştir: “Para akrep gibidir. Eğer onu elinde 
usulüne göre tutamayacaksan sakın tutma, aksi halde seni ısırır ve zehiri ile 
öldürür.” Usulüne göre tutma (rukye) nedir? diye sorulunca; “kişinin helâl 
yoldan kazanıp, yerine harcamasıdır” diye cevap verdi. Diğer yandan Yahya 
b. Muaz, malın ölüm sırasındaki özelliğini şöyle belirlemiştir: “Malın hepsi 
ölenin elinden alınır, fakat kıyamet günü malın hepsinin hesabı kazanan bu 
kişiden sorulur”^-' 

Ancak mal ve servetle ilgili bu gibi âyet, hadis ve tespitler İslâm’ın servet 
sahibi olmanın ve zenginliğin karşısında olduğu anlamına gelmez. Meşrû 
yoldan kazanılan, zekâtı verilen ve başkalarını ezme, küçümseme, gurur ve 
kibir için kullanılmayan servetlerin “iyi mal iyi kişilerin elinde ne 
güzeldir”^^ hadisinin şümûlüne girdiğinde şüphe yoktur. Diğer yandan mal 
mülk edinirken ve bunu idare ederken, bu meşguliyetin mal sahibini yüce 
(Allâh’a ibadet ve taatten alıkoymaması da gerekir. İslâm’ın Medine-i 
Münevvere’ye yayılması, müesseseleşmesi ve henüz bir devlet bütçesinin 
oluşmadığı devrelerde düşman karşısına büyük orduların çıkarılması Hz. Ebû 
Bekir ve Hz. Osman gibi varlıklı sahabîlerin yardımları sayesinde olmuştur. 
Burada servetler iyi insanların elinde iyi işlerde kullanılmış ve âhiret 
yatırımının sermayesini oluşturmuştur. 

C) Mal Çeşitleri: 

İslâm fakihleri malları özelliklerine göre; mütekavvim - gayr-i mütekavvim, 
menkul- gayr-i menkul, mislî-kıyemî, tüketime elverişli olan veya yalnız 
kullanılmaya elverişli bulunan mallar gibi kısımlara ayırırlar. 








1. Mütekavvim Ve Gayr-i Mütekavvim Mal: 

Fiilen elde edilmiş olan ve İslâm’ın yenilmesini, içilmesini veya 
kullanılmasını meşrû kıldığı her şey “mütekavvim mal” adını alır. Gayri 
menkuller, menkuller, yiyecekler, avcının avladığı hayvan, oduncunun 
mübah ormandan kestiği odun, ihya edilen ölü arazi bu çeşide girer. 
Mütekavvim kelimesi sözlükte; değeri olan, kıymeti bulunan, ekonomik bir 
değer ifade eden şey demektir. 

Gayr-i mütekavvim mal ise; fiilen elde edilmemiş olan veya İslâm’a göre, 
zaruret hali dışında yararlanılması mübah olmayan şeylerdir. Sudaki balık, 
havadaki kuş, henüz çıkarılmamış durumdaki maden rezervleri ve ormandaki 
av hayvanları gibi elde edilmemiş şeyler örfen gayr-i mütekavvim maldır. 
Ayrıca şarap, domuz eti, murdar ölmüş hayvanın eti gibi yenilmesi veya 
içilmesi caiz olmayan şeyler de müslümana göre mütekavvim mal değildir. 
Çünkü müslümanın bunlardan yararlanması mübah değildir. Bunlar gayr-i 
müslimler bakımından ise mütekavvim mal sayılır.*-^ 

Mütekavvim mal üzerindeki satım, kira, hibe, âriyet verme, rehin, vasiyet, 
ortaklık ve benzeri günlük muâmeleler geçerli (sahih)dir. Gayr-i mütekavvim 
mallar üzerinde yapılacak bu gibi akit ve muâmeleler ise bâtıldır. Yine 
mütekavvim mal telef edilirse, mislî ise mislini, kıyemî ise kıymetini tazmin 
etmek gerekir. Gayr-i mütekavvim mal müslümana ait olursa tazmin 
yükümlülüğü bulunmaz. Ehl-i kitaba ait şarap, domuz eti ve benzeri eşyanın 
telef edilmesi ise tazmin yükümlülüğü doğurur. 

2. Mislî ve Kıyemî Mal: 

Mislî mal; çarşı ve pazarda misli ve benzeri bulunan standart şeylerdir. 
Mislî’nin çoğulu “misliyât”tır. Standart mallar dörde ayrılır: 

a. Mekîlât; buğday, arpa gibi hacim ölçüsüyle alınıp satılan şeyler bu gruba 
girer. 

b. Mevzûnât; pamuk, demir, çimento gibi ağırlık ölçüsüyle alınıp 
satılanlar. 

c. Mezrûât veya zer’iyyât; kumaş, kereste gibi uzunluk ölçüsüyle satılan 
bazı standart mallar. 

d. el-Adediyyâtü’l-nıütekâribe; yumurta, aynı kalite kumaştan dikilmiş, 
aynı boydaki elbise ve gömlek gibi sayı ile alınıp satılan standart şeyler bu 
niteliktedir. 

Kıyemî mal; çarşı ve pazarda benzeri bulunmayan veya bulunsa da standart 



olmayan şeyler bu niteliktedir. 

Kıyemî mal; çarşı ve pazarda benzeri bulunmayan veya bulunsa da standart 
olmayan şeylerdir. Hayvanlar, gayr-i menkuller, ağaçlar, halılar, kullanılmış 
otomobil ve benzeri şeyler bu niteliktedir. 

Mislî mallar cins ve özellikleri belirtilerek zimmette borç olarak kalabilir. 
Karz-ı hasen yoluyla verilebilir. Satım akdinde satış bedeli olabilir. 
Bunlardan aynı cins peşin ve eşit miktarda mübadele edilebilir. Aksi halde 
fazlalık veya nesîe ribası meydana gelir. Bir ton buğdayı, bir buçuk ton 
buğdayla veya bu kadar buğdayı vadeli olarak mübadele etmek gibi. Ancak 
cinsler ayrı olunca peşin mübadele şartıyla, miktarlar farklı olabilir. Bir ton 
buğdayı iki ton arpa ile peşin mübadele etmek gibi. 

Kıyemî mallar ise zimmette borç olmaz, satış akdinde satış bedeli olarak da 
belirlenemez. Bir hak kıyemî bir mala bağlanmak istenirse, bunun hangi mal 
olduğu ayırdedilerek belirlenmesi gerekir. Çünkü bunlarda standartlık 
olmadığı için borçlu en ucuzunu vermek, alacaklı ise en pahalısını almak 
ister. Bu yüzden aralarında anlaşmazlık çıkar. Mesela; bir bedel karşılığında 
iki yaşında bir sığır satmayı borçlanan kimse, iki yaşındaki sığırlardan en 
ucuzunu verirse kâr oranı artar. Alıcı ise iki yaşın en pahalısını almak 
isteyince anlaşmazlık çıkar. Ancak belirli bir hayvan borçlanılmış olursa bu 
mümkün ve caiz olur. 

3. Menkul ve Gayr-i Menkul 

Menkul; nakledilen, taşman demektir. Bir yerden başka bir yere nakli 
mümkün olan şeylerdir. Nakit para, taşınabilir ticaret eşyası, ve hayvanlar bu 
niteliktedir (Mecelle, md. 128). 

Gayri menkul; nakledilemeyen, taşınmayan demektir. Bir yerden başka 
yere nakli mümkün olmayan ev, arazi gibi yerde sabit duran şeylerdir 
(Mecelle, md. 129). Bina, ağaç ve topraktaki ekin araziye bağlı olarak akar 
sayılır. Üzerinde bu gibi bina, ağaç ve ekin bulunan bir arazi satıldığı zaman, 
bunlara da arazi hükümleri uygulanır. Bunların araziden ayrı satılmaları 
halinde ise menkul hükümleri söz konusu olur.^^ 

4. Ayn’ını Tüketmekle Yararlanılabilen Mallar: 

Malları yararlanmada ayn’ını tüketmenin gerekip gerekmemesi bakımından 
ikiye ayrılır: 

a. Bazı mallardan ayn’ı devam ederken yararlanılır. Ev, dükkân, arazi, nakil 
aracı, at gibi. Bu gibi mallar kira veya âriyet akdine de konu olur. Çünkü 



bunları kiralayan veya âriyet olarak alan kimse bir süre yararlanır ve daha 
sonra sahibine geri verir. 

b. Yararlanmanın ancak kendisini tüketmek veya elden çıkarmakla 
mümkün olduğu şeyler ise kira akdine konu olmaz. Altın, gümüş, para, 
yiyecek ve içecek maddeleri gibi. Çünkü bunlardan yararlanmak ya tüketmek 
veya elden çıkarmak suretiyle mümkün olur. Bunlardan bir bölümü âriyet 
olarak da verilebilir. Zinet altın veya gümüş gibi. Çünkü kira akdinin konusu, 
kiralanan şeyin kendisi değil, o şeyden yararlanmadır. Bu prensibi şu şekilde 
ifade edebiliriz: “Kendisinden ayn’ı devam etmekle birlikte yaralanmak 
mümkün ve caiz olan herşeyin, kira akdine konu olması da mümkündür.” Bu 
nitelikleri taşımayan fakat mislî (standart) olan şeyler ise karz (ödünç) akdine 
konu olur ve ödünç alan mislini borçlanmış bulunur.^^ 
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VI - MÜLK VE MÜLKİYET NEDİR? 


A) Mülkiyet Hakkının Doğuşu: 

Bir kimsenin malik olup, tasarruf edebildiği şeye “mülk” denir. Çoğulu 
“emlâk”tır. Mülkiyet ise mülk veya milk mastarından bir isim olup, kişi ile 
eşya arasındaki hak ilişkisini ifade eder. Mülkiyet hakkının doğuşunu şu 
şekilde açıklamak mümkündür. Mübah olan bir şeyin ihtiyaç sırasında 
yararlanılmak üzere ele geçirilmesine “elde etme (ihraz)” denir. Bu mübah 
olan bir şeyi meşru yoldan elde etme demektir. 

Kaynak veya umuma ait çeşmedeki suyu kaba doldurmak veya av 
hayvanını yakalamak bir ihrâzdır. Elde edilen şeyin sırf elde edene ait 
kılınmasına da “kişiye ait kılma (ihtisas)” denir. İşte elde etme ve kişiye ait 
kılma işlemleri sonucunda eşya ile kişi arasında meydana gelen hak ve yetki 
ilişkisine “mülkiyet” adı verilmiştir. İlk fıkıh eserlerinde mülkiyet tabirine 
rastlanmaz. Bunun yerine “milk” teriminin kullanıldığı görülür. Mülkiyet 
daha çok son devir araştırma eserlerinde kullanılmıştır.^^ 

İslâm’da mülkiyet hakkı sırf maddî eşya ile sınırlı tutulmamıştır. Maddi bir 
mal olan arsa, tarla, ev veya bir hayvan mülkiyete konu olduğu gibi; bir evde 
oturma, hayvana veya bir nakil aracına binme hakkı gibi yararlanmalar ve 
geçit veya su alma hakkı gibi irtifak hakları da mülkiyet kapsamına 
girebilmektedir. Eğer maddi bir eşyanın aynı ve yararlanma hakkı ikisi 
birlikte bir kimseye ait bulunursa buna “tam mülkiyet”; ayn’a (eşya) ait 
mülkiyet hakkı birisine, yararlanma hakkı başkasına ait olursa böyle bir 
mülkiyete de “eksik mülkiyet” denir. Meselâ; Osmanlı İmparatorluğu mîrî 
arazi uygulamalarında görüldüğü gibi toprağın kuru mülkiyeti (rakabe) 
devletin, ekip-biçme hakkı köylülerin olmak üzere kurulan mülkiyet ilişkisi 
eksik mülkiyettir.^-^ 

Eksik mülkiyet bir ayn üzerindeki mülkiyet ise er-geç tam mülkiyete 
dönüşür. Bir yararlanma mülkiyeti ise, o takdirde ya sürenin sona ermesi 
halinde veya bu hakkın sahibinin ölümüyle sona erer. Mesela; kendisine bir 
gayri menkulden on yıl süre ile yararlanma hakkı verilen kimsenin bu hakkı, 
süre sonunda veya kira akdinde süre bitince yararlanma hakkı da sona ermiş 
olur. 

Kur’an-ı Kerim’de mal ve mülklerin gerçek malikinin Yüce Allah olduğu 
ve bunları dilediğine verdiği ifade buyurulur. Yeryüzünün ve göklerin mülk 
olarak (Allâh’a ait olduğunu bildiren bazı ayetler şunlardır: “Göklerde ve 







yerde olanların mülkü ancak (Allâh’ındır. O herşeye kadirdir.”^^ 
“Göklerin, yerin ve ikisi arasındakilerin mülkiyeti sadece (Allâh’a aittir. 
O, dilediğini yaratır. (Allâh’ın her şeye gücü yeter.”^^ “Şüphesiz ki, 
göklerin ve yerin mülkü yalnız (Allâh’ındır. Dirilten ve öldüren O’dur. 
Sizin için Allah’tan başka ne bir dost ne de bir yardımcı vardır.”^^ “De 
ki; göklerde ve yerde olan şeyler kimindir? De ki; (Allâh’ındır.”^^ 

Allah Teâlâ sahip olduğu bu mülklerden dilediği kimselere, isteyen, çalışan 
ve mülk edinme usul ve yollarına sarılanlara verir. Böylece mülk üzerinde 
meşrû yoldan tasarrufta bulunma ve yararlanma hakkı insana geçmiş olur. 
Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: 

“Ey Muhammedi De ki: Ey mülkün sahibi (Allâh’ım! Mülkü dilediğine 
verir, dilediğinden alırsın. Dilediğini aziz, dilediğini zelil kılarsın. Hayır 
senin elindedir. Şüphesiz ki Sen, her şeye kadirsin. Geceyi gündüze 
katarsın, gündüzü de geceye. Ölüden diriyi çıkarırsın, diriden de ölüyü. 
Dilediğini de hesapsız rızıklandırırsın.’’^^ 

Her şeyin mülk ve saltanatı (Allâh’ın elinde olduğuna göre insanların mal, 
mülk, para, ikbal, şeref, makam ve mevki sahibi olmak için diğer insanların 
karşısında ezilmesine, iman, amel ve kişiliğinden bunlar için taviz vermesine 
ihtiyaç kalmaz. Bu konuda kendisine düşeni yaptıktan sonra Cenab-ı Hakk’a 
güvenip dayanması ve sonucu O’ndan beklemesi yeterlidir. Özellikle çeşitli 
menfaatlere ulaşmak için İslâm’a düşman olan kimselerle dostluk kurmak 
konusunda ayetin devamında şöyle buyurulur: “Mü’minler mü’minleri 
bırakıp da kâfirleri dost ve idareciler (velîler) edinmesin. Kim böyle 
yaparsa, Allah’tan bekleyeceği hiçbir şey yoktur. Ancak onlardan 
sakınmanız (takıyye yapmanız) durumu müstesnadır. Allah sizi 
kendisinden sakındırır. Sonunda dönüş ancak (Allâh’adır.”^^ Âyetteki 
takıyye; sakınmak, korunmak, gerçek durumunu gizlemek demektir. Buna 
göre, mü’minler münkirlerin hâkim olduğu bir beldede bulunurlarsa, kalbdeki 
imana bir zarar gelmemek şartıyla, onlarla zahiren ve geçici olarak dostluk 
yapılabilir. Burada hedef esirlikten kurtulmak, İslâm’ın emrettiği izzet ve 
istiklâle kavuşmaktır.^^ Ancak İslâm’a düşman olanlarla sürekli bir dostluk 
içinde olmak ve bu dostluğu sevgi, saygı ve onları üstün görme gibi kalbine 
sokmak İslâm’ı ve diğer mü’minleri küçümsemeye götürür. Bu ise “İslâm 
yücedir, onun üzerine yücelinmez”^^ hadisi ile çelişir. 

Allah Teâlâ’nın yaratıp, insanların emrine ve istifadesine sunduğu dünya 
nimetlerinin İslâm’ın belirlediği usul ve yöntemlerle özel mülkiyete konu 











olması mümkündür. İslâm özel mülk edinme hakkını tanımış, Hz. 
Peygamber, ashab-ı kiram ve yüzyıllar boyunca İslâm toplumları özel 
mülklerin sahibi olmuşlardır. Kur’an-ı Kerim’de otuzun üzerinde âyette 
namazla birlikte zekâtın emredilmesi, faizi yasaklayan âyette; "Eğer faizden 
tevbe ederseniz ana paranız sîzindir ”^ 1 buyurularak, faizle ödünce 
verilen anaparadan söz edilmesi, miras, ticaret ve borçlanma ile ilgili 
düzenlemelerin yapılması özel mülkiyetin varlığını açıkça gösterir.*^ Diğer 
yandan ganimet mallarının beşte birinin Allah ve Rasûlüne ayrılması bu 
kısma kamu mülkiyeti niteliği kazandırır. Âyette şöyle buyurulur: "Bilin ki, 
savaştan ganimet olarak aldığınız, herhangi bir şeyin beşte biri, mutlaka 
(Allâh’ın, peygamberin ve yakınlarının, yetimlerin, düşkünlerin ve yolda 
kalmışlarmdır .”^ 1 Fey’ adı altında toplanan gelirlerin tamamı da 
ganimetin beşte birinin verileceği yerlere İslâm devleti eliyle verilir.ü^ 

B) Mülk Edinme Yolları: 

1. İşgal 

İşgal yalnız mülk edinme yolu değil, aynı zamanda mülkiyet hakkının 
kaynağı olarak kabul edilir. İslâm’da, mülkiyet hakkı için menkullerde işgal 
yeterli iken gayri menkullerde ayrıca ihya şartı da gereklidir. İhya; sahipsiz 
arazinin zeminini temizlemek, su ulaştırmak veya kazıp taşını ayıklamak gibi 
işlemlerle gerçekleşir. Mecelle, ihya yoluyla elde edilecek arazi için şu 
şartları öngörür: a) Daha önce kimse tarafından mülk edinilmiş olmayacak, b) 
Kasaba veya köyün mer’a veya baltalığı olmayacak, c) Kasaba veya köyün 
kenarından yüksek sesle bağırıldığında sesin ulaşmayacağı kadar uzakta 
bulunacak (Mecelle, mad. 1270). 

İslâm hukuku gasp ve zaman aşımını mülkiyeti kazandırıcı bir yol olarak 
kabul etmemiştir. Klâsik fıkıh kaynaklarında görülen, 10, 15 veya 30 yıllık 
zaman aşımı süreleri sadece kaza açısından yani dünya hukuku bakımından 
mahkeme nezdinde mülkiyet iddiasına ait düzenlemelerdir. Bununla gerçek 
hak sahibinin hakkı ortadan kalkmış olmaz.^^ 

2. Emek 

Araziyi ihrâz ve ihya fiilleri emek olarak düşünülebilirse de, mülkün 
mücerred bu fiillerin bedeli olmadığı da açıktır. Mesela; 50 dönümlük bir 
araziye ilk işgal ve on günlük bir ihya çalışması sonucu malik olan kimse, bu 








araziye on günlük emeği karşılığında malik olmuş sayılmaz. 

İslâm emek-sermaye (mudarebe) ortaklığını kârdan pay vermekle 
işletmecinin emeğini mülk edinme yolu olarak belirlemiştir. Bu ortaklıkta 
başkasının sermayesini işleten kimse, sırf emeği karşılığında kârdan 
anlaşmaya göre pay alır. Maddî zarara sadece sermaye sahibi katlanırken; 
emek sahibinin zarara katlanması, yalnızca emeğinin boşa gitmesi şeklinde 
olur. Mudarabe, İslâm Bankacılığının da esasını teşkil eder. 

3. Diğer Mülk Kazanma Yolları 

Emeğe veya sermaye riskine dayanan çeşitli iktisap yolları daha vardır. 
Tarım, ticaret veya san’atla uğraşmak, mübah şeyleri ele geçirmek mülkiyetin 
kazanılma yollarındandır. Nafaka, miras, sadaka, zekât, hibe, ödül alma gibi 
emek unsuru bulunmayan yollarla da mülk edinilir. Ganimet, diyet, ikta’, 
lukata, mehir ve muhâlea bedeli de emeksiz mülk edinmeye örnek verilebilir. 
1131 ] 

C) Toprak Mülkiyetinin Kazanılması: 

Toprağın hem kamu, hem de özel mülke konu olabileceğini yukarıda 
belirtmiştik. îslâm, toprak mülkiyetinin kazanılabilmesi için şu esasları 
getirmiştir: 

1. İlk İşgal ve İhyâ: 

Sahipsiz mübah ve menkul eşyaya mâlik olabilmek için meşrû zilyedlik 
(ihraz) yeterli iken, toprak mülkiyetinde buna ihya şartı da eklenmiştir. Delil 
sünnettir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Henüz hiç kimsenin eline 
geçmemiş bulunan bir şey, onu ilk ele geçiren kimseye ait olur.”^^ Bu 
hadisi işiten sahabilerin araziye dağılarak işgal etmek istedikleri yerleri 
adımlayıp işaretlemeye başladıkları nakledilir. Ancak bir araziyi mücerred 
sınır işaretleriyle çevirip, burasını yıllarca ürün ekmeden bekletmek ve 
buraya başkalarının girmesine engel olmak topluma zarar verir. Bu yüzden 
tarım yapmak isteyenle, mücerred sınır işareti koyup başkasının girmesine 
engel olanı birbirinden ayırmak için toprağı ihya şartı da istenmiştir. Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim ölü bir toprağı ihya ederse, bu toprak 
onun olur. Haksız verilen emek için bir hak yoktur. » 1133 ] 

Toprağı işgal edip uzun süre ihya etmeksizin bekletenlerle ilgili olarak 
Allah elçisi şöyle buyurmuştur: “Âd’dan kalma (sahipsiz kadîm araziler) 





(Allâh’ın, Rasûlünün ve sonra sizindir. Kim ölü arayizi ihya ederse ona sahip 
olur. Çeviren üç yıl içinde ihya etmemişse, bundan sonra bir hakkı 
kalmaz.»L134J Nitekim mücerred olarak arazi çevirmenin mülkiyet ifade 
etmeyeceğini ve bunun belli süre içinde ihya edilmesi gerektiğini Hz. Ömer 
şöyle belirtmiştir: “Ölü araziyi kim ihya ederse onun olur. Çeviren üç yıl 
içinde ihya etmezse çevirdiği arazi üzerinde bir hakkı kalmaz.”^ Bu 
duruma göre, bir arazinin etrafını çevirmek veya ilk işgalde bulunmak üç yıl 
süreyle öncelik hakkı vermektedir. Buna üç yıl içinde ihya şartı da eklenirse, 
böyle bir toprak üzerinde mülkiyet hakkı doğmaktadır. 

2. Toprağı Satın Alma: 

Usulüne göre işgal ve ihya edilmiş olan bir toprağı maliki başkasına 
satabilir. Artık satın alan da bedeli karşılığında bu toprağa mâlik olmuş olur. 
Böylece toprağın satın almalar yoluyla el değiştirmesi mümkün ve caiz 
bulunur. Ancak kuru mülkiyeti devlete ait olan mîrî arazilerin satışa konu 
olması İslâm Devleti’nin çıkaracağı arazi kanunları ile belirlenir. Ekip 
biçenlerin yalnız yararlanma hakkına sahib olduğu mîrî arazilerde, satışa 
yetki verilince, arazinin yalnız yararlanma hakkı temlik ve devredilmiş olur. 
Kuru mülkiyet devletin olmaya devam eder. Bu gibi arazilerin mirasçılara 
intikali devletçe kabul edilmişse, gerçekte yine yalnız yararlanma hakkı miras 
konusu olur. Diğer yandan İslâm devleti bir bedel karşılığında kuru mülkiyeti 
de yararlanma hakkı sahiplerine tefvîz ederse, eksik mülkiyet tam mülkiyete 
dönüşür. 

3. Koru ve Otlak Olarak Çevirme: 

Sahipsiz yerleri koru ve otlak olarak çevirme hakkı yalnız devlete 
tanınmıştır. Hadiste şöyle buyurulur: “Allah ve Rasûlünden başka kimsenin 
otlak çevirme (himâ) hakkı yoktur.”^^ Böylece nüfuzlu ve güçlü kişilerin 
otlakları çevirip başkalarına ait hayvanların oraya girmesini engellemesine 
fırsat bırakılmamıştır. 

4. Sulh Yoluyla İslâm Ülkesine Katılan Topraklar: 

Bunlar da diğer sahipsiz topraklar gibi devlet mülkiyetine geçer. Bunlar 
gerektiğinde özel şahıslara da dağıtılabilir veya bir bedel karşılığında 
satılabilir. Nitekim Fedek arazisi kendi mülkleri bulunmayan Muhacirlerle, 
ihtiyaç içindeki Medineli üç sahabeye taksim edilmiştir.^^ 







Sulh yoluyla İslâm ülkesine katılan veya savaşla fethedildiği halde sahipsiz 
bulunan topraklar devlet mülkiyetine geçtiğinden, bu topraklar ancak devlet 
başkanmm tahsis etmesi (ikta) ile özel mülkiyete konu olabilir. Devletin 
şahıslara tahsis edeceği bu topraklar arazinin bulunduğu bölgeye göre öşür 
veya haraç vergisine tabi olur.^^ İmam Ebû Yusuf Irak’taki bu çeşit 
topraklardan söz ederken şunları saymıştır: İran Devlet başkanma (Kisrâ), 
vezirlere, hanedana, savaştan önce veya savaş sırasında ölen ya da ülkeyi 
terkedenlere ait sahipsiz topraklar. Devlet bu çeşit toprakları istediği 
kimselere ikta etme yetkisine sahiptir.^^ 

5. Savaş Yoluyla Ele Geçirilen Topraklar: 

İslâm Devlet başkanı fethedilen topraklardan sahipli olanlar hakkında; 
önceki yöneticilere ait olanların dışında kalanın beşte birini beytülmale 
ayırdıktan sonra, geri kalanı gazilere dağıtmak veya eski sahiplerinin elinde 
bırakarak kendilerinden haraç almak şıklarından birini tercih edebilir.^ Hz. 
Ömer’in Irak ve Suriye toprakları üzerindeki uygulaması buna örnek 
gösterilebilir. 

İmam Şâfiî’ye göre, devlet başkanı savaş yolu ile fethedilen beldenin 
işlenen veya değerli olan topraklarını, diğer ganimet malları gibi, beşte bir 
beytülmal hissesi ayrıldıktan sonra gazilere dağıtmak zorundadır. Ancak 
gazilerin haklarından feragat etmeleri halinde bu topraklar devlete kalabilir. 
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İmam Mâlik’ e göre, fethedilen arazi prensip olarak dağıtılmaz. Bu, bütün 
müslümanlar lehine vakıf gibidir. Ancak devlet başkanı bu toprakların 
dağıtılmasında toplum yararı görürse dağıtmak yoluna da gidebilir.^^ 

Ahmed b. Hanbel’e göre ise, İslâm devlet başkanı fethedilen yer toprakları 
ile ilgili olarak, müslümanların yararını gözetmek şartıyla, seçimlik hakka 
sahiptir. Bu topraklar konusunda İslâm toplumu adına vakfetmek, beşte birini 
ayırdıktan sonra dağıtmak veya bir bölümünü dağıtmak şıklarından birisini 
tercih edebilir. Nitekim Rasûlullah (s.a.) her üçünü de yapmıştır. Benû 
Kurayza ve Benû Nadir arazisini dağıtmış, Mekke arazisini eski sahiplerinin 
elinde bırakmış, Hayber topraklarının ise bir bölümünü dağıtmıştır.^^ 

6. Madenlerin Mülkiyeti: 

İslâm hukukuna göre, maden mülkiyetini; istihsal edilen maden ve 
kaynağındaki maden rezervi olmak üzere ikiye ayırmak mümkündür. İstihsal 









edilen yani toprağın altından, ocaktan çıkarılan maden, cinsi ne olursa olsun 
su, ot ve ateş gibi mübah mallardan olup, prensip olarak bulana yani üretene 
ait olur. Bir pınardan alınıp kaba konan su alana ait olduğu gibi, madenlerden 
istihsal edilen de istihsal edene ait olur. Yalnız, altın, gümüş, demir, bakır ve 
kurşun gibi erime özelliği taşıyan madenler, ganimetlerde olduğu gibi beşte 
bir vergiye (zekât) tabidir. İmam Malik’e göre, böyle bir maden kolaylıkla 
çıkarılmışsa zekât beşte bir olurken, masraflı bir üretim yapılmışsa zekât 
oranı kırkta bir olur.U^ 

Diğer yandan kaynaktaki maden rezervi üzerinde ne yer sahibi ve ne de 
bulan için bir mülkiyet hakkı doğmaz. Bu yüzden Hanefî, Mâlikî ve Hanbelî 
müctehitleri madenlerin kuru mülkiyet (rakabe) olarak hiç kimseye ikta 
edilemeyeceğini ve bunların herkesin ortak bulunduğu mübah mallardan 
olduğunu belirtmişlerdir. Hatta büyük Hanefî hukukçusu es-Serahsî 
(Ö.490/1097) madenlerin ikta’ı konusunda daha açık örnekler vermektedir. O 
şöyle der: “Bir kimse, devletin kendisine ikta yoluyla işletme imtiyazı verdiği 
bir maden ocağında işçi çalıştırsa, ocaktan maden çıksın veya çıkmasın 
işçinin ücretini vermeyi üstlendiği için, üretilen maden işverenin olur. 
Ürettiği madenin ise beşte birinden az olmamak üzere, devlet ile anlaştıkları 
oranda vergi verir. Bu kişinin yanında iş akdi yapmaksızın başka birisi kendi 
başına çalışsa, çıkardığı madenin beşte dördü bu kişinin olur. Çünkü maden 
rezervi ikta edilmekle (işletme ruhsatı alınmakta) ikta edilenin mülkiyetine 
geçmez. Kaynaktaki maden rezervi hadiste bildirilen su, ot ve ateş gibi ortak 
mübahlardandır.’’^^ 

Maden kaynaklarının özel mülk edinilememesinin başka bir delili Hz. 
Peygamber’in tuzluk iktaına ait şu uygulamasıdır: “Ebyad b. Hammal’dan 
nakledildiğine göre, bu zat Hz. Peygamber’i ziyaret ederek yerini belirttiği 
tuz yataklarının kendisine ikta (tahsis) edilmesini istemiş ve Allah elçisi de 
ikta etmişti. Tam oradan ayrılacağı sırada tuz yataklarının durumunu 
yakından bilen bir sahabi, Allah elçisine; “Ey (Allâh’m Rasûlü! Siz ona sanki 
bir su kaynağı ikta etmiş oldunuz.” dedi. Bu olayı anlatan Ebyad bunun 
üzerine, Hz. Peygamber’in söz konusu tahsisten vazgeçtiğini 
belirtmiştir.”^^ 

Sonuç olarak madencilikte kendi adına çalışanın çıkardığı madene sahip 
olması “mübah bir şeyi elde eden ona malik olur” prensibine uygun düşmekte 
ise de günümüz maden işletmeciliğinde “arama” ve “işletme ruhsatı”na 
dayanılarak büyük masraflar yapıp tesisler kuran, özellikle toprak altındaki 
madenleri, üzerindeki toprağı atarak veya derin kuyu veya dehlizler açarak 





ortaya çıkaran kimsenin, başkalarını açıkta bulunan madeni almaktan 
menetme hakkı bulunmalıdır. Çünkü devlet işletme ruhsatını geçerli saydığı 
sürece, sınırları belirli maden havzasındaki mübah madeni çıkarma ve bunu 
elde etme hakkı bu kimseye verilmiştir. Burada devletin çıkarılan tüm 
madenin beşte birini zekât olarak alıp, yoksul kesime aktarma görevi vardır. 
Bu yapılınca ve maden de işletilip yeni iş alanları açılınca toplum yararı 
gerçekleşmiş olur. Nitekim İslâm devleti su ve ot gibi mübahlardan 
yararlanma şeklini ve statüsünü de belirleyebilir. 
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İSLAM’DA GÜNLÜK MUAMELELERİN 
DAYANDIĞI ESASLAR 

İnsanoğlu sosyal bir varlıktır. Toplu yaşayış onun fıtratında vardır. İki insan 
birlikte yaşamaya başlayınca da karşılıklı bazı hak ve görevler doğar. Çünkü 
toplu yaşayış, fertleri bir takım akitler (sözleşme) yapmağa zorlar. Kişi 
doğumundan ölümüne kadar insanlar arası çeşitli muamelelere muhtaç olur. 
Küçüklüğünde velisi tarafından onun adına yapılabilen bu muameleler, 
erginlik veya rüşd çağından itibaren bizzat kendisi tarafından yapılır. 
Evlenme, boşanma, alım-satım, kira, hibe, âriyet, vedia, karz, rehin ve 
benzeri muâmeleler bunlar arasındadır. Temelde vahiy ve sünnete dayanan 
insanlar arası muâmeleler, tarafların hak ve menfaatlerini korur. Zulüm, 
haksızlık ve sebepsiz zenginleşme nitelikleri bu muâmelelerde görülmez. 
Aşağıda, muamelenin daha açık ve belirgin ifadesi olan “akit (sözleşme)” 
kavramını ve esaslarını açıklamaya çalışacağız: 

I - Akit Terimi ve Kapsamı 

Akit sözcüğü, arapça “AKD” fiilinden bir mastar olup, sözlükte; bağlamak, 
düğüm yapmak, bir şeyin iki ucunu birbirine bağlamak demektir. Bu bağ 
maddî veya manevî nitelikli olabilir “İpi bağladı, satışı bağladı, sözü bağladı, 
bir şey üzerinde niyet ve kararını bağladı” sözlerinde bu anlam görülür. 

Akdin İslâm fıkhında genel ve özel iki anlamı vardır. Genel anlamda akit; 
kişinin yapmaya yöneldiği her çeşit tasarruf ve borçlanmayı kapsamına alır. 
Bu anlamda akit; vakıf, ibrâ, boşama ve yemin gibi tek yanlı irade beyanı ile 
meydana gelebileceği gibi; satış, kira, vekâlet ve rehin akdinde olduğu gibi 
iki tarafın iradesiyle de meydana gelebilir. Burada akit; borçlanma, borç yükü 
altına girme anlamına gelen “iltizam” ile eş anlamlıdır.*-*^ 

Özel anlamda akit ise; icap ve kabulün konu üzerinde meşrû şekilde 
birbirine bağlanmasından ibarettir. Mecelle’deki tarif de bunun benzeridir: 
“Akit, tarafeynin bir hususu iltizam ve taahhüd etmeleridir ki icap ve kabulün 
irtibatından ibarettir.”*-^ Buna göre akit, akdi yapanların iradelerinin, akit 
konusu üzerinde hüküm doğuracak şekilde birleşmesi ile meydana gelir. 
Meselâ; bir kimse diğerine; “Şu malımı sana şu fiyata sattım” dese, bu bir 
“icap” olur. Alıcının da “aldım” veya “kabul ettim” sözü “kabul” sayılır. 
Burada, akdi yapanlar ehliyetli ise, akdin sonucu meydana gelir. Bu da malın 





mülkiyetinin alıcıya geçmesi, satıcının da alıcı zimmetindeki satış bedeline 
hak kazanmasıdır. 

A) Akit Çeşitlerinin Çerçevesi: 

İnsanın ömür boyu yapabileceği veya karşılaşabileceği bütün akit çeşitleri 
âyet ve hadislerde yer almış mıdır? Yoksa bu konuda insanlar genel esaslar 
çerçevesinde serbest mi bırakılmıştır? Başka bir deyimle akitlerde esas olan 
“haramlık mıdır” yoksa “mübahlık mıdır?” Aşağıda bunu açıklamaya 
çalışacağız. 

1. Akit Çeşitlerini Ayet ve Hadisle Sınırlayan Görüş: 

Bir kısım fakihlere göre, akitlerde genel prensip haram oluştur. Akit 
çeşitleri ayet, hadis veya icmâ’da belirlenmiş olanlardan ibarettir. Bu yüzden 
nass’larda yer almayan bir akit yapmak caiz değildir. Çünkü İslâm insanı 
başıboş bırakmamış, onun bütün hayatını ve günlük muâmelelerini kayıt 
altına almıştır. Şer’î bir delile veya sabit bir temele dayanmayan bir akit türü 
dinde sınırı aşmak ve dinin çerçevesi dışına çıkmaktır. Böyle bir akdi yerine 
getirmek de gerekmez. 

Zâhirîlerin de içinde bulunduğu bu görüşün dayandığı delil sünnettir. 
Hadislerde şöyle buyurulur: “kim, hakkında emrimiz bulunmayan bir amel 
işlerse, onun bu işi reddolunur.”*^^ “Bazı kimselere ne oluyor ki, (Allâh’ın 
kitabında bulunmayan şartları koşuyorlar. (Allâh’ın kitabında bulunmayan 
herhangi bir şart bâtıldır. İsterse yüz tane şart olsun. (Allâh’ın kitabı en doğru 
ve (Allâh’ın koyduğu şart en sağlamdır. 

Buna göre, nikâh, satım, kira, selem, şirket gibi yalnız âyet veya hadislerde 
adları zikredilen akit çeşitleri geçerlidir. Nass’larda zikredilmeyen akitler 
geçersiz olduğu gibi, nass’lara aykırı olan sözleşmeler de sonuç doğurmaz. 
Müşrik kadınla mü’min bir erkeğin yapacağı evlenme akdi ile faizli ticaret 
muâmeleleri buna örnek verilebilir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “İman 
etmedikçe müşrik kadınlarla evlenmeyin.”ÜYU «Allah alım-satımı helâl, 
faizi ise haram kıldı.”^^ 

2. Akit Çeşitlerini Örfe Bırakan Görüş: 

Çoğunluk müctehidlere göre, akitlerde esas olan mübahlıktır. Âyet, hadis 
veya icmâ’da bir yasak bulunmadığı sürece akit yapmak veya yapılan 
sözleşmelerde birtakım şartlar öne sürmek mümkün ve caizdir. Bu akit veya 







şartların isim olarak nass’larda yer almış bulunması şart değildir. Üzerinde 
tarafların anlaştığı her sözleşme bir akittir. Haram kılınan sözleşmeler dışında 
kalan bütün akitlere riâyet edilmelidir. Delil şu âyetlerin genel anlamlarıdır: 
"Ey iman edenler! Sözleşmeleri yerine getirin. İhramlı iken avlanmayı 
helâl saymamanız şartıyla, çeşitli hayvanlar size helâl kılındı. Ancak 
haram oldukları size sayılanlar müstesnadır.”^^ "Verdiğiniz sözü 
yerine getirin. Çünkü verilen sözde sorumluluk vardır.”^4J 

Buna göre İslâm’ın yasaklamadığı her akit caizdir ve taraflar bunu 
uygulamakla yükümlü bulunur. Diğer yandan akdin uygulanması ile ilgili 
olarak konulacak şartlar da mü’minleri bağlayıcıdır. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara 
uyarlar.”-^- Tirmizî ve Hâkim bu hadisi aşağıdaki ilâve ile rivayet 
etmişlerdir: “Ancak haramı helâl,helâlı haram yapan şart müstesnadır.”^^ 
Bu duruma göre, kişiler arasındaki akitlerde öne sürülen şartların helâlı 
haram, haramı helâl yapacak nitelikte olmaması gerekir. 

Ebû Zehra, akitlerde asıl olanın mübahlık olduğunu belirttikten sonra şöyle 
der: “Çünkü akitlerde asıl prensibin haramlık olduğunu söyleyenler ve 
böylece akit serbestliğini kısıtlayanlar, örf, maslahat ve istihsan gibi delilleri 
alıp, içtihat edebiliyorlar. Biz bunlardan sadece örf delilini ele alsak, asıl 
prensibin mübahlık olduğu sonucuna varırız. Çünkü bunlara göre nass (ayet- 
hadis) ile çatışmadığı sürece, örf ile sabit olan şey, şer’an sabit kılınmış 
gibidir. Bunun akitler konusundaki anlamı, aslın mübah oluşudur. 

Akit çeşitlerini yalnız âyet ve hadislerde zikredilen çeşit ve tiplerle sınırlı 
tutmak, bunun dışında kalan akit ve şartları geçersiz saymak, günlük hayatta 
ve özellikle ticarî ve ekonomik problemlerin çözümünde güçlükler meydana 
getirir. Bu durum, akit serbestliğinden yararlanacak olan gayri müslimler 
lehine sonuçlar doğurur. Dinde kolaylığı emreden ve güçlük olmadığını 
bildiren ayet ve hadisler bu konuda gerekli esnekliği getirmiştir. 

Nitekim âyet ve hadislerde yer almamakla birlikte istisnâ (sanatkâra mal 
siparişi), icareteyn (çifte kira), bey’ bi’l-vefa (kredi karşılığı geçici satış), 
bey’ bi’l-istiğlâl (kiralama şartlı satım) gibi akitler İslâm toplumlarında 
uygulanmıştır. Günümüzde te’lif hakkı sözleşmesi, bazı taahhüt sözleşmeleri, 
birden fazla hizmet veren büyük otellerde kalma sözleşmesi yeni akit 
tiplerine örnek verilebilir. 

Diğer yandan Hanefiler rükünleri tamam olup, şartlarında eksiklik bulunan 
akitleri fasit derecesinde kabul ederken, çoğunluk fakihler bâtıl ile fasit 
arasında bir ayırım yapmayarak hakkında yasak bulunan akitleri prensip 








olarak bâtıl saymışlardır. Bu konuda dayandıkları delil: “Kim bizim emrimize 
uymayan bir iş yaparsa onun bu işi reddolunur; kim dinimize, onda olmayan 
bir iş sokarsa bu reddolunur”^^ 1 hadisidir. 

B) Akdin Unsurları: 

Bir akdin meydana gelebilmesi için icap, kabul, konu ve akdin tarafları gibi 
ana unsurların bulunması gerekir. 

1. İcap ve Kabul: 

İcap ve kabul akdin rükünlerini oluşturur. Bir şeyin aslını oluşturan ve onun 
en kuvvetli yanını teşkil eden parçalardan herbirine “rükün” denir. 
Rükünlerden birisi bulunmayınca o şey bütünlüğünü kaybeder ve yok 
hükmünde olur. İbadetler konusunda rükû, secdeler ve kırâet namaza ait 
rükünlerdendir. Muamelelerde icap, kabul ve akdin konusu (mahal) rükündür. 

Hanefîlere göre akit yapacak olan taraflardan birisinin rızaya delâlet eden 
söz, fiil ve davranışı icap; karşı tarafın irade beyanı ise kabul sayılır. Meselâ; 
satım akdinde satıcı veya alıcıdan ilk teklifte bulunanın iradesi “icap”, 
diğerininki “kabul”dür. Mecelle’nin tarifi şöyledir: “İcap inşâ-yı tasarruf için 
ibtida söylenilen sözdür ki, tasarruf onunla isbat olunur”^^ “Kabul, inşâ-yı 
tasarruf için sâniyen (ikinci olarak) söylenilen sözdür ki onunla akit tamam 

oiur. ”11611 

Hanefîler dışındaki İslâm hukukçularına göre ise, icap; sonradan söylense 
bile temlikte bulunacak olan kimsenin sözüdür. Kabul ise, önce söylenmiş 
olsa bile, mülk kendisine devredilecek olan kimsenin sözüdür. Mesela; bir 
satım akdinde, satıcının irade beyanı, prensip olarak “icap”, alıcınınki ise 

“kabul”dür.^ 

İcap ve kabul sözle olabileceği gibi, mektup veya elçi aracılığı ile, hatta hiç 
konuşmadan parayı bırakıp malı alma şeklinde de olabilir. Nitekim ekmek, 
gazete, dergi gibi fiyatları herkesçe bilinen bazı şeyler, parası bırakılarak 
alınabilmektedir. 

2. Akdin Tarafları: 

Bir akitte iki tarafın bulunması asildir. Bunlar akdi yapan taraflardır. Bir 
taraf icapta bulunur, karşı taraf da kabul edici durumundadır. İslâm hukuku 
akdin özelliğine göre, taraflarda bir takım ehliyet şartları aramıştır. Alış veriş 
veya evlilik akdi yapacak olan kimsenin akıllı ve ergin olması, malının 








kendisine teslim için kişinin rüşd yaşına ulaşması gibi.^^ 

Bir akitte en az iki kişinin bulunması asıl ise de akdi yapanın velî veya 
vekil olması veya tasarrufun tek yanlı irade ile meydana gelecek nitelikte 
bulunması halleri konunun istisnalarıdır. Meselâ; bir baba velî sıfatıyla kendi 
malını küçük çocuklarına rayiç fiyatla, hatta insanların âdeten 
aldanabilecekleri bir satış bedeli ile satabilir ve yine onların mallarını aynı 
şekilde satın alabilir. Bu hüküm istihsan prensibine dayanır.Nikah 
akdinde de iki tarafın birden velisi veya vekili durumundaki kişi, iki tarafı 
temsil ettiği için, hukuken iki kişi hükmündedir. 

İslâm’da bazı tasarruflar tek taraflı irade ile meydana gelir. Bunlar akitten 
çok, kişiyi borç yükü altına sokan ve başlangıçta karşı tarafın kabul şartına 
bağlı bulunmayan tasarruflardır. Akit terimi; satış, kira, rehin gibi iki kişinin 
iradesiyle meydana gelen muâmeleleri kapsadığı gibi, tek yanlı iradeyle 
sonuç doğuran vakıf, adak, yemin gibi tasarrufları da kapsar. Tasarruf ise 
daha geniş anlamlı bir sözcük olup; bir kimseden kendi iradesiyle meydana 
gelen ve dinin kendisi için bir hüküm koyduğu her söz veya fiildir. Tasarruf 
sözcüğü; satış, hibe, vakıf ve bir hakkı ikrar anlamı taşıyan sözleri; mübah 
olan şeyleri elde etmeyi; istihlâk ve intifa gibi fiilleri kapsar. Bu, ister satış ve 
avlanma gibi şahsın yararına olan bir söz veya fiil olsun, isterse vakıf, 
vasiyet, hırsızlık veya kati gibi zararına olsun sonuç değişmez. Bu duruma 
göre her akit bir tasarruftur fakat her tasarruf bir akit değildir.^^ 

3. Tek Yanlı İrade ile Meydana Gelen Akitler: 

İslâm’da tek yanlı iradeyle kişiyi borç yükü altına sokan çeşitli tasarruflar 
vardır. Başlıcaları şunlardır: 

a) Vakıf: Vakıf, malı tasarruf dışı bırakıp gelirini Allah rızasi çin bir hayır 
cihetine tahsis etmektir. Mescid, okul, hastane gibi hayır müesseseleri yapıp 
vakfetmek gibi. Vakfın geliri sadece vakfedenin tayin ettiği hayır yönüne 
harcanır. Vakıf tasarrufu yalnız vakfedenin iradesiyle sonuçlarını meydana 
getirir. Eğer vakıf, bir şahıs üzerine vakfedilmişse, o kimsenin bunu kabul 
etmeme hakkı vardır. 

b) İbra: Bir kimsenin başka birisindeki hakkını düşürmesine “ibra” denir. 
Alacaklının, borçlunun zimmetinde sabit olan alacağını düşürmesi gibi. İbra 
tasarrufu, borçlunun kabulüne bağlı olmaksızın tamam olur. Ancak borçlunun 
bunu kabul etmeme hakkı vardır. Çünkü ibrada temlik özelliği vardır, bir şey 
ise insana zorla temlik edilemez. Mâlikîlere göre ise ibrâ, borçlunun kabulü 
halinde sonuç doğurur, çünkü o, hibe ve sadaka gibi kabul şart koşulan 





temliklerdendir. 

c) Vasiyet: Vasiyet, teberru yoluyla ölümden sonrasına izafe edilen bir 
tasarruftur. Vasiyet, vasiyet edenin iradesiyle tamam olan bir tasarruftur. 
Ancak Hanefîlere göre, lehine vasiyet edilen kimse kabul etmezse bu tasarruf 
geçersiz olur. Diğer yandan vasiyetin bağlayıcı bir akit olmadığı konusunda 
görüş birliği vardır.Yani vasiyeti yapan kişi, dilediği zaman bu 
vasiyetinden dönebilir. Çünkü vasiyet onun ölümü ile yürürlük kazanır. 

d) Yemin: Bir şeyi yapmak veya yapmamak üzere bir kimsenin yemin 
ifade eden sözcüklerle ifadelerini güçlendirmesidir. “Vallahi şu öğrenciye 
tahsil yaptıracağım” demek gibi. Bu kimsenin yeminine uyması diyaneten 
vacip olur. Aksi halde yemini bozulmuş sayılır ve yemin keffâreti gerekir. 
LUiZJ 

e) Kefâlet: Hanefilere göre, kefâlet; kefilin, borç istenildiği sırada 
borçlunun yerine alacaklıya ödemede bulunmayı üstlenmesidir. Diğer 
mezhep müctehidlerine göre ise kefâlet akdi sonucu borç, hem borçlu hem de 
kefilin zimmetinde sabit olur. 

Ebû Yusuf, Şâfiî, Mâliki ve Hanbelîlere göre kefâlet akdi, kefilin mücerred 
olarak borcu üstlenmesi ile gerçekleşir. Yani kefaletin rüknü icaptan ibarettir. 

Ebû Hanife ve Muhammed eş-Şeybânî’ye göre, kefâletin rüknü kefilin icabı 
ve alacaklının kabulünden ibarettir.^^ 

f) Ödül (cu’l, ceâle): Bu belirli bir işi yapana verilmesi, önceden taahhüt 
edilen ücret veya mükâfat demektir. Ödül verme taahhüdü bağlayıcı olmayan 
akitlerdendir. Yani ödül vadeden kişi karşı tarafın rızası aranmaksızın tek 
yanlı irade ile bu va’ dinden cayabilir. Ödülü hak eden kişi, bunu ondan zorla 
alamaz. Ancak mü’minin meşrû olan ödül verme sözünde durması İslâm 
ahlâkındandır. Meselâ; kayıp eşyayı bulup getirene, su buluncaya kadar kuyu 
kazana, imtihanda üstün başarı gösterene, bir hastalığı iyileştirene belli bir 
ödül vadetmek, yine Kur’an-ı Kerim’i ezberleyene bir hac imkânı sağlamak 
taahhüdü ödül niteliğindedir. 

Hanefîlere göre bir iş için ödül koyma bağlayıcı değildir, Çünkü bunda 
bilinmezlik (garar) ve risk (hatar) vardır. İşi yapacak olan ne kadar emek 
harcayacağını bilmediği gibi, sonucun küçük bir emekle elde edilmesi 
halinde de ödülle emek arasında denklik bulunmaz. Bu yüzden burada iş veya 
kira akdinin nitelikleri de yoktur. Bununla birlikte verilecek bir ödül alana 
meşrû olur. 

Şâfiî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre ise ödül koyma caizdir. Dayandıkları 
delil, Hz. Yusuf kıssasından söz eden şu âyettir: "Dediler ki: Biz kralın 






ölçeğini arıyoruz, onu getirene bir deve yükü (ödül) vardır. Bir başkası 

da; ben ona kefilim, dedi .”^ 2 Hz. Peygamber (s.a.)’in Huneyn günü 
söylediği şu hadis de bunu destekler: 

“Kim bir düşmanı öldürürse beraberinde bulunan eşya ve teçhizatı 
onundur.”™ 

Kanaatımızca “ödül koyma”, işçi, işveren veya memur âmir ilişkisi olanlar 
arasında olursa, emekle sonuç arasında bilinmezlikten ve değersizlikten söz 
edilebilir. 

Eğer ödül konulan konuda, ödül koyanın bir yararı bulunmaz ve ödülün 
amacı karşı tarafı yalnız bir iş başarmaya teşvikten ibaret olursa yukarıda 
sözü edilen belirsizlikler önemini kaybeder. Meselâ; okul birincisi için 
önceden ilan edilen bir ödül sebebiyle öğrencilerin çok çalışması, kendisi için 
boşa giden bir emek sayılmaz. Böyle bir ödül başarı için teşvik edici bir rol 
oynar. 
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II - AKDİN KONUSU (MAHAL) 


Akdin sonuç ve hükmünün kendisi üzerinde gerçekleştiği unsura “akdin 
konusu” denir. Satım akdinin konusu satılan şey, yani maldır. Kira akdinde, 
kiralanan şeyden yararlanma; nikâh akdinde karı koca arasında bir hayat 
ortaklığının kurulması; selem akdinde sonradan verilecek mal; karz (ödünç) 
akdinde borç verilen para; vedia akdinde malın korunması... akdin konusunu 
teşkil eder. 

İslâm’da bazı şeylerin bir akde konu olması caiz değildir. Meselâ şarap 
satışı caiz değildir. Aynı şekilde süt hısımı olan bir kadınla evlilik akdi 
yapmak da müslümanlar arasında geçerli değildir. Bu yüzden akdin 
konusunda bir takım şartların bulunması gerekir. 

Akdin Konusunun Şartları: 

1. Konunun Mevcut Olması: 

Olmayan birşey üzerinde her hangi bir akit yapmak geçerli değildir. 
Mesela; tarım ürününü yetişmeden satmak, hayvanın karnındaki yavruyu 
doğmadan satmak, yine hayvanın memesindeki sütü satmak caiz değildir. 
Çünkü tarım ürünü hasat edilemeyebilir, hayvanın yavrusu ölü doğabilir, 
henüz sağılmayan sütün miktarı bilinmez. Bütün bunlarda bilinmezlik 
yüzünden aldanma riski vardır. 

Konusu mevcut olmayan akdin bedelli akitlerden olması veya teberru 
akitlerinden bulunması sonucu değiştirmez. Olmayan şeyi satma yasağı 
hadisle sabittir. Hz. Peygamber (s.a.) devenin sulbündeki şeyin satışını 
yasakladığı gibi J ^ , devenin henüz doğmamış yavrusunu satmayı da 
yasaklamıştır.^ Bu konudaki genel prensibi şu hadis ifade eder: Hakim b. 
Hızâm (r.a.) Rasû 

lullah (s.a.)’a şunu sorar: “Bir kimse bana gelip, yanımda olmayan bir malı 
istiyor. Ona malı satıp, sonra çarşıya giderek bu malı satın alıyor ve o 
kimseye teslim ediyorum. Böyle bir alış-verişin hükmü nedir?” Hz. 
Peygamber cevap olarak şöyle buyurur: “Yanında olmayan şeyi satma. 

Diğer yandan Hz. Peygamber meyvelerin ve tarım ürünlerinin henüz 
olgunlaşmadan veya istifade edilir duruma gelmeden önce satışını 
yasaklamıştır.^^ Hadis-i şerifin devamında yasağın illeti şöyle 
belirlenmiştir: “Allah meyve vermeyecek olursa, kişi kardeşinin malını neye 







karşılık olarak alacaktır. 

Olmayan şeyi (ma’dûm) satma yasağı genel prensibinden selem, kira, 
müsâkât ve istisna’ akitleri istisna edilmiştir. Çünkü kıyasa aykırı olmakla 
birlikte bu akitler ya özel hadis ya da örf deliline dayanarak “istihsan” 
yoluyla caiz görülmüştür. İleride bu akitler üzerinde durulacaktır. 

Mâlikîlere göre olmayan şeyi satma yasağı yalnız bedelli akitlerde söz 
konusu olur. Hibe, vakıf ve rehin gibi teberru nitelikli akitlerde, akit sırasında 
konunun mevcut olması şart olmayıp, ileride meydana gelme ihtimalinin 
bulunması yeterlidir.^-^ 

Hanbelîlere göre ise, hadislerde yasaklanan; olmayan şey değil, garardır. 
^ 7 J Garar ise; helâk olması da olmaması da muhtemel olan yahut mevcut 
olsun veya olmasın akdi yapanın teslim edemeyeceği şeydir. Buna göre, akit 
sırasında mevcut olmamakla birlikte, ileride meydana gelmesine muhakkak 
gözü ile bakılan şeylerin satışı caiz görülmüştür. Sanatkâra peşin para ile mal 
siparişi vermek bu niteliktedir.^-^ 

2. Konunun Meşrû Olması: 

Akdin konusunun şer’an hüküm doğuracak niteliklere sahip olması gerekir. 
Bu da, akit konusunun sahipli ve mütekavvim bir mal olmasıyla gerçekleşir. 
Aksi halde yapılan akit hükümsüz olur. Meselâ; murdar ölmüş hayvan eti, 
şarap veya kan gibi mal olmayan şeyi satmak, bağışlamak, vakfetmek veya 
vasiyet etmek hukûkî bir sonuç doğurmaz. Çünkü mal sayılmayan şeyin 
başkasına temliki geçerli değildir.^-^ 

Ebû Hanife ve İmam Mâlik’in aksine, Şâfiî ve Hanbelîlere göre emzikli 
kadının sütünün satılması caizdir. Çünkü buna ihtiyaç vardır. Yine 
Hanbelîlere göre, zarûret olunca göz ve derinin bir bölümü gibi insan 
organının satışı caizdir. Bu duruma göre, günümüzde ameliyatlarda 
kullanılmak üzere kan satmak caiz olur. Çünkü doktor buna ihtiyaç görünce 
zaruret durumu ortaya çıkar. 

3. Konunun Mümkün Olması: 

Bir akit yapan kimsenin, bu akdin konusu olan şeyi teslim edecek güce 
sahip olması gerekir. Aksi halde akit konusu şey mevcut olsa veya akit 
yapanın mülkünde bulunsa bile akit geçerli olmaz. Meselâ; çalınmış bir 
otomobilin satılması, kiraya verilmesi, rehin yapılması, hibe edilmesi veya 
vakfedilmesi geçerli değildir. Yine gökyüzündeki kuşun, denizdeki balığın, 








kaçan avın, gasp edenin elindeki eşyanın, düşman işgali altındaki evin ne 
satışı, ne bağışlanması ve ne de kiraya verilmesi caiz olmaz. Çünkü akdi 
yapanın bunları teslime gücü yetmez. Allah Teâlâ; “Ey iman edenler 
yaptığınız akitleri yerine getiriniz.”^!^ buyurmuş, ancak başka âyette; 
“Allah hiç bir kimseye gücünün yeteceğinden fazlasını yüklemez. 
buyurarak buna sınırlama getirmiştir.^^ 

Diğer yandan İmam Mâlik “akdin konusunu îfâya güç yetirmeyi” yalnız 
bedelli akitlerde gerekli görmüş, bedelsiz akitlerde ise bu şartı aramamıştır. 

Bu görüşe göre, bir kimse çalman otomobilini veya tahsil edemediği 
alacaklarını başkasına hibe etse, âriyet veya karz olarak verse, yahut vasiyet 
yoluyla devretse böyle bir akit geçerli olur. Günümüzde tahsil edilemeyen bir 
takım çek veya senet bedellerinin bir hayır derneğine veya bir vakfa havale 
edilmesi muâmelesi de bu niteliktedir. 

Burada, lehine bağış yapılan kişi veya kuruluş bedel ödemediği için, akdin 
konusu olan şey ifa edilemese de taraflar arasında anlaşmazlığa yol açmaz. 

Çünkü lehine bağış yapılan kimse riski önceden kabul etmiş olur. 

4. Konunun Akdi Yapanlarca Bilinmesi: 

Akit konusu olan şeyin taraflarca anlaşmazlığa yol açmayacak derecede 
bilinmesi gerekir. Çünkü Hz. Peygamber “garar” olan yani hile aldanma veya 
bilinmezlik yönü bulunan şeyin satışını yasaklamıştır.^^] Garar; içinde risk 
unsuru taşıyan satışı ifade eder. Bu, bilinmezlik veya belirsizlikten daha genel 
bir anlam taşır. Meselâ, nitelikleri tam olarak bilinen kayıp bir hayvanı veya 
çalınmış bir otomobili satın almada konunun kendisinde bilinmezlik yoktur, 
fakat teslim bakımından risk vardır. Kısaca garar, bilinmezliği de kapsar, 
fakat bilinmezlik olmadan da risk hali bulunabilir. 

Akit konusunun bilinmesi ya işaretle veya malı görmekle olur. Görme ya 
akit sırasında veya akitten, değişikliğe uğramayacak kadar kısa bir süre önce 
olmalıdır. Standart (mislî) mallarda nümuneyi görmek bütünü görmek 
gibidir. Burada nümuneyi de görmeden malın niteliklerini anlaşmazlığı 
kaldıracak ölçüde belirlemekle de akit yapılabilir. Malın cinsini, kalitesini, 
çeşidini ve miktarını tam olarak belirlemek gibi. Meselâ; şu kalitede, şu 
miktar, şu yılın ürünü baldo pirinci veya şu model, şu renk, şu marka, sıfır 
kilometre otomobil denilmesi gibi. 

Bilinmezlik anlaşmazlığa yol açacak ölçüde büyük olursa, yapılan akit 
Hanefîlere göre fasit, diğer mezheplere göre ise bâtıl olur. Meselâ; veresiye 








satışta, bedelin ödeme tarihinin belirlenmemesi anlaşmazlığa yol açacak 
önemli bir eksikliktir. Ancak insanların müsamaha ile karşıladıkları az 
bilinmezlikler akitlere zarar vermez. Satın alınan malın dükkânda mı yoksa, 
evde mi teslim edileceğinin konuşulmaması gibi. 

Hanefilere göre, akit konusunun bilinmesi şartı malî olsun veya evlilik 
akdinde olduğu gibi malî nitelikli olmasın yalnız bedelli akitlerde söz konusu 
olur. Hibe, vasiyet ve kefillik gibi “tebberû akitleri”nde akit konusunun tam 
olarak bilinmesi şart değildir. Çünkü burada bilinmezlik anlaşmazlığa yol 
açmaz. Meselâ; bir kimse malının yüzde yirmisini birisine vasiyet etse, 
vasiyet sırasında bu malın ne kadar olacağı, hatta ölümü sırasında mal 
bulunup bulunmayacağı bilinmez. Yine, bir kimse “Ben filanın bütün 
borçlarına kefilim” dese bu akit de geçerlidir.^™ 1 -* 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre, bedelli veya bedelsiz bütün akitlerde, akit 
konusunun akdi yapanlarca bilinmesi şarttır.^^ 

5. Akdin Konusunun Necis (Pis) Olmaması: 

Hanefilere göre, hakkında yasaklama bulunan içki, domuz eti, murdar 
hayvan ve kan gibi şeyler pis (necis) olup, bunların satışı da caiz değildir. 
Delil şu hadistir: Cabir b. Abdillah (r.a.) Mekke fethi sırasında Rasûlullah 
(s.a.)’in şöyle buyurduğunu nakletmiştir: “Şüphesiz Allah ve Rasûlü içkinin, 
murdar ölmüş hayvan etinin, domuzun ve putların satışını haram 
kılm ıştır.İbn Abbas (r. anhümâ)’dan nakledilen şu hadis bu konudaki 
genel prensibi koymaktadır: “Şüphesiz Allah, bir topluma, bir şeyin 
yenilmesini haram kıldığı zaman, onlara bu şeyin satış bedelini de haram 

kpar. ”UM1 

Diğer yandan Hanefilere göre necis sayılmakla birlikte zaruret halinde 
domuzun kılının ve murdar ölmüş hayvanın tabaklanmış derisinin 
yararlanmak üzere satışı caizdir. Yine yabanî hayvanlarla, kendisinden yeme 
dışında yararlanmak mümkün olan bazı pis şeylerin satışı da caizdir. Bekçilik 
veya avcılıkta yararlanmak üzere köpeğin, ilâç yapımında kullanılmak üzere 
yılanın veya içine fare düşen yağın veya ispirtonun yakıt amacıyla satılması 
bu niteliktedir. Hastalıklı organdan kan emdirmek için sülük satın almak da 
böyledir. Hanefîlerin bu konudaki genel prensibi şudur: “İslâm’a göre; 
yenilmesi, içilmesi veya kullanılması helâl olan şeyin satışı da helâldir” 
Çünkü eşya insanın yararlanması için yaratılmıştır. Eşyada asıl olan mübah 
olmasıdır. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Allah, yeryüzündeki şeylerin 






hepsini sizin için yaratmıştır.”*^^ “ O göklerde ve yerde bulunan her 
şeyi sizin hizmetinize vermiştir. Düşünen bir toplum için bunlarda nice 
ibret ve deliller vardır.”^^ 

Çoğunluk müctehidlere göre ise pis (necis) olan veya içine pislik karışmış 
bulunan bir şeyden, başka amaçla yararlanmak mümkün olsa bile satışı caiz 
değildir. Necis sayılan hayvanlar; öğretilmiş olsa bile köpek, domuz, murdar 
ölmüş hayvan, haşerat, arslan gibi eti yenmeyen yırtıcı hayvanlarla; doğan, 
karga vb. yırtıcı kuşlardır. 

Diğer yandan bu mezhepler; katır ve eşek gibi necis olup olmadığında 
ihtilâf bulunan hayvanların, kedinin, eğitilmiş doğan ve şahin gibi avcı 
kuşların; serçe, bülbül ve papağan gibi sesi için bulundurulan hayvanların 
satışını caiz gördüler.Bu duruma göre bu mezheplerin de, eti yenmeyen 
hayvanların necis olup olmamasına bakılmaksızın “yeme dışında, 
yararlanılabilir nitelikte olunca satışının caiz olacağı” prensibine yaklaştıkları 
söylenebilir. 
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III - AKİTLERE AİT ŞARTLAR 


Akitlerde rükün ve şartlar asıl unsurları teşkil eder. Rükün; bir şeyin varlığı 
kendisine bağlı olan ve aslı oluşturan ana parçadır. Meselâ; Rükû namazın bir 
rüknüdür, çünkü ondan bir parçadır. Yine icap-kabul akdin birer rüknüdür, 
çünkü onun parçalarını oluştururlar. Şart ise; bir şeyin varlığı kendisine bağlı 
olan, fakat o şeyin dışında bulunan unsura denir. Meselâ, abdest almak namaz 
için şarttır ve namazın dışında kalan bir unsurdur. Yine nikahta şahitlerin 
hazır bulunması şarttır, satış akdinde malın ve bedelin belirlenmesi veya 
satılacak malın devretmeye elverişli olması şarttır. Çünkü bunlardan her biri 
akdin birer parçasıdır. 

Şart Çeşitleri: 

Şartlar kaynak bakımından ikiye ayrılır. İslâm’ın belirlediği şartlar ki, 
bunlara şer’î şart denir. İkincisi ise, insanların kendi hukukî tasarrufları ile 
ilgili olarak ileri sürdükleri kayıtlar olup, bunlara da ca’lî şart adı verilir. 
Bunları aşağıda açıklayacağız. 

A) İslâm’ın Belirlediği Şartlar (Şer’î Şart): 

Bunlar gerek ibadetler ve gerekse muâmeleler için ayet veya hadislerle 
belirlenmiş olan şartlardır. Akdi yapanın ehliyetli olması, nikah akdinde şahit 
bulunması, namaz kılacak kimsenin önce namazın dışındaki abdest alma, 
pislikten arınma, avret yerlerini örtme, kıbleye yönelme, namaz vaktini 
bekleme gibi şartları yerine getirmesi gerekir. Bunlar âyet ve hadislerle 
belirlenmiş olan şer’î şartlardır. 

B) İnsanların Kendi Aralarında Belirlediği Şartlar (Ca’lî Şart): 

Müslümanlar kendi aralarında veya gayri müslimlerle çeşitli muâmele ve 
akitler yaparken akdin özelliğine göre bir takım kayıt ve şartlar öne 
sürebilirler. İnsanların serbestçe belirledikleri bu şartlara özel şartlar 
diyebiliriz. Böylece İslâm’ın düzenleme yapıp getirdiği şartlar da genel 
şartlar niteliğini taşır. İslâm’a aykırı olmadığı sürece tarafların belirlediği özel 
şartlara da uymak gerekir. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: 
“Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak haramı 
helâl, helâlı haram kılan şart müstesnadır.”^^ 



İnsanların koyduğu şartlar da kendi arasında üçe ayrılır: Sahih, fasit ve bâtıl 
şart. 

1. Sahih Şart: 

Geçerli olan ve taraflarca uyulması zorunlu bulunan şartlardır. Bunlar akdin 
gerektirdiği hükümlere uygun olan veya akdin ifasını güvence altına alan 
yahut bizzat İslâm’ın koyduğu ya da örfün kabul ettiği şartlardır. 

Akdin gerektirdiği hükümlere uygun olan şartlara şunları örnek verebiliriz: 
Satıcının satış bedelinin teslimini veya satış bedelinin tamamı ödeninceye 
kadar satılan malı hapsetmeyi şart koşması, alıcının da satılanın teslimini 
veya onu mülk edinmeyi şart koşması gibi... Bunlar taraflarca öne sürülmese 
bile İslâm’a göre gerçekleşmesi gereken şartlardır. Mesela; satış akdinde 
paranın teslimi veya paranın tamamı ödeninceye kadar malın elde 
tutulabilmesi bedelli akitlerin gerektirdiği hükümlerdendir. 

Veresiye satışta, satıcının alıcıdan kefil veya rehin istemesi ise “akdin 
ifasını güvence altına almaya yönelik” şartlardandır. Çünkü alış-verişte kefil 
veya rehin istenmesi vadeli satışta satış bedelinin, selem (para peşin mal 
veresiye) akdinde malın, ödünç para vermede bu paranın alınması için 
güvence teşkil eder. 

Borçlu bunları yerine getirmediği takdirde kefil veya rehinden karşılanması 
yoluna gidilebilir. Bu yüzden kefil ve rehin şartı, belirtilen akitleri 
güçlendirir. Evlenecek bir kızın babasının peşin verilmeyen mehir veya 
nafaka (geçiminin temini) için, kızın kocasından kefil istemesi de bu 
niteliktedir. Çünkü baba bu yolla kızının haklarını güvence altına almak 
isteyebilir. 

İslâm’ın çeşitli akitler için belirlediği şartlar, bunlar âyet ve hadislerde 
açıklanan şartlardır. Alış-verişte taraflardan birisi veya her ikisi için 
muhayyerliğin şart koşulması gibi. 

Örfün kabul ettiği şart; saat, radyo, otomobil, çamaşır makinesi veya 
buzdolabı gibi eşyada, alıcının belli bir süre içinde bozulduğu takdirde tamir 
etmesini satıcıya şart koşması, yine satılan malın evde tesliminin şart 
koşulması gibi. Her ne kadar burada taraflardan birisi için daha çok 
yararlanma söz konusu ise de, bu gibi şartlar insanların yapageldiği 
muamelelerdendir. Bu yüzden bunlar İmam Züfer (ö. 158/775) dışında 
Hanefilere göre istihsan delili ile caizdir. Çünkü Hz. Peygamber, yolculukta 
iken Cabir b. Abdillah (r.a.)’tan bir deve satın almış, Câbir de Medine’ye 
kadar binmeyi ve eşyasını yüklemeyi şart koşmuştur.’’^^ Örfte yer alan ve 





nasslarla (ayet-hadis) çelişmeyen şartların geçerli sayılması şart koşma 
serbestliğinin sınırlarını genişletmiştir.^^ 

2. Fâsit Şart: 

Sahih şarta ait dört özellikten birisine sahip olmayan ve akdi yapanlardan 
birisi lehine diğerinden daha fazla yarar sağlayan şartlara “fâsit şart” denir. 
Buna göre; akdin gerektirmediği veya akdin gerektirdiği hükümleri 
destekleyici nitelikte olmayan yahut dinin meşrû görmediği ya da örfün kabul 
etmediği şartlar fasit şart niteliğindedir. Ayrıca bu şartlarda akdin 
taraflarından birisine, diğerinden daha fazla yarar sağlama özelliği de 
bulunmalıdır. Aşağıda bunu örneklerle açıklayacağız: 

el-Kâsânî (ö. 587/1191) fâsit şartları açıklarken şöyle der: “Fâsit şartlardan 
bir bölümü akdin gereği olmadığı halde ya satana, ya satın alana veya satılan 
şeye bir yarar sağlayan, fakat bununla birlikte akdin gereğini teyit edici 
nitelikte bulunmayan ve insanlar arasında örf ve âdet halini almış da olmayan 
şartlardır. Bir kimsenin evini, içinde bir ay ücretsiz oturmak şartıyla satması; 
bir yıl kendisi ekip biçmek şartıyla tarlayı satması; bir ay binmek şartıyla 
hayvanı satması; bir hafta giymek şartıyla elbiseyi satması, yahut satın alanın 
bedeli ödemesi dışında bir de ödünç para vermesi veya bir hediye vermesi 
yahut kızını vermesi veyahut da kendisine bir şeyi satması gibi şartlarla, bir 
malı satması, yahut da satıcının dikip teslim etmesi şartıyla kumaşı; öğütüp 
teslim etmesi şartıyla buğdayı; ağaçtan toplaması veya yerden sökmesi 
şartıyla meyve ve sebzeyi; istediği yere taşıması şartıyla bir malı satın alması 
bu niteliktedir. İşte bütün bu akitler fâsittir. Çünkü bunlarla, bir satım akdinde 
satış bedelinden ayrı olarak bir yarar sağlanmaktadır. Bu ek yararın satım 
akdinde bir karşılığı bulunmadığı için, bunda faiz niteliği vardır. Çünkü faiz 
haksız ve karşılıksız fazlalığa denir. Faizli satım akdi ise fâsittir. Başka bir 
açıdan bakıldığında, bunda faiz şüphesi vardır. Böyle bir şüphe ise, faizin 
bizzat kendisi gibi akdin fasit oluşuna neden olur.*^^ 

Muâmelelerde öne sürülen fasit şartlar, yalnız mâlî bedelli akitlerde sonuç 
doğurur ve akdi bozar. Mâlî nitelikli olmayan, nikâh akdi ile bedelsiz 
akitlerden olan hibe ve ödünç verme gibi teberrular veya kefâlet, havâle, 
rehin gibi teminat akitleri yahut da vekâlet gibi mübah akitler fasit şarttan 
etkilenmez. Burada fasit şart geçersiz olur, akit geçerli olarak devam eder. Bu 
duruma göre, fasit şart taşıyan satış, kira, taksim, ziraat ortaklığı, bağ-bahçe 
ortaklığı gibi mâlî bedelli akitler fasit olur. Delil şu hadistir: “Hz. Peygamber 
(s.a.) şartla birlikte satışı yasakladı.”^^ Çünkü fasit şart bedelli akitlerin 






dayandığı “bedellerin denkliği (teâdül)” prensibi ile çelişir. Akdi yapanlardan 
birisi yararına konulan şart, haksız kazanca yol açar, bu da faiz niteliği taşır. 

Sonuç olarak bedelli (ivazlı) akitlerde fasit şart öne sürmekten sakınmalıdır. 
Bunun yerine her akdi kendi sınırları içinde sonuçlandırıp, fasit şartı da yeni 
bir akit konusu yapmalıdır. Yukarıda verdiğimiz örneklere göre çözüm şöyle 
olur. Değirmenci veya un fabrikasından buğday satın almak istediğimizde 
önce buğdayı satın almalı, yeni bir sözleşme ile öğütülmesi sağlanmalıdır. 
Tüccar terziden kumaş alınacaksa, kumaşın alımı ayrı olmalı, dikiş ücreti 
ayrıca belirlenmelidir. Çünkü kumaşın alımı “satım akdi”, dikiş ise “istisnâ’ 
akdi” ile yapılmış olur. Satın alınan bir mal satıcı yanında bir ay gibi bir süre 
ile kalacaksa bunu yeni bir “kira” veya “vedîa” yahut “âriyet” akdi ile 
bırakmalıdır. Yine bir kimse sattığı evinde bir süre daha oturmak istiyorsa, 
bunu yeni bir “kira sözleşmesi” ile sağlamalıdır. Satılan araziyi bir yıl ekip 
biçme de yeni bir “kira akdi” ile çözülebilir. 

İslâm’da bir tarafın haksız olarak bir kazanç sağlaması yolları kapatılmıştır. 
Akülerdeki belirsizlikler açık duruma getirilerek aldanmalar önlenmiştir. 

3. Bâtıl Şart: 

Sahih şartların dışında kalan ve ne akit yapanlara, ne de başkasına bir yararı 
olmayan, aksine taraflardan birisine bir zarar getiren şarttır. Bunlar sıkıcı, 
anlamsız ve mülkiyet hakkını kullanmayı kısıtlayıcı şartlardır. Alıcının satın 
aldığı malı başkasına satmaması, bağışlamaması veya kiraya vermemesi 
şartıyla alması, otomobil satan kimsenin belli bir şahsı otomobile 
bindirmemesi şartıyla satması bu niteliktedir. 

Bu gibi şartlarla yapılan akitler geçerli olur, fakat şart lağv (yok) kabul 
edilir. 

Akdin bedelli veya nikah, kefâlet ve hibe gibi bedelsiz akitlerden olması 
sonucu değiştirmez.^^ 

C) Şart Belirleme Sınırını Geniş Tutanlar: 

Hanbelî mezhebi ve özellikle İbn Teymiyye (ö.728/1328) ve İbnu’l- 
Kayyim el-Cevziyye (ö.751/1350) akitlerde şart koşmanın sınırını geniş 
tutmuşlardır. Bunlara göre, şartlarda esas olan mübah ve mutlak olmaktır. 
Akdin gerektirdiği hükümlerle çelişen veya hakkında yasaklama bulunan 
şartlar dışındaki her çeşit şart öne sürülebilir. Bu yüzden iki taraftan birisine 
yarar sağlayan her şart geçerli olur. Meselâ; satılan evde, bir süre ücretsiz 




oturmayı şart koşmak veya terziden dikmek şartıyla elbiselik kumaş satın 
almak yahut kadının, kendisinin üzerine evlenilmemesini veya yolculuğa 
çıkarılmamasını yahut başka bir eve taşınmamayı şart koşması yalnız bir 
tarafa yarar sağlayan şartlara örnek olarak verilebilir. 

Bu şartlar geçerli olup, yerine getirilmeleri gerekir. Burada akdin bedelli 
olması veya bedelsiz bulunması sonucu etkilemez. Şarta uyulmazsa karşı 
tarafın akdi bozma hakkı doğar. Kadı Şurayh, İbn Şübrüme, İbn Ebî Leylâ ve 
Mâliki fakihlerden bir grubun görüşü de böyledir. Delil şu hadistir: “Cabir 
(r.a.), Rasûlullah (s.a.)’a bir deve satmış ve evine kadar üzerinde yükünü 
taşımayı şart koşmuştur. Hz. Peygamber bu şartı kabul etmiş ve parayı 
ödemiştir. 
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IV - AKİT ÇEŞİTLERİ 

Akitler çeşitli bakımlardan bölümlere ayrılmıştır: 

A) Sahih ve Gayri Sahih Akit: 

1. Sahih Akit: 

Rükün ve şartlarında bir eksiklik bulunmayan akülerdir. İcap-kabul, akdi 
yapanlar, akdin konusu gibi ana unsurları tam olan akitler bu gruba girer. 
Akıllı ve ergin kimsenin meşrû bir malını peşin veya veresiye bir bedelle 
satması gibi. Hanefîler bunu, “Aslı ve vasfı bakımından meşrû olan akittir.” 
diye tanımlamışlardır. Sahih akit derhal sonuçlarını meydana getirir. Meselâ; 
ehliyetli bir kimse mütekavvim bir malını satınca, eğer satışta muhayyerlik 
yoksa, icap ve kabulün arkasından alıcının satılan malda, satıcının da satış 
bedeli üzerinde mülkiyet hakkı doğar. 

2. Sahih Olmayan Akit: 

Bu, esas unsurlarından veya şartlarından birisi bulunmayan akittir. İçki, 
domuz, kan, murdar ölmüş hayvan eti, ehliyetli olmayan kişinin satışı gibi. 

a) Fâsit ve Bâtıl Akit Ayırımı: 

Hanefîlere göre sahih olmayan akitler fâsit ve bâtıl olmak üzere ikiye 
ayrılır. Ancak bu ayırım mülkiyetin nakli sonucunu doğuran veya akdi 
yapanları karşılıklı borç yükü altına sokan akitlere mahsustur. Satım, kira, 
hibe, karz, havâle, şirket, müzaraa, müsâkât ve taksim akdi gibi muameleler 
bu niteliktedir. Vekâlet, vesâyet gibi mâlî olmayan; âriyet ve vedîa vermek 
gibi tarafları karşılıklı borç yükü altına sokmayan mâlî akitlerde; ibadetlerde 
ve boşama, vakıf, kefâlet gibi tek yanlı iradeyle meydana gelen tasarruflarda 
ise fâsitle bâtıl arasında bir fark yoktur. 

Hanefîler dışındaki çoğunluğa göre ise, hem ibadetler ve hem de akitler 
konusunda fasitle bâtıl aynı anlama gelir. 

b) Fâsit ve Bâtıl Akit Ayırımının Dayandığı Deliller: 

Fâsit ve bâtıl akit ayırımı konusunda Hanefilerle diğer mezhepler arasındaki 
görüş ayrılığı, İslâm’daki bir yasağın akit üzerinde hangi ölçüde bir sonuç 
doğuracağını farklı anlamaya dayanır. Akitlerle ilgili İslâm’ın koyduğu bir 



yasağa uyulmadığı takdirde hem günaha girilir, hem de akit ortadan kalkar. 
Diğer bir görüşe göre yalnız günah olur, fakat akit geçerliliğini korur. Yine 
eksiklik akdin rükün veya şartlarıyla ilgili ise, farklı sonuç meydana gelir mi? 

Hanefîlere göre, hazan İslâm’ın akitlerle ilgili yasağı, işleyene günah 
kazandırır, fakat akit geçerliliğini korur. Ancak bu yasak veya eksiklik akdin 
rükünlerinde, yani icap, kabul veya akdin konusunda olursa yahut bunları 
tamamlayan şartlarda bir eksiklik bulunursa akit batıl olur. Meselâ; akdin 
konusu, şarap veya domuz eti gibi, mübah değilse veya mal ya da satış bedeli 
ortada yoksa, ya da teslimi imkânsızsa akit bâtıl olur. Eğer hükmü 
tamamlayan veya hükümle ilgili olan bir şart eksikse akit fâsit olur, batıl 
olmaz. Bir satım akdinde ödenecek olan para miktarının veya ödeme 
vadesinin bilinmemesi gibi hükmün uygulanması sırasında anlaşmazlığa yol 
açacak eksiklikler sebebiyle akit fasit olur. Buna göre fasit akit; akdin 
vasfında, yani hüküm ve sonucunu tamamlayan şartlarında eksiklik bulunan 

akittir.I2MJ 

Şâfiî, Mâliki ve Hanbelîlere göre, akide ilgili bir yasak, o akdin bir sonuç 
meydana getirmesine engel olur. Çünkü yasağa rağmen böyle bir akdi 
yapmak (Allâh’a isyandır. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim bizim 
emrimize uymayan bir iş yaparsa kabul edilmez, kim dinimize onda olmayan 
bir iş sokarsa kabul edilmez”^-* Ashab-ı kiram, hakkında yasak bulunan 
akitlerin bâtıl oluşu üzerinde görüş birliği içindedir. Bu yüzden onlar faizi ve 
müşriklerle yapılan evlenme akdini geçersiz saymışlardır. Çünkü Kur’an-ı 
Kerim’de; “Allah alış-verişi helâl, faizi ise haram kıldı.”^^ “İman 
etmedikçe müşrik kadınlarla evlenmeyin”^ buyurulmuştur.^^ 

Akitlerde fesat sebepleri dörttür: Çok bilinmezlik, garar (bir taraf için 
aldanma riski), korkutma ve bozucu nitelikteki şart. 

c) Fâsit ve Bâtıl Akdin Hükümleri: 

Fâsit akitte kabz veya teslim gerçekleşmişse, iki bedelin yani satılan malın 
ve satış bedelinin mülkiyetleri akdin taraflarına geçer. Fâsit kira akdinde 
kiracı maldan yararlanma hakkına sahip olur, fiilen yararlanınca da kira 
bedelini ödemesi gerekir. Ancak fasit satım akdi, alıcıya belirlenen satış 
bedelini değil de, emsal bedeli veya malın pazar yerinde kabz günündeki 
değerini ödeme yükümlülüğü verir. Fâsit kira akdinde de emsal kira bedeli 
ödenir. Ancak bunun miktarının akitte konuşulan bedeli aşmaması gerekir. 

Şer’î hükümleri gözetmek için fasit akdin ya akdi yapanlardan birisince, ya 
da hakim tarafından feshedilmesi hakkı doğar. Bu hak, fesih engelleri ortaya 








çıkıncaya kadar kabzdan sonra da devam eder. Fesih engelleri şunlardır: 1) 
Malın helâkı veya tüketilmesi yahut buğdayın un, unun ekmek yapılması gibi 
şekil değiştirmesi. 2) Asıldan olmayan bitişik ilâvelerin meydana gelmesi. 
Unun yağ veya şekerle karışması, arsa üzerine bina yapılması, kumaşın 
boyanması. 3) Kabzedilen malda yeni bir satış, hibe, rehin veya vakıf gibi bir 
yolla tasarrufta bulunulması. 

Bâtıl akit ise hiçbir sonuç meydana getirmez. Meselâ; satım akdinde iki 
bedelin (mal ve para) mülkiyeti taraflara geçmez. Bâtıl nikah kadına nafaka 
ve miras hakkı sağlamaz. 

Ancak batıl satım akdinde satılan mal, alıcının elinde iken kasıt sonucunda 
telef olsa, misliyle veya değeriyle tazmin edilir. Batıl bir akitte zaman aşımı 
işlemez, bu yüzden uzun süre geçse bile akdin batıl olduğu ileri sürülebilir. 
Çünkü bâtıl yok hükmündedir. Fâsit akitte ise zaman aşımı, tarafların fesih 
hakkı devam ettiği sürece uzar. Fesih engeli meydana gelince akit kesinleşir. 
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d) Mekruh Akitler: 

Bazı akitler rükün, şart veya vasıflarında hiçbir eksiklik bulunmadığı halde, 
akdin kendisi dışında kalan bir sebepten ötürü yasaklanmış olabilir. Hanefîler 
bu gibi akitleri mekruh sayarken, çoğunluk mezhep müctehitleri haram kaul 
ederler. 

Kendi dışında kalan bir sebeple yasaklanan başlıca muameleler şunlardır: 

aa) Neceş satışı: Bu, bir kimsenin gerçek alıcı olmadığı halde sırf müşteri 
kızıştırıp fiyatı yükseltmek amacıyla alış-verişe karışmasıdır. Hz. Peygamber 
(s.a.); “Sırf müşteri kızıştırmak için satışa girmeyiniz”^^ buyurmuştur. 
Hanefilere göre, müşteri kızıştırma, eğer malın fiyatı gerçek değerini aşarsa 
mekruh olur. Eğer arttırma, mal değerini bulmadığı için yapılmışsa bunda bir 
sakınca bulunmaz. Burada adalet için yardımlaşılmış olur. Açık arttırma veya 
kapalı zarf usulü teklif olarak en yüksek fiyat verene malı satmak mümkün ve 
caizdir. Ancak açık arttırmaya da hile sokulmamalıdır.^^ 

bb) Telakkı’r-rukbân yasağı: Şehirdeki bazı kimselerin köyden veya 
dışardan mal getirenleri yolda karşılayıp malları elinden almasıdır. Burada, 
üreticinin şehirdeki günlük rayiç fiyatları öğrenmesi engellenmekte, şehirli 
tüccarın onun elinden ucuza aldığı malı piyasaya kontrollü ve pahalı olarak 
sürmesi veya karaborsaya düşürmesi söz konusu olmaktadır. Hadiste şöyle 
buyurulur: 

“Hz. Peygamber binitlileri yolda karşılamayı, yani pazara gelmeden 






yüklerini satın almayı yasaklamıştır.”^ Hanefîlere göre, bu şekilde üretici 
veya malı dışarıdan getiren kimse ile tüketici arasına girmek eğer topluma 
zarar veriyorsa tahrîmen mekruhtur. Eğer sun’î fiyat artışına yol açmıyorsa 
bunda bir sakınca bulunmaz. 

cc) Şehirlinin köylü adına satış yapması: Şehirlinin köylüye ait ürünleri 
depolayıp, komisyoncu sıfatıyla piyasaya sürmesi yasaklanmıştır. Tavus’un, 
İbn Abbas (r. anhümâ)’dan naklettiği bir hadiste şöyle buyurulur: “Hz. 
Peygamber, şehirlinin köylü adına satış yapmasını yasaklamıştır. Tavus, İbn 
Abbas’tan böyle bir satışın şeklini sormuş, İbn Abbas; şehirli köylüye 
komisyonculuk (simsarlık) yapıp, onun malını satamaz, diye cevap 
vermiştir.”^^ Hz. Enes’ten nakledilen başka bir hadiste, köydeki mal sahibi 
ile şehirdeki komisyoncunun birbirinin oğlu veya babası bile olsa bunun caiz 
olmadığı belirtilir. 

Hanefîlere göre böyle bir komisyonculuk belde halkına zarar veriyorsa 
mekruh olur, aksi halde bunda bir sakınca bulunmaz. Mâlikîlere göre, neceş 
satışı gibi, bu şekil komisyonculuk da akdin feshini gerektirir. 

dd) Cuma namazı sırasında satış yapmak: Cuma namazı ile yükümlü 
olanların cuma saatinde işlerini bırakıp namaza koşmaları gerekir. Sadece 
cemaate gelmemek için özürlü olan erkeklerle, gayri müslimler, kadın ve 
çocuklar bunun dışındadır. İşte cuma namazı sırasında namaza gitmeyip de 
bir takım günlük muameleler, akitler yapılırsa bu akitler geçerli olmakla 
birlikte mekruhtur. Şâfiîlere göre ise böyle bir akit haram olur. Çünkü 
Kur’an-ı Kerim’de; “Ey iman edenler! Cuma günü namaza çağrıldığınız 
zaman hemen (AllâhTn zikri olan namaza koşun, alış verişi bırakın”^^ 
buyurulmuştur. 

Hanbelîlere göre bu sırada yapılan akitler geçerli olmaz, Mâlikîlerde 
meşhur olan görüşe göre ise akit feshedilir. 

Cuma namazı vakti Hanefîlere göre ilk ezandan, çoğunluğa göre ise hatibin 
minbere çıkışından itibaren namazın sonuna kadar olan süredir.^^ 

B) Sahih Akdin Çeşitleri: 

Hanefî ve Mâlikîlere göre sahih olan akitler yürürlük kazanan (nafiz) veya 
izne bağlı (mevkûf) bulunan akitler olmak üzere ikiye ayrılır: 

1. Derhal Uygulanabilen Akit (Nâfiz): 

Ehliyetli kimsenin rükün ve şartlarına uyarak yaptığı akitler derhal 







uygulanabilir. Meselâ; reşit kimsenin kendi malı üzerinde yaptığı akit; yine 
velî veya vasinin küçük çocuk veya kısıtlı adına yaptığı akit ile vekilin 
müvekkili adına yaptığı akit derhal sonuçlarını doğurur. Hükmü; kimsenin 
iznine bağlı olmaksızın akit yapıldıktan hemen sonra hükümleri meydana 
gelir. 

Akide birlikte yürürlük kazanan muameleler bağlayıcı (lâzım) olup 
olmaması bakımından da ikiye ayrılır. 

Bağlayıcı (lâzım) akit; taraflardan birisinin, diğerinin rızası olmadan 
feshetme hakkının bulunmadığı akittir. Meselâ; satım ve kira akdi gibi. 
Bunlar tek yanlı irade ile feshedilemez. Akitlerde asıl olan bağlayıcı olmaktır. 
Çünkü Kur’an-ı Kerim‘de; “Ey iman edenler akitlerinizi yerine 
getirin”^ buyurulmuştur. 

Bağlayıcı olmayan akit; müctehidlerin bazısı buna caiz akit de demişlerdir. 
Bu, akdi yapanlardan birisinin, diğerinin rızasına bağlı olmaksızın tek yanlı 
iradeyle feshedebildiği akittir. Vekâlet, âriyet ve vedîa verme ile muhayyerlik 
bulunan akitler bu niteliktedir. 

2. Başkasının İznine Bağlı Olan Akit (Mevkûf): 

Yürürlük kazanması başkasının iznine bağlı bulunan akitlere “mevkûf akit” 
denir. Bu tür akitler konu veya tasarruf ehliyeti ya da yetkisi üzerindeki bir 
eksiklik sebebiyle ortaya çıkar. Akit yapma yetkisi ya mâlik veya mâlikin 
temsilcisi olması, ayrıca akdin konusu üzerinde de kiracı, rehin alan gibi 
başka birisinin hakkının bulunmaması ile gerçekleşir. Bu yüzden mal sahibi 
veya onun temsilcisi olmayan bir kimsenin (fuzûlî) yaptığı akit ile kiradaki 
veya rehindeki bir mal üzerine yapılan akit mevkûf olur ve hak sahibi izin 
vermedikçe de yürürlük (nefâz) kazanmaz. Mecelle’de mevkûf akit şöyle 

tarif edilmiştir: “Mevkûf satım akdi, başkasının hakkı taalluk eden satıştır. 
Fuzûlî’nin satışı gibi” (Mad. III, 368) “Satım akdinin nâfiz olması için satıcı, 
satılan mala mâlik veya mal sahibinin vekili yahud vasîsi olmak, yahud da 
başkasının hakkı olmamak şarttır” (Mad 365) 

C) İsmi Nass’la veya Örfçe Belirlenen Akitler: 

1. İsmi Âyet veya Hadisle Belirlenen Akitler: 

Bunlar vahiy ve sünnette kendisine bir isim verilen ve genel şart ve esasları 
belirlenen akülerdir. Satım, kira, hibe, rehin, vekâlet, kefâlet, havâle, karz, 




sulh, nikâh ve vasiyet gibi akitler bu niteliktedir. 
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2. ismi Orf Tarafından Belirlenen Akitler: 

Bunlar vahiy ve sünnette isim olarak yer almamakla birlikte toplumun 
ihtiyacı sebebiyle ortaya çıkan ve temelde nasslarla çelişmeyen akitlerdir. 
Toplumların gelişmesi, yeni keşif ve icatlar sonucunda yeni yararlanma 
şekillerinin ortaya çıkışı yeni bir takım sözleşme çeşitlerini de beraberinde 
getirmiştir. İstisnâ’ (sipariş verme) akdi, vefa satışı, çift kira akdi (icâreteyn), 
yeni taahhüt ve borç yükü altına girme sözleşmeleri, maden ve petrol 
aramaları için imtiyaz veren şirket çeşitleri, gazete ve dergi ilân, reklâm ve 
yayın sözleşmeleri bunlar arasında sayılabilir.^^ 

Yukarıda da açıkladığımız gibi çoğunluk müctehidlere göre, nass’larla 
çelişmemek şartıyla yeni yeni akitler ortaya koymak mümkündür. Bu konuda 
Hanbelîler geniş serbestlik taraftarıdır. Hanefî, Şâfiî ve Mâlikîlere göre, 
kıyas, istihsan, örf, maslahat ve benzeri delillere dayanılarak yeni akit tipleri 
ortaya konulabilir. 

D) AyıTa (Eşya) Bağlı Olmak Bakımından Akitler: 

Akitler ayn’a bağlı olup olmamasına göre, aynî olan ve aynî olmayan diye 
ikiye ayrılır: 

1. Aynî akit: Akdin tamam olması ve sonuçlarının meydana gelmesi, akit 
konusu olan şeyin teslimini gerektiren akitlerdir. Bunlar beş tane olup 
şunlardır: Âriyet, vedîa, karz, hibe ve rehin. 

Faiz cereyan eden (ribevî) malların birbiriyle mübadelesinde ise her iki 
karşılığın da akit meclisinde kabzedilmesi gerekir. Hz. Peygamber faiz 
cereyan eden maddelerden altı tanesini örnek olarak şöyle belirlemiştir: 
“Altını altınla, gümüşü gümüşle, buğdayı buğdayla, arpayı arpayla, tuzu 
tuzla, hurmayı hurmayla aynı miktarda ve peşin olarak trampa edin. Eğer 
bunlar değişik cinsten olursa, peşin olunca istediğiniz gibi satış yapınız. »J216] 

Ölçü veya tartı ile yahut standart olup sayı ile satılan bütün mallar kıyas 
yoluyla bu hadis kapsamına alınmıştır. Buna göre, buğdayla inşaat demiri 
veya çimento mübadele edilse bunun peşin yapılması gerekir. Aksi halde 
“nesîe faizi” meydana gelir. İleride faiz konusunu geniş olarak 
açıklayacağımız için burada kısa geçiyoruz. 

2. Aynî olmayan akit: Bu, mücerred icap ve kabul ile sonuçlarını doğuran, 
kabza gerek duyulmayan akittir. Yukarıda sözü edilen aynî akitler dışında 




kalan bütün akitler bu kapsama girer. 

E) Bedelli ve Bedelsiz Akit: 

1. Bedelli (İvazlı) akit: Bir malın mülkiyeti karşı tarafa bir bedel 
karşılığında geçiyorsa böyle akde “bedelli akit” denir. Mülkiyeti geçirilen 
şey, bir mal olsun veya bir yararlanma hakkı bulunsun sonuç değişmez. 
Meselâ; satış, kira, sarf, sulh, taksim, istisnâ’ (sipariş verme), müzâraa ve 
müsâkât (bağ-bahçe ortaklığı) gibi içinde bir karşılık (ivaz) bulunan ve iki 
taraf arasında mübadeleye dayanan akitler bu kapsama girer. 

2. Bedelsiz akit: Bir şeyin mülkiyeti karşılıksız olarak intikal ederse buna 
bedelsiz veya teberru akdi denir. Hibe, sadaka, vakıf, ödünç verme gibi 
muâmeleler bu niteliktedir. Bunlara “temlîkât” denir. Temlîkât; mülkiyetin 
nakli sonucunu doğuran akit demektir. 

Bir akit; ödünç verme, kefili kabul etme, bedel şartlı hibe gibi başlangıçta 
teberru akdi olup, sonra da karşı tarafın bedel vermesiyle akit bağlayıcı hale 
gelebilir. Bu gibi akitler de başlangıcı bakımından teberru, sonucu 
bakımından ise bedelli bir akit olur. 

F) Tazmin Sorumluluğu Bakımından Akitler: 

Akitler akdi yapanların ödeme sorumluluğu altına girip girmemesine göre 
şu kısımlara ayrılırlar: 

1. Ödeme sorumluluğu gerektiren akitler: Satım, mal karşılığında sulh, 
karz gibi akitlerde akit konusu malı teslim alan taraf tazmin sorumluluğunu 
da yüklenmiş olur. Mal zayi olursa teslim alanın hesabına zayi olmuş 
bulunur. 

2. Emânet akitleri: Âriyet, vedia, şirket, vekâlet gibi akitlerde karşı tarafa 
teslim edilen mala emânet hükümleri uygulanır. Yukarıdaki akitlerden 
birisine dayanarak malı elinde bulunduran kimse “emîn” sayılır. Malın zayi 
olması halinde zayi olmada, kasıt, kusur veya ihmali bulunmadıkça tazmin 
sorumluluğu bulunmaz. 

3. İki yönlü akitler: Meselâ; kira akdi bu niteliktedir. Kiralanan şey, 
kiracının kusuru olmaksızın zayi olsa tazmin sorumluluğu bulunmaz. Ancak 
kira konusu olan yararlanmada kiracının aleyhine zayi olmuş sayılır. 
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V - AKİTLERDE MUHAYYERLİKLER 


Hıyar veya muhayyerlik; seçme, tercih etme, iki şeyden birini kabul 
edebilme serbestliği demektir. Eğer muhayyerlik; şart, görme veya kusur 
muhayyerliği gibi tek konu üzerinde ise, akdi yapanın akdi devam ettirme 
veya feshetme; tayin muhayyerliği gibi iki şeyden birini seçme söz konusu 
ise, yalnız iki şeyden birini seçme hakkı doğar. 

Hanefîlere göre on yedi kadar muhayyerlik tesbit edilmiştir. Bunların 
başlıcaları şunlardır: Şart, görme, ayıp (kusur), vasıf, nakil, tayin, gabin, 
miktarı belirsiz ölçekle satış, murâbaha (kâr miktarı açıklanan satış şekli) ve 
tevliye (başabaş kârsız satış şekli) de hıyânet, akdin bölünmesi, yetkisiz 
temsilcinin (fuzûlî) akdine icazet, satılan malda başkasının ilgili çıkması, 
erginlik muhayyerliği. Biz aşağıda günlük muâmelelerde en çok başvurulan 
veya karşılaşılan muhayyerlik çeşitlerini açıklamakla yetineceğiz. 

Muhayyerlik, şart ve tayin muhayyerliğinde olduğu gibi ya tarafların 
serbest iradesiyle belirlenir ya da kusur veya görme muhayyerliğinde olduğu 
gibi nass’la (âyet-hadis) belirlenmiş bulunur. 

A) Şart Muhayyerliği 

1. Genel Bilgiler: 

Akdi yapanlardan birinin veya her ikisinin yahut üçüncü bir kişinin belli bir 
süre içinde akdi feshetme veya devam ettirme hakkının olmasıdır. Meselâ; 
alıcının satıcıya; “Bu şeyi senden bir gün veya üç gün süreyle muhayyer 
olmam şartıyla satın aldım” demesi gibi. 

Şart muhayyerliğinin meşrûluğu sünnetle sabittir. Ashab-ı kiramdan 
Habban b. Munakkız (r.a.) alış-verişlerinde aldanıyordu. Yakınları Hz. 
Peygamber’e başvurup, Habban’ın hacr altına alınmasını istediler. Bunun 
üzerine Allah Rasûlü, Habban’a şöyle buyurdu: “Alış-veriş yaptığın zaman; 
aldatma yok, benim için üç gün süreyle muhayyerlik hakkı vardır; de.”^-^ 

Şart muhayyerliği sadece tek taraflı veya iki taraf için bağlayıcı (lâzım) 
olan akitlerde söz konusu olur. Satım, kira, müzâraa, müsâkât, mudârabe, 
taksim, kefâlet ve havâle (senet ve çek cirosu) bunlar arasındadır. Vekâlet, 
âriyet, vedia, hibe ve vasiyet gibi bağlayıcı olmayan akitlerde muhayyer 
olmayı şart koşmaya ihtiyaç yoktur, çünkü bu akitler taraflar için bağlayıcı 
nitelikte değildir. Böyle bir muameleden razı olmayan kimsenin bunu tek 



yanlı iradesiyle bozma hakkı vardır. Nikâh, muhâlea (bir bedel karşılığı 
boşanma akdi) ve boşama gibi feshi kabul etmeyen bağlayıcı akitlerde ise 
muhayyerlik şart koşmak geçerli değildir. Çünkü bunların feshi mümkün 
değildir. Meselâ; bir kimse; “üç gün muhayyer olmak üzere nikahı veya 
boşamayı kabul ettim” dese, evlilik akdi veya boşama tasarrufu hüküm 
doğurur, muhayyerlik ifadesi geçersiz sayılır. 

2. Şart Muhayyerliğinin Süresi: 

Mâlikîler dışında çoğunluğa göre, muhayyerlikte sürenin belirli olması 
gerekir. Süreden hiç söz edilmemiş veya sonsuza kadar gibi belirsiz 
bırakılmış olursa, Hanefîlere göre bu durumda akit fasit, Şâfiî ve Hanbelîlere 
göre batıl olur. İmam Mâlik’e göre ise süre hiç belirlenmemişse, hakim örfe 
bakarak kıyas yoluyla süre belirler. Ancak mutat olandan çok uzun süre şart 

koşulursa veya yağmur yağıncaya kadar gibi meçhul bırakılırsa akit fasit olur. 
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Ebû Hanife, Züfer ve İmam Şâfiî’ye göre, muhayyerlik süresi üç gündür. 
Delil, yukarıda verdiğimiz Habban hadisidir. Burada muhayyerlik halkın 
aldanmaması için meşrû kılınmıştır. Bir kimsenin aldanıp aldanmadığı 
genellikle üç gün içinde belirli hale gelir. Süre üç günden fazla olursa Ebû 
Hanife’ye göre akid fasit olur. Ancak üç gün geçmeden önce şart düşürülür 
veya muhayyerlik süresi belirli hale getirilirse, bilinmezliğin ortadan 
kalkması sebebiyle satım akdi sahih hale gelir. 

Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve Hanbelîlere göre şart muhayyerliğinin 
süresi taraflarca serbest olarak belirlenir. Çünkü muhayyerliğin amacı 
düşünme ve gerektiğinde malı bilirkişiye gösterip inceletme için gerekli 
zamanı kazanmadır. Bunun için üç gün yeterli olmayabilir. Onlara göre 
Habban hadisindeki üç günlük süre sınırlayıcı değil, örnek kabilindendir. 
Nitekim Abdullah b. Ömer (ö.73/692)’in iki aya kadar muhayyerlik süresine 
icazet verdiği nakledilir.*^ Ancak Zeylâî (ö.762/1361) bu hadisin cidden 
garîb olduğunu söylemiştir. 

Mecelle bu ikinci görüşü insanlar arasındaki muameleler için daha uygun 
bulmuş ve kanun haline getirmiştir. Maddenin sadeleşmiş şekli şöyledir: 
“Satıcı veya alıcı yahut her ikisi birden belirli süre içinde satışı feshetmek 
veya icazet verip infaz etmek hususunda muhayyer olmak üzere satım 
akdinde şart koysalar caiz olur.”*^*-* 

Şart muhayyerliği ile satılan bir mal muhayyer olan tarafın mülkiyetinden 
çıkmaz, muhayyer olmayan tarafın mülkiyetinden ise çıkar.*^*^* 








Şart muhayyerliğini düşüren haller: 

a) Açık düşürme: Bu, muhayyerlik hakkı sahibinin; “Muhayyerliği 
düşürdüm veya iptal ettim yahut satım akdini kabul ettim” gibi sözleriyle 
olur. Yine muhayyerlik hakkı sahibinin “Akdi feshettim veya onu bozdum 
yahut iptal ettim” demesiyle de muhayyerlik ortadan kalkar. 

b) Delâlet yoluyla düşürme: Bu, muhayyerlik hakkı sahibinin satım akdine 
icazetine delâlet eden bir tasarrufta bulunmasıyla meydana gelir. Meselâ; 
alıcının muhayyerlik hakkı, satın aldığı şeyi satması, rehin vermesi veya hibe 
etmesi hallerinde düşer. Çünkü bu tasarruflar, önceki satım akdine icazet 
anlamına gelir 

c) Kendiliğinden düşme: Şu durumlarda muhayyerlik zarurî olarak düşer. 
Sürenin geçmesi, kendisi için muhayyerlik şart koşulanın ölümü, akıl 
hastalığı veya dinden çıkması, süre içinde satılan malın helâk olması veya 
kusurlu hale gelmesi gibi.^^ 

B) Görme Muhayyerliği: 

1. Genel Bilgiler: 

Bir kimsenin görmediği mal üzerine akit yaparak, malı görünce muhayyer 
olmasıdır. Bu kimse malı görünce dilerse akdi fesheder, dilerse satış 
bedelinin tamamı ile akdi geçerli kılar. Görme muhayyerliği hakkı, akitte şart 
koşulmasına gerek olmaksızın kendiliğinden sabit olan bir haktır. Şart ve iki 
şeyden birini seçme (tayin) muhayyerliği ise akitte şart koşulmuşsa sabit olur. 

Görme muhayyerliği hakkı hadisle sabittir. Ebû Hüreyre ve İbn Abbas (r. 
anhümâ)’dan rivayete göre, Rasûlullah (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Görmediği 
malı satın alan kimse, malı görünce muhayyerdir.”^^ Bu hak sadece akitte 
alıcı veya kiracı gibi kimselerden mal henüz tasarrufu altına girmeyenlerin 
hakkıdır. Satıcı veya kiraya verenin bu hakkı bulunmaz. Çünkü satıcı veya 
kiraya veren kişi malı bilir, nâdiren görmediği bir malını satsa da bu kendi 
kusurudur. Satın alan kişi ise akit sırasında akdin konusu olan malı görmemiş 
olabilir. Görme muhayyerliği hakkı daha çok onu korumak için konulmuştur. 
Nitekim sahabe uygulaması da böyle olmuştur. 

Hz. Osman Kûfe’de bulunan ve henüz görmediği bir arazisini Talha b. 
Ubeydillah’a satmıştı. Çevreden Hz. Osman’a “aldandın” denildi. Hz. 
Osman; “Ben muhayyerim, çünkü görmediğim malı sattım” dedi. Talha 
(r.a.)’ya da “aldandın” denilince o da “görmediğim bir malı satın aldığım için 
benim de muhayyerlik hakkım var” dedi. Bunun üzerine Cübeyr b. Mut’im’i 






hakem tayin ettiler. Hz. Cübeyr de Talha (r.a.)’e muhayyerlik hakkı tanıdı. 

Bu olay sahabenin huzurunda olmuş ve onlardan karşı çıkan bulunmamıştır. 
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Satım akdinde görmenin amacı, mal hakkında bilgi sahibi olmaktır, yoksa 
soyut olarak gözle görmek değildir.^^ Görme; binek hayvanı veya nakil 
araçları için binmek; et hayvanı için dokunmak; bal için tatmak; esans için 
koklamak; ev için evi gezmek; ses cihazları için dinlemek şekillerinde 
olabilir. Nümûne ile belli olan mallarda numûneyi görmek, bütün malı 
görmek gibidir. 

Hanefîlere göre görmediği şeyi satan kimse için görme muhayyerliği hakkı 
yoktur. Buna göre, bir kimse başka beldedeki bir mala mirasçı olup, bunu 
görmeden satsa, satım akdi geçerli olur ve kendisinin muhayyerlik hakkı 
bulunmaz. Hanbelî ve Zâhiriler ise bu hakkı satıcıya da tanırlar. 

Alıcı için muhayyerlik, malı gördüğü zaman sabit olur. Bu yüzden alıcı 
malı görmeden önce satım akdini kesinleştirmek istese bile akit bağlayıcı 
olmaz ve muhayyerlik hakkı düşmez. Çünkü Hz. Peygamber, alıcı için 
muhayyerliği, malı gördükten sonrası için tesbit etmiştir.^^ 

İmam Şafiî’nin sonraki görüşüne göre, akit meclisinde hazır bulunmayan 
malın satışı geçerli değildir. Bu yüzden böyle satışta görme muhayyerliği 
hakkından da söz edilemez. Akdin malın nitelikleri belirlenerek yapılıp 
yapılmaması da sonucu değiştirmez. Çünkü böyle bir akitte tarafları 
anlaşmazlığa götürecek “bilinmezlik” ve “garar (risk-aldanma)” vardır. 

Hz. Peygamber garar satışını yasaklamıştır.^^ 

Şafiî’ye göre “kim görmediği malı satın alırsa gördüğü zaman 
muhayyerdir” hadisi zayıftır.^-* 

2. Görme Muhayyerliğinin Sabit Olmasının Şartları: 

a) Akdin konusunun tayin ile belirlenebilir nitelikte olması. Arazi, ev, 
hayvan veya nakil araçları bu niteliktedir. Özellikleri tam olarak açıklanınca 
bunlar satın alınabilir, alıcı görünce akdi kabul edip etmemekte serbest 
olduğu için aldanma söz konusu olmaz. Hatta Hanefîlere göre, mal önceden 
açıklanan niteliklere tam olarak uygun çıksa bile alıcı görünce akdi kabul 
etmeme hakkına sahiptir. Belli bir mal üzerinde değil de, standart bir malın 
nitelikleri tam olarak belirlenmek suretiyle yapılan selem (para peşin mal 
veresiye) akdinde ise görme muhayyerliği hakkı sabit olmaz. Burada mal 
niteliklere uygun bulununca akit bağlayıcı olur, niteliklerde eksiklik olursa 
akit gerçekleşmez. Meselâ; peşin para ile bir ay sonra teslim etmek üzere 








kalitesi belli bir ton buğday veya model ve markası belli sıfır kilometre 
otomobil üzerinde selem akdi yapılmışsa bu mallar niteliklerine uygun olarak 
teslim edilince akit kesinleşir ve alıcının görme muhayyerliği hakkı 
bulunmaz. 

b) Akdin konusunun görülmemiş olması gerekir. Akit konusu daha önce 
görülmüşse, artık muhayyerlik hakkı bulunmaz. 

Bir şeyi gören kimse, meselâ bir ay sonra bu malı satın almak istese, eğer 
mal gördüğü sıfat üzere ise, muhayyerlik hakkı bulunmaz. Çünkü önceki 
görmesi malın özelliklerini tanımak için yeterlidir. Eğer malın niteliklerinde 
bir değişiklik olmuşsa görme muhayyerliği hakkı doğar.^^ 

3. Görme Muhayyerliğini Düşüren Haller: 

a) İstekle düşme: Hak sahibinin malı gördükten sonra “satım akdine icazet 
verdim, razı oldum veya tercih ettim” gibi açık rıza beyanı ile bu hak düşer. 
Satıcının bu icazeti bilip bilmemesi hükmü değiştirmez. Rıza bazan dolaylı 
da olabilir. Gördükten sonra malda bir tasarrufta bulunmak icazet ve rızaya 
delâlet eder. Gördükten sonra malı başkasına satmak, kullanmak veya 
tüketmek gibi. 

b) İstek dışı düşme: Bazı durumlarda muhayyerlik alıcının iradesi dışında 
kendiliğinden düşer. Alıcının ölmesi, görmedikleri şeyi satın alan iki ortaktan 
birisinin icazet vermesi, malın tamamının veya bir bölümünün helâk olması, 
bitişik veya ayrı bir artışla artmış olması gibi. el-Kâsânî (ö.587/1191) bu 
konuda şöyle der: “Prensip olarak şart ve ayıp muhayyerliğini batıl kılan 
herşey görme muhayyerliğini de geçersiz kılar. Ancak şart ve ayıp 
muhayyerliği açık olarak “vazgeçtim” demekle düştüğü halde, görme 
muhayyerliği, ne malı görmezden önce ve ne de sonra “görme 
muhayyerliğinden vazgeçtim” demekle düşmez.”i^3] 

Sonuç olarak İslâm’ın aldanmaları önlemek için öngördüğü görme 
muhayyerliği hakkı akit konusu belirlenebilen, feshi kabil bulunan ve akit 
sırasında veya daha önce konusu görülmemiş olan akitlerde söz konusu olur. 
Satım, kira, taksim ve sulh akitleri bu niteliktedir. Nikâh, talak ve muhâlea 
gibi akitler ise feshe elverişli olmadıkları için bunlarda görme muhayyerliği 
geçerli değildir. 

C) Ayıp (Kusur) Muhayyerliği: 

1. Genel Bilgiler: 




Satın alınan mal veya satış bedelinde akit sırasında akdi yapanın bilmediği 
bir kusur bulunduğu takdirde iki taraftan her birinin sahip olduğu akdi 
feshetme veya devam ettirme hakkına “ayıp muhayyerliği” veya “hıyâru’l- 
ayb” denir. Ayb’ın çoğulu “uyûb”tur. Mecelle‘nin tarifi şöyledir: “Ayıp diye; 
ehil ve erbabı arasında malın değerinin düşmesine sebep olan kusura 
derler”^^ 

Akitlerde ayıp muhayyerliği delâleten ve zimnen şart koşulmuş kabul edilir. 
Çünkü malın veya bedelinin kusursuz olması açıkça şart koşulmasa bile akdi 
yapanlar bedellerin eksiksiz olmasını isterler. Mutlak olarak yapılan satım 
akdi, satılan malın ayıptan salim olmasını gerektirir (Mecelle, mad. 336). 
Eksiklik, akdi yapanın rızasını zedeler, halbuki rıza bütün akitlerin esasıdır. 
Bu duruma göre ayıp muhayyerliği, rızadaki bu eksikliği tamamlamak için 
meşrû kılınmıştır. Diğer yandan mal kusurlu olunca bedelli (ivazlı) akitlerin 
esası olan denklik (teâdül) prensibi gerçekleşmemiş olur. İşte bu eşitliği 
korumak için de ayıp muhayyerliği hakkı gereklidir. 

Ayıp muhayyerliği hakkı sünnetle sabittir. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Müslüman müslümanın kardeşidir. Bir müslümanın kardeşine 
ayıbını açıklamadıkça ayıplı bir malı satması helâl olmaz. »[235] kimse 

için herhangi bir şeyi ondaki şeyleri (eksikliği) açıklamaksızın satması helâl 
olmaz. Yine bir kimse için bildiği şeyleri açıklamaması helâl olmaz. »[236] 

Ebû Hureyre (r.a.)’den rivayete göre, Hz. Peygamber bir gün pazar 
yerinden geçerken, elini bir zahire yığının içine sokmuş, altının ıslak 
olduğunu görünce satıcıya sebebini sormuştur. Satıcı yağan yağmurun 
ıslattığını bildirince, (Allâh’ın elçisi şöyle buyurmuştur: “Bu ıslaklığı 
herkesin görmesi için zahirenin üzerine çıkarman gerekmez miydi? Hile 
yapan bizden değildir.”^^ İmam Nevevî (ö.676/1277) hadisin son kısmını; 
“Hile yapan benim yolumu izleyenlerden, ilim, amel hususunda yoluma 
uyanlardan değildir.” şeklinde tefsir etmiştir. 

Büyük İslâm hukukçusu el-Kâsânî (ö.587/1191), ayıp muhayyerliğinin 
dayandığı delilin “musarrât hadisi” diye anılan şu hadis olduğunu belirtir: Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: “Bir kimse memelerinde süt biriktirilmiş bir 
koyunu satın alır ve bu hayvanın alıcıyı aldatmak için memelerinin şişirilmiş 
olduğunu anlarsa üç gün süreyle muhayyerdir.” Başka bir rivayette; “Bu 
kimse üç güne kadar muhayyerdir. Dilerse akdi geçerli kılar, dilerse bozar ve 
koyunla birlikte bir ölçek (sâ’) buğday verir”^^ ilâvesi vardır. 

Ayıp ve görme muhayyerliği feshi mümkün olan bağlayıcı akitlerde sabit 
olur. Satım, kira, taksim ve mal karşılığı yapılan sulh akdi bu niteliktedir. 








Hanefî ve Hanbelîlere göre, selîm fıtrattan hâlî olan ve tüccar örfünde az 
veya çok değer eksilmesine yani malın emsaline göre ucuz satılmasına yol 
açan her şey kusur sayılır. Meselâ; körlük, şaşılık, topallık, otomobilin kaza 
geçirmiş olması, motorun yağ yakması gibi. Şafiî’ler buna manevi eksikliği 
de eklerler. Atın huysuz olması, kurbanlık için alman hayvanın kulağından 
bir parçanın kesik olması, satın alınan bir ayakkabının dar olması gibi.^OJ 

2. Ayıp Muhayyerliğinin Sabit Olmasının Şartları: 

Ayıp görüldükten sonra muhayyerliğin sabit olması için şu şartların 
bulunması gerekir: 

a) Ayıp, akitten önce veya akitten sonra teslimden önce mevcut 
bulunmalıdır. Teslimden sonra meydana gelecek ayıp, muhayyerlik hakkı 
doğurmaz. 

b) Akit ve teslim alma sırasında, alıcının aybın varlığını bilmemesi gerekir. 
Aksi halde muhayyerlik hakkı düşer, çünkü bu durumda kusura rıza 
göstermiş sayılır. 

c) Satıcı, malın kusurlarından sorumlu olmadığını şart koşmamış 
bulunmalıdır. Aksi halde alıcının muhayyerlik hakkı doğmaz. Çünkü satıcıyı 
kusurlardan ibra etmekle kendi hakkını düşürmüş olur. 

d) Ayıp, fesihten önce yok olmamalıdır.^^ 

Hanefîlere göre her türlü ayıptan sorumlu olmamak şartıyla yapılacak bir 
satım akdi geçerlidir. Bu görüş Ebû Hânife ve Ebû Yusuf’a aittir. İmam 
Muhammed, Şâfiî ve İmam Mâlik’e göre, satıcının sattığı şeyin kusurundan 
sorumlu tutulmaması şartı yalnız akit sırasında mevcut bulunan kusuru içine 
alır, akitten sonra ve teslimden önce meydena gelebilecek kusurları 
kapsamaz.^^ 

3. Ayıp Muhayyerliği Hakkının Süresi: 

Bu muhayyerlik, ayıp ne zaman ortaya çıkarsa o zaman kullanılabilir. 
Akitten sonra uzun bir süre geçse bile ayıp muhayyerliği süre aşımına 
uğramaz. Ancak malın ayıplı olduğu anlaşıldıktan sonra, alıcının bu hakkını 
derhal kullanması gerekir mi? Bu konuda iki görüş vardır: 

Hanefî ve Hanbelîlere göre, ayıp sebebiyle bir malı geri verme gecikmeli 
olabilir. Buna “terâhî” denir. Ayıplı malın derhal geri verilmesi şart değildir. 
Alıcının, ayıplı mala razı olduğunu gösteren bir fiili bulunmadıkça geri verme 
gecikebilir. Çünkü bir hak sabit olunca ya düşürme ile veya belirlenen 





sürenin sona ermesi ile düşer. Ayıp muhayyerliği için ise belirli bir süre 
konulmamıştır. 

Şafiî ve Mâlikîlere göre, malın ayıbını görünce alıcının derhal akdi 
feshetmesi gerekir. Bu arada namaz kılma veya yemek yeme gibi mutat ara 
vermeler gecikme sayılmaz. Ayıbı öğrendikten sonra akdi feshedip malı geri 
verme özürsüz olarak gecikse, muhayyerlik hakkı düşer ve akit bağlayıcı 
oiur.12441 

4. Ayıp Sebebiyle Geri Vermenin Engelleri: 

Aşağıdaki durumlarda ayıp sebebiyle bir malı geri vermek mümkün olmaz 
ve muhayyerlik hakkı da düşer. 

a) Öğrendikten sonra malın kusuruna razı olmak: Bu rıza ya açık olur; 
“Maldaki bu kusura razı oldum veya bu akdi kabul ettim” demek gibi. Yahut 
akit konusu ayıplı malda, rızaya delâlet edecek bir tasarrufta bulunmakla 
gerçekleşir. Kusurlu malı satın alıp, kusuru öğrendikten sonra başkasına 
satmak, bağışlamak, rehin vermek veya kiraya vermek yahut giyme, binme 
gibi kullanımlarda bulunmak dolaylı yoldan rızayı gösterir. 

b) Muhayyerlik hakkını düşürmek: Bu düşürme “muhayyerlik hakkını 
düşürdüm” gibi açık ifadelerle olacağı gibi; “satıcıyı, malda çıkabilecek 
ayıplardan berî kıldım” gibi dolaylı sözlerle de gerçekleşir. Çünkü bir kimse 
sahip olduğu hakkını düşürme yetkisine de sahiptir. 

c) Akit konusunun helâk olması veya alıcının elinde yeni bir ayıbın daha 
eklenmesi yahut da malın tam olarak değişikliğe uğraması. Buğdayın un, 
unun ekmek haline gelmesi gibi. 

d) Akdin konusunda, alıcının elinde iken bitişik ziyadelerin meydana 
gelmesi. Satın alınan kusurlu arazi üzerine bina yapmak, ağaç dikmek gibi. 
Yine asıldan doğan ayrı ziyadeler de ayıp muhayyerliği hakkını düşürür. 
Yavru, meyve vb. şeylerin alıcının elinde iken meydana gelmesi gibi.^^ 

5. Ayıp Sebebiyle Akdin Feshi: 

Malın ayıplı oluşu, henüz mal kabzedilmezden önce ortaya çıkmış olsa, 
alıcı tek taraflı iradesiyle akdi feshedebilir. Bu durumda “malı almaktan 
vazgeçtim” demesi yeterli olup, Hanefî ve Şâfilere göre karşılıklı rıza veya 
hakim kararı gerekmez. Ancak alıcı ayıplı malı kabzetmiş bulunursa 
Hanefîlere göre, artık akit karşılıklı rıza veya hâkim kararı ile feshedilebilir. 
Çünkü bu durumda mal alıcının elinde iken yeni bir kusurun meydana 






gelmesi de muhtemeldir.^^ 


6. Ayıp Muhayyerliğinin Mirasla Geçişi: 

Müctehidler ayıp ve tayin muhayyerliği hakkının mirasla geçeceği 
konusunda görüş birliği içindedir. Kusurlu malı alan kimse ölse, bu hakkı 
düşmez ve mirasçılarına geçer. Çünkü miras bırakan, satın aldığı bu mala 
ayıplardan salim olarak hak kazanmıştır. Miras bırakan için sabit olan hak, 
mirasçılar için de sabit sayılır. 

Şart ve görme muhayyerlikleri ise, Şafiî ve Mâlikîlerin aksine Hanefîlere 
göre mirasla geçmez. Çünkü muhayyerlik bizzat akdi yapanın iradesine bağlı 
olan bir husustur ve şahsa bağlı haklardandır. 
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VI - AKİTLERİN SONA ERMESİ 

İnsanlar arasında yapılan sözleşmeler ya fesihle veya taraflardan birisinin 
ölümü ile yahut da başkasının iznine bağlı akde izin verilmemesi yoluyla 
sona ererler. Aşağıda bunları açıklayacağız: 

A) Akdin Fesih Yoluyla Sona Ermesi: 

Bağlayıcı olmayan akitlerin feshi her zaman mümkündür. Eğer sözleşme 
vediâ, âriyet, şirket ve vekâlet gibi her iki taraf için de bağlayıcı nitelikte 
değilse, taraflardan her birisi için istediği zaman akdi feshetme hakkı vardır. 
Ancak akit rehin ve kefâlet gibi sadece bir taraf için bağlayıcı nitelikte olursa, 
fesih hakkını yalnız bir taraf kullanabilir. Meselâ; rehin alan, rehin verenin 
rızası olmaksızın rehin akdini bozabileceği gibi, alacaklı da borçlunun rızası 
olmaksızın kefâlet akdini bozabilir. Burada alacaklı borç teminatı sayılan 
rehin veya kefil isteme hakkından vazgeçmiş olmaktadır ki, buna hakkı 
vardır. Diğer yandan borçlunun durumu ağırlaşmadığı için onun rızası 
gerekmez. 

Bağlayıcı (lâzım) akitlerde ise fesih şu şekillerde ortaya çıkar: 

1. Akdin Fasit Olması Sebebiyle Fesih: 

Şatış bedelinin miktarı veya vade tarihi belirlenmemesi gibi bir sebeple 
fasit olan satım akdi taraflardan birisi veya hakim tarafından feshedilebilir. 
Ancak alıcının, satın aldığı şeyi başkasına satması veya bağışlaması gibi 
satışı feshetmeye engel bir hal bulunursa, alıcının malın kabz günündeki 
değerini ödemesi gerekir. Tarafların satış sırasında belirlediği bedele itibar 
edilmez. 

2. Muhayyerlik Hakkı Sebebiyle Fesih: 

Şart, ayıp, görme ve benzeri seçimlik hakka sahip olan kimsenin mücerret 
iradesiyle akdi feshetmesi caizdir. Ancak Hanefîlere göre, kabzdan sonra ayıp 
sebebiyle fesih ya karşılıklı rıza veya hâkimin hükmü ile caiz olur. 

3. İkâle: 

Bir sözleşmeyi iki tarafın karşılıklı rızalarıyla bozmasına “ikâle” denir. 
Taraflardan birisi pişmanlık duyar ve karşı taraf da razı olursa satılan mal ve 




bedeli geri verilerek akit sona erdirilir. Pişmanlık duyup akdi bozmak 
isteyene, karşı tarafın rıza göstermesi menduptur. 

Kur’an-ı Kerim’de, yapılan bir akdin bozulmasıyla ilgili doğrudan bir 
hüküm yoktur. Hatta âyette, yapılan sözleşmelerin yerine getirilmesi 
bildirildiği^^ gibi, hadis-i şerifte; “Müslümanlar kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uyarlar”*^! buyurulur. Ancak, bununla birlikte, 
insanoğlu zaman zaman alış-verişlerinde veya yaptığı diğer bazı akitlerinde 
yanılabilir. Aldığı malı daha sonra beğenmeyebilir. Yahut mal istenen 
ölçülere uygun düşmeyebilir. Alıcı, muhayyerlik hakkını da saklı tutmamışsa, 
gerçekte beğenmediği bir malı elinde tutmak zorunda kalabilir. Çünkü böyle 
bir kimse, malda kusur veya akitte sakatlık bulunmayınca satıcıyı akdi 
bozmaya zorlayamaz. Ancak böyle bir durumda satıcı kendi rızası ile, malı 
geri kabul ve aldığı satış bedelini iâde ederse “ikâle” gerçekleşmiş olur. Aynı 
istek satıcıdan da gelebilir. 

Burada taraflardan birisi akdi bozma konusunda darda kaldığı için, Kur’an-ı 
Kerim’in mü’mini erin birbirine yardımcı olması, iyiliğe teşvik ve kötülükten 
alıkoyma, zekâtın zorla zenginden alınıp yoksula verilmesi gibi konularla 
ilgili âyetlerin genel hükümleri “ikâle”yi de kapsamına alır.h^ 

İkâle’nin meşrûluğu hadisle sabittir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
“Kim pişman olan birisinin alış-verişini bozma isteğini kabul ederse, Allah da 
kıyamet günü onun sıkıntısını giderir.”^-* 

Hanefîlere göre ikâle taraflar hakkında fesih, tarafların dışında üçüncü 
kişiler hakkında yeni satım akdidir. Ebû Yusuf’a göre ise ikâle hem akdin 
tarafları hem de üçüncü kişiler için yeni bir satıştır. 

Ebû Hanife’ye göre ikâle ilk satış bedeli ile meydana gelir. Tarafların bu 
bedeli arttırması, eksiltmesi, bir vade koymaları veya bu bedelin cinsini 
değiştirmeleri geçerli değildir. 

İkâlenin geçerli olması için şu şartların bulunması gereklidir: 

a) Tarafların rızası 

b) Altın, gümüş veya paranın birbiriyle, diğer standart ribevî malların 
ikalesinde iki bedelin ikâle meclisinde kabzedilmesi. 

c) Ebû Hanife ve Züfer’e göre akdin konusunun feshe elverişli olması. 

d) Satılan malın ikâle sırasında mevcut olması. 

Fâsit bir akdi tarafların sona erdirmesi gerekir. Burada taraflardan birisi 
ikâleye razı olmazsa hakim tarafından kabule zorlanır. 

4. Akdi îfâ İmkânsızlığının Ortaya Çıkması: 








Akdi yapanlardan birisi veya her ikisi için akdi yerine getirme imkânı 
kalmamışsa, akit feshedilmiş sayılır. Meselâ; satım akdinde satılan malın 
teslimden önce satıcının elinde helâk olması; kira akdinde kiracı, mal sahibi 
veya kiralanan yerle ilgili olarak kiraya verenin, borcundan dolayı kiradaki 
mülkünü satmak zorunda kalması veya kiracının iflâsı ya da meslek 
değiştirmesi, yine kiralanan bir köy hamamı konusunda köyün topluca başka 
yöreye göç etmesi gibi özürlerin ortaya çıkması halinde satım veya kira 
akdini ifa imkânı ortadan kalkar ve akit sona erer. 

5. Akit Süresinin Bitmesi veya Gayenin Gerçekleşmesi: 

Süre konulabilen akitlerde belirlenen süre biterse akit kendiliğinden sona 
erer. Bir yıl için kira sözleşmesi yapmak gibi. Yine gayesi gerçekleşen akit de 
son bulur. Meselâ; rehin ve kefâlet akdinde bunların teminat altına aldığı borç 
ödenince bu akitler de sona erer.^^ 

B) Akdin Ölümle Sona Ermesi: 

Bir takım sözleşmeler, akdi yapanlardan birisinin ölümü ile sona erer. 
Bunların başlıcaları şunlardır: 

1. Kira Sözleşmesi: 

Hanefîlere göre, kira akdi iki taraf için de bağlayıcı bir akit olmakla 
birlikte, taraflardan birisinin ölümü ile son bulur. 

Çoğunluğa göre ise, taraflardan birisinin ölümü ile kira akdi sona ermez. 
Bu görüş ayrılığının dayandığı temel esas şudur: Hanefîlere göre, kira akdi, 
konunun parça parça meydana gelmesi yüzünden yararlanma üzerinde 
cereyan eder. Yani kiracı süre geçtikçe yararlanmaya malik olur. Bu yüzden 
de kiracı mal sahibinin ölümünden sonra meydana gelecek yararlanmaya 
malik olamaz. Çoğunluğa göre ise, akit süresince olan yararlanma akit 
sırasında topluca var sayılır ve kiracı bunlara bağlayıcı bir mülkle sahip 
olmuş bulunur. Satılan şey mirasla geçtiği gibi bu yararlanma hakkı da geçer. 
Bu yüzden kira akdi satım akdi gibi olur ve akdi yapanlardan birisinin ölümü 
ile ortadan kalkmaz. 

2. Rehin (İpotek) ve Kefâlet: 

Bir borcun teminatı olarak başvurulan rehin ve kefâlet akitleri sadece 
borçlu bakımından bağlayıcı olan akülerdendir. Çünkü alacaklı borcun 




doğuşu sırasında böyle bir teminat istememe hakkına sahip olduğu gibi, daha 
sonra da dilediği zaman ipotekten veya kefilden vazgeçebilir. Rehin veren 
öldüğü zaman, ipotekli mal vasî aracılığı ile satılır ve eğer mirasçılar küçükse 
borç bundan ödenir. Mirasçılar büyük yaşta ise mal konusunda miras 
bırakanın yerine geçerler ve borcu ödeyerek ipoteği çözdürürler.^^] Kefâlet 
akdi ise, asıl borçlunun ölümü ile sona ermez. Şu iki durumda son bulur. 
Borcun alacaklıya ödenmesi veya borçlunun borçtan ibra edilmesi. Kefil 
öldüğü zaman, borç onun terekesinden alınır. Şahsa kefil olmada ise akit, 
kefilin veya şahsı için kefil olunanın ölümü ile son bulur. Çünkü bu durumda 
artık şahsına kefil olunanı şart koşulan yerde hazır bulundurmak mümkün 
olmaz.[255] 


3. Şirket ve Vekâlet: 

Ortaklık ve başkasına vekil olma akitleri iki taraf için de bağlayıcı olmayan 
akitlerdendir. Her ikisi de ölümle son bulur. Şirket akdi iki ortaktan birisinin 
ölümü ile sona erer. Diğer ortağın ölümü öğrenip öğrenmemesi hükmü 
değiştirmez. Yine vekâlet akdi de vekilin veya müvekkilin ölümü ile son 
bulur, karşı tarafın ölümü bilip bilmemesi sonucu etkilemez. 

4. Müzâraa ve müsâkât (Ziraat ve bağ-bahçe ortaklığı): 

Müzâraa; toprak sahibi ile ekip-biçecek kişinin elde edilecek ürünün belli 
bir yüzdesi üzerinde anlaşmasıdır. Müsâkât ise; bağ ve bahçenin ağaçlarına 
bakma karşılığında, elde edilecek meyveleri mülk sahibi ile belli oranda 
paylaşma akdidir. Bu iki akit her iki taraf için de bağlayıcı olmayan 
akitlerdendir. 

Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve Hanbelîlere göre müzâraa ve müsâkât 
akitleri geçerlidir. Bu akitler prensip olarak toprak sahibi veya işletmecinin 
ölümü ile son bulur. Ölümün çalışmazdan önce veya sonra olması hükmü 
değiştirmez. Ekin veya meyvelerin hasat zamanının gelip gelmemesi de 
sonucu etkilemez. Ancak hasattan önce toprak sahibinin ölümü halinde, 
tarafların menfaatini korumak için işletmeciye hasat zamanına kadar süre 
verilir. İşletmecinin ölümü halinde de onun mirasçılarına hasat zamanına 
kadar süre tanınır.^^ 


C) Başkasının îznine Bağlı (Mevkûf) Akdin 
İzin Verilmeme Yüzünden Sona Ermesi: 






Başkasının icazetine bağlı olan akit, izin vermeye yetkili olan kimsenin izin 
vermemesi halinde sona erer. Meselâ; bir kimse başkası adına yetkisiz olarak 
satım, nikah ve benzeri bir akit yapsa malın sahibi veya evlenecek kişi bu 
akde izin vermediği takdirde akit sona erer. İcazete kadar akit tek yanlı 
bağlayıcı olur. Yetkisiz temsilci (fuzûlî) icazetten önce ölse, akit yine son 
bulur. Diğer yandan fuzûlî için, icazetten önce kendisini sorumluluktan 
kurtarmak üzere akdi bizzat feshetme hakkı da vardır. 
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Şatış Şartlarında Mezheplerin Birleştiği ve Ayrıldığı Noktalar 
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İslâmî Hükümlerle Çelişen Alış-Veriş 



I - SATIM AKDİNİN MAHİYETİ 


A) Alış-Verişin Tarihçesi: 

İnsanoğlu yeme, içme, barınma ve benzeri ihtiyaçlarını her zaman kendi 
ürettiği şeylerden karşılayamaz. Çünkü ihtiyaçlar çok çeşitli ve insanın üretim 
kapasitesi ise sınırlıdır. Bu yüzden tarihin çok eski çağlarından itibaren 
insanlar mal mübadelesi yapmaya başlamışlardır. Meselâ; elinde buğdayı 
olan bunu arpa, kumaş veya ihtiyacı olan bir hayvanla değişim yoluna 
gitmiştir. Yine koyunu olan, sığır cinsi hayvan ihtiyacını koyunla değiştirerek 
karşılamıştır. Ancak giderek malı malla değişim demek olan trampa’nın 
yetersizliği görülmüş, malı sürekli malla değişmek yerine, bazı kıymetli 
madenlerin, satış bedeli olarak kullanılması devrine geçilmiştir. Böylece 
paralı ekonomi dönemi başlamıştır. 

Bu satış bedelleri demir, bakır, bronz, gümüş ve altından yapılmış madenî 
paralar olup, önceleri külçe, halka veya çubuk şeklinde tedavül etmiştir. 
Bunlardan altın ve gümüşün değeri, ağırlıklarına göre belirlenmiş, külçeler 
şekil bakımından standart hale getirilerek, üzerlerine ağırlık ve ayar 
durumlarını belirten işaretler konulmaya başlanmıştır. 

Külçe, çubuk veya halka şeklindeki maden parçalarının yassı ve yuvarlak 
bir biçim alınca, daha kullanışlı bir hale geldiği, hilenin güçleştiği, taşıma ve 
saklamanın daha kolay olduğu görülmüştür. Böylece yuvarlak şekilli, 
damgalı altın ve gümüş para dönemine geçilmiştir.^^ 

İşte gerek malı malla mübadele ve gerekse malı para karşılığında satma 
usulü insanlığın çok eski çağlardan beri ihtiyacını karşılamak veya kazanç 
sağlamak amacıyla başvurduğu bir yoldur. 

Hz. Peygamber (s.a.)’e hangi kazancın daha üstün olduğu sorulduğunda 
şöyle cevap vermiştir: “Kişinin elinin emeği ve dürüst yapılan (mebrûr) alış¬ 
veriştir.”^^ Yalan yere yemin ve aldatma karışmayan satım akdine 
“mebrûr” alış-veriş” denir. Başka bir hadiste şöyle buyurulur: “Hiçbir kimse 
kendi elinin emeğini yemekten daha hayırlı bir yemek yememiştir. Şüphesiz 
(Allah’ın nebîsi Davud (a.s.) da zırh yaparak kendi elinin emeğini yerdik ' 

Yukarıdaki hadislerden açıkça anlaşılmaktadır ki, en hayırlı kazanç, kişinin 
elinin emeği ile olan kazancıdır. İmam el-Mâverdi (ö.450/1058), el- 
Ahkâmü’s-Sultâniyye isimli eserinde kazanç yollarını ziraat, ticaret ve sanat 
olmak üzere üçe ayırdıktan sonra, İmam Şâfiî‘nin (ö.204/819) ticareti 





diğerlerine tercih ettiğini, fakat kendisinin ziraatı tevekküle en yakın bulduğu 
için en üstün kazanç yolu saydığını belirtir. en-Nevevî (ö.676/1277)’ye göre 
ise ziraatla san’at ticarete tercih edilir, çünkü bunlardan ilk ikisi kişinin 
emeğine dayanır. Bu ikisinden ziraat de san’attan daha üstündür, çünkü 
topluma sağladığı yarar daha geneldir, insanları ve hayvanları kapsar. Bütün 
canlılar ziraate muhtaçtır. 

B) İslâm’dan Önceki Dinlerde Ticaret ve 
Ekonomik Hayat: 

Eski çağlardan beri insanların ihtiyaçları çeşitli san’at ve mesleklerin ortaya 
çıkmasına neden olmuştur. İlk insan ve ilk peygamber Âdem (a.s.)’in 
dokumacılık, İdris peygamberin terzilik, İbrahim (a.s.)’in kumaş ticareti, Nûh 
ve Zekeriya peygamberlerin marangozluk, Hz. İsa’nın ise kunduracılık 
mesleğinin öncüleri olduğu nakledilmiştir. Yine Musa (a.s.)’ın, Şuayb 
peygambere 8-10 yıl çobanlık yaptığı, birçok peygamber ve Allah dostu 
velîlerin de bu mesleği yaptıkları bilinmektedir.^^ 

Demir endüstrisinin ilk kurucusu Davud (a.s.)’dır. Demiri kalıba döküp, 
ona şekil verme san’atı ona yüce Allah tarafından vahyedilmiştir. Kur’an-ı 
Kerim’de şöyle buyurulur: "Şüphesiz ki Biz, Dâvud’a nezdimizden bir 
üstünlük verdik: "Ey dağlar ve kuşlar! Davud’la birlikte teşbih edin” 
dedik. Ona demiri yumuşak kıldık. Biz Dâvud’a; Geniş zırhlar îmal et, 
dokumasını ölçülü ve sağlam yap, diye vahyettik. Davud’a ve ailesine 
şöyle dedik: Salih amellerde bulunun. Çünkü ben sizin yaptıklarınızı 
görüyorum.”^^ "Biz Davud’a, sizi savaşta korumak için zırh yapma 
sanatı öğrettik. Artık şükredecek misiniz? ”1265] 

Haşan el-Basrî (ö.110/728) ve Katâde (ö.117/735) Davud (as.)’ın demiri 
ateşe sokmağa ve çekiçle dövmeğe ihtiyaç duymadığını, onun demiri eliyle ip 
gibi dilediği şekilde büktüğünü söylemişlerdir. Zırhın ince ve sert telden 
örüldüğü düşünülürse, demire ölçülü su verme, onu kalıba dökerek şekil 
verme sanatının o dönemde ne kadar ileride olduğu anlaşılır. Davud (a.s.) 
hem peygamber hem de bir hükümdardır.^^ 

Süleyman (a.s.)’a Yüce Allah tarafından büyük medeniyet ve saltanat 
verilmiştir. Mucize olarak rüzgar onun emrine verilmiş, cinleri işçi olarak 
çalıştırma imkânı tanınmış ve göz kamaştıran saraylar inşası onun 
saltanatının simgesi olmuştur. Nitekim Saba’ Melikesi Belkıs’ın Yemen’den 
Kudüs yöresine göz açıp kapayıncaya kadar getirilebilmesi bu medeniyetin 








ruh olarak itici gücünü gösterir. 

Kur’an-ı Kerim’de o büyük saltanata şöyle yer verilir: “Rüzgârı da 
Süleyman’ın emrine verdik. O, rüzgar estiğinde, sabahleyin bir aylık 
yola gider, akşam olunca da bir aylık yoldan dönerdi. Süleyman için 
erimiş bakırı kaynağından su akar gibi akıttık. Rabbinin izniyle 
cinlerden bir bölümü, onun emrinde çalışırdı. Onlardan kim emrimizden 
çıktıysa ona alev alev yanan ateşin azabını tattıracağız. Cinler 
Süleyman’ın istediği gibi saraylar, heykeller, havuzlar kadar büyük 
çanaklar ve sabit kazanlar yaparlardı.”^^ 

Allah Teâlâ ticaret ahlâkı bozulan, ölçü ve tartıda hile yapan Medyen 
halkının durumunu örnek olarak verir. Medyen’e peygamber olarak 
gönderilen Şuayb (a.s.) şöyle der: “Ey kavmim! (Allâh’a kulluk edin, sizin 
için O’ndan başka ilah yoktur. Ölçü ve tartıyı eksik tutmayın. Ben sizi 
bolluk ve bereket içinde görüyorum.”^^ “Ey kavmim! Ölçü ve tartıyı 
adaletle ve tam olarak yapın. İnsanlara eşyalarını eksik vermeyin. 
Yeryüzünde bozgunculuk, karışıklık çıkarmayın.”^^ 

Medyen halkı puta tapan bir toplumdu. Şuayb (a.s.) bunları tevhîd inancına 
çağırdı. Onlar ölçü ve tartılarıyla, silik, kesik, vezni eksik paralarıyla halkı 
aldatırlardı. Ashab-ı kiramdan Zeyd b. Esleme (r.a.)’den rivayete göre, 
Medyenli tüccarlar altın (dinar) ve gümüş (dirhem) parayı halka, etrafını 
keserek sayı ile sürerler, halktan alırken de bu paraları tartı ile alırlardı.^ ^ 
Meselâ; dört gram olan altın paranın kenarlarından yarım gram kadar alındığı 
halde, sayı ile verilince yine tam altın lira olarak işlem gördürülür. Fakat geri 
alırken tartı yoluna gidilince satın alma gücü yarım gram eksilmiş olur. Böyle 
bir para piyasasının esnaf ve tüccar lehine haksız kazanç meydana getirdiği 
açıktır. Bu da enflasyonun benzeri bir olaydır. 

Şuayb (a.s.)’ın uyarılarına kulak asmayan Medyen toplumunun başına 
gelen felâketi Kur’an-ı Kerim şöyle haber verir: “Şuayb şöyle dedi: Ey 
kavmim! Olduğunuz gibi devam edin. Ben de yoluma devam edeceğim. 
İleride alçaltıcı azabın kime geleceğini ve kimin yalancı olduğunu 
bileceksiniz. Bekleyin bakalım, ben de sizinle birlikte bekliyorum. Azap 
emrimiz gelince, Şuayb’ı ve onunla birlikte iman edenleri rahmetimizle 
kurtardık. Zalimleri ise, korkunç bir çığlık yakaladı. Böylece yurtlarında 
dizüstü yığılıp kaldılar. “Sanki yeryüzünde yaşamamışlar gibi izleri 
silinip gitti. İyi bilin ki, daha önce Semud kavmi, (Allâh’ın rahmetinden 
uzaklaştığı gibi Medyen kavmi de, öylece uzaklaştı. 

Sonuç olarak Medyen toplumunun başına gelen olayın iki etkeni vardı: 









1) (Allâh’a ortak koşmaları, 

2) Alış-verişlerinde hile yapıp halkı aldatmaları. 

Kur’an-ı Kerim’de zulüm ve haksızlığın sembolü olarak gösterilen Karun 
da, toplumun problemleriyle ilgilenmeyen, yoksulları gözetmeyen zenginlere 
örnek teşkil eder. Karun, Musa (a.s.)’ın kavminden büyük hâzinelerin sahibi 
olan bir tüccardır. Hâzinelerinin anahtarlarını büyük bir topluluk ancak 
taşıyabiliyordu. Karun; “Bu servet bana, ancak bende bulunan bir ilim 
sayesinde verilmiştir.” der, bütün nimet ve servetlerin (Allâh’ın rızkı 
genişletmesinden ibaret olduğunu düşünmezdi.^ ^ Karun büyük bir 
ihtişamla kavminin huzuruna çıkınca, dünya hayatını arzulayanlar; “Ne 
olurdu Karun’a verilenler gibi bizim de olsaydı. Gerçekten o, büyük şans 
sahibi bir insandır” derlerdi.*^! i|| m sahipleri ise topluma yararı 
olmayan, sadece başkalarına karşı böbürlenmek, zulüm ve haksızlık 
yapmak üzere toplanan böyle bir servete özenmek gerekmediğini 
söylerlerdi.^^ 

Karun’un sonu şöyle açıklanır: “Sonunda, Karun’u da, evini de yere 
geçirdik. (Allâh’a karşı kendisine yardım edecek hiç bir topluluğu 
olmadı. O, kendisini de savunamadı. Daha dün onun yerinde olmayı 
arzulayanlar: “Demek ki, Allah kullarından dilediğinin rızkını 
genişletiyor ve daraltıyor. Eğer Allah bize lutufta bulunmasaydı, bizi de 
yere geçirirdi. Demek ki, imansız kimseler, asla kurtuluş yolu 
bulmuyorlar.” demeye başladılar.”^^ 

Yusuf (a.s.) da Mısır hükümdarının mâlî ve ekonomik işlerini yürütmekle 
görevlendirilmişti. Kur’an-ı Kerim’in bildirdiğine göre hükümdar şöyle bir 
rüya görmüştü: “Ben rüyamda yedi semiz ineği yedi zayıf ineğin yediğini 
yedi yeşil başak ve bir o kadar da kuru başak gördüm. Ey ileri gelenler! 
Eğer rüya tabirini biliyorsanız, bu rüyamı tabir ediniz.” dedi.”^^ 
Başkalarının tabir edemediği bu rüyayı Yusuf (a.s.) şöyle açıkladı: Mısır ve 
çevresinde yedi yıl bolluk olacak, ondan sonra da bunu yedi yıl kıtlık 
izleyecek. Yusuf (a.s.) bu ekonomik bunalımlı yıllar için çare olarak da, 
bolluk yıllarında fazla ürünün depolanmasını, kıtlık yıllarında düzenli bir 
şekilde bunlarla ihtiyaçların karşılanmasını önermişti.^ Ayrıca hükümdara 
şöyle bir teklifte bulunmuştu: “Beni ülkenin hâzinelerinin başına getir. 
Çünkü ben, iyi muhafaza eden ve iyi bilen biriyim.” dedi.^^ Gerçekten 
Yusuf peygamber çeyrek yüzyılı içine alan bu çalkantılı dönemde adaletli bir 
ekonomik düzen kurmuş ve toplumu sıkıntılı yıllar için tasarruf yapmaya 









alıştırmıştır. Bu yüzden o, zenginlikle yoksulluk, bollukla darlık arasında 
dengeli bir ekonomik modelin uygulayıcısıdır. 

Hatta bazı iktisat tarihçileri, arkasında standart değerler bulunan ilk kağıt 
para uygulamasını M.Ö. 1600 yıllarında Mısır yöresindeki bazı tecrübelere 
dayandırırlar. Bu ise Yusuf peygamberin dönemine rastlar. İktisat tarihçisi J. 
Dobretsberger^^ Mısır’da M.Ö. 1600 yıllarında banknot tedavül ettiğini 
söyler. Bu ülkede devlet hazine ve depolarının emanet kabul etmesi 
usuldendi. Halk, elindeki altın, mücevherât ve hububâtı saklanmak üzere 
buralara tevdi eder ve kendilerine emanet bıraktıkları şeyin değerini belirten 
bir makbuz verilirdi. Elinde böyle bir makbuz olan kimse, belge üzerinde 
yazılı cins ve miktardaki malı dilediği zaman çekebilirdi. Ticaretle uğraşanlar 
bu makbuzları mal ve para yerine kabul ediyorlardı. Hatta bu belgeler Fenike 
ve Mezopotamya’da da tedâvül ediyordu.^- 1 

Diğer yandan ekonomik hayatta risk dengelerini ve maliyet unsurlarını 
bozarak haksız kazançlara yol açan faizin de İslâm’dan önceki toplumlarda 
ortaya çıktığı ve Yahudi toplumuna yasaklandığı görülür.^ 282 ] 

Sonuç olarak Kur’an-ı Kerim’den bazı örnekler sunmaya çalıştığımız eski 
toplumların ticaret ve ekonomik hayatları günümüze ışık tutmaktadır. Çünkü 
ekonomide toplum dengeleri, riziko, haksız kazanç, ölçü ve tartıda hile, 
aldatma, ekonomik gücünü kötüye kullanma gibi yapanı Yüce (Allah’ın 
rızasından uzaklaştıran haller her dönemin ekonomik problemleridir. Vahye 
dayalı dinlerin yasakladığı bu noktalara dikkat etmek ve emredilen hususları 
yerine getirmek vahiy ve sünnetin bu konularda getirdiği esasları bilmeyi 
gerektirir. Diğer konularda olduğu gibi ticari ve ekonomik hayatla ilgili 
esasları bilmek de helal kazanç için önemlidir. Bu yüzden biz aşağıda ticarî 
muamelelerin en geniş alanını teşkil eden “satım akdi”ni incelemeye 
çalışacağız. 

C) Alım-Satım Terimi ve Kapsamı: 

1. Satım Akdinin Tarifi: 

Arapça «bey’» sözcüğü satmak ve satın almak anlamında zıt anlamlı 
sözcüklerdendir. “Şirâ” sözcüğü de böyledir. Bey’, sözlükte; bir şeyi bir şeye 
karşılık olarak vermek demektir. Çoğulu «büyü’»dur. Satış çeşitlerinin çok 
oluşu ve her birinin kendine ait özel hükümlerinin bulunması nedeniyle, 
klasik fıkıh kaynaklarında “Kitâbu’l-büyû’ (Alış-verişler kitabı)” başlığı 
çoğul olarak kullanılmıştır. 







Bey’ sözcüğü Kur’an-ı Kerim’in altı ayetinde alış-veriş anlamında tekil 
olarak kullanılır.^^ “Alış-veriş yaptığınız zaman şahit tutun”^^ 
ayetinde ise bu kelime “tefâul” vezninde yine aynı anlamda kullanılmıştır. 
Şirâ sözcüğü de şu iki ayette “sattılar” anlamında kullanılır: “Yusuf’u düşük 
fiyatla, bir kaç dirheme sattılar”^^ “Kendilerini, karşılığında sattıkları 
şey ne kötüdür. Keşke bilselerdi.”*^] Ancak bu iki fiilin satın almak 
anlamı için daha çok “iftiâl” vezni tercih edilmiş ve arap dilinde 
kullanılmıştır, “işterâ (satın aldı)” ve “ibtâa” gibi.^ 

Satım akdi bir terim olarak şöyle tarif edilmiştir: Malın malla özel bir 
şekilde mübadele edilmesidir. Elde edilmesi istenilen bir malı, bir bedel 
karşılığında muayyen bir şekilde değişmekir.^^ el-Mevsılî’nin (ö.683/1284) 
tarifi şöyledir: “Mütekavvim bir malı, mütekavvim bir mal karşılığında, 
mülkiyetleri nakletmek suretiyle değiştirmektir.”^^ Mütekavvim mal; 
değeri olan ve şer’an yararlanılması caiz bulunan mal demektir. İbn Kudâme 
(ö.620/1223) satışta mülkiyetin naklini dikkate alarak şöyle tarif etmiştir: Bir 
malı malla, mülkiyeti nakletmek ve diğerinin mülkiyetini devralmak üzere 
değişmektir. 

Hanefilere göre mal; insan tabiatının ilgi duyduğu ve ihtiyaç için elde 
biriktirdiği şeylerdir. Bir şeyin mal oluşu herkesin veya bir kısım insanların 
ona ilgi duymasıyla sabit olur.^^ 

Beşerî hukukun satım akdi tarifi de şöyledir: “Satım bir akittir ki, onunla 
satıcı satılan malı alıcının üstlendiği bir bedel karşılığında alıcıya teslim ve 
mülkiyeti ona nakleylemek borcunu yüklenir. 

Mecelle’de, satım akdi “Malın malla değiştirilmesi” olarak tarif edildikten 
sonra (Mad. 105), akdin meydana gelmesi için kabzın şart olmadığı şöyle 
belirlenmiştir: “Satışta kabz şart değildir. Fakat akitten sonra, önce alıcı satış 
bedelini satıcıya ve ikinci olarak da satıcı, satılanı alıcıya vermeye borçlu 
olur. ”1292] 

Diğer yandan Mecelle, yapılan bir satım akdini sonuç doğurup 
doğurmaması bakımından “mün’akid” ve “gayri mün’akid” olmak üzere 
ikiye ayırmıştır. 

Mün’akid sonuç doğuran satım akdi olup; sahih, fâsit, nafiz (derhal 
uygulanabilen) ve mevkûf (yürürlüğü başkasının iznine bağlı olan) akit 
çeşitlerine ayrılır. Gayri mün’akid, bâtıl akit olup geçerliliği bulunmayan bir 
akit türüdür. 















2. Satım Akdinin Dayandığı Deliller: 

Şartlarına uygun olarak yapılacak alış-verişin meşrû oluşu Kitap, Sünnet ve 
îcmâ delillerine dayanır. 

a) Kur’an’dan Deliller: 

Kur’an-ı Kerim’de alış-verişle ilgili çeşitli ayetler vardır. Bazıları şunlardır: 

“Ey iman edenler! Mallarınızı aranızda haksızlıkla yemeyin. Ancak 
kendi rızanızla yaptığınız ticaretle yemeniz helâldir.”^^ “Allah alış¬ 
verişi helal, faizi ise haram kılmıştır.”^^ “Alış-veriş yaptığınız zaman 
şahit tutun.”^^ “Hac mevsiminde, Rabbinizin fazlından ticaret 
istemeniz (alış-veriş ederek kazanç sağlamanız) size günah değildir.”^^ 
Ölçü ve tartıda hile yapanlarla ilgili olarak da şöyle buyurulur: “İnsanlardan 
bir şey ölçüp alırken, tam alan, onlara bir şeyi ölçüp veya tartarken de 
eksik tutan hilekârların vay haline.”^ Başka bir ayette de vadeli 
borçların yazıyla tesbit edilmesi istenir. (el-Bakara, 2/282) 

b) Sünnetten Deliller: 

Hz. Peygamber (s.a.)’in ticaret ve ekonomik hayatla ilgili bir çok söz, fiil 
veya takrirleri vardır. 

Rasûlullah (s.a.)’a hangi kazancın daha temiz olduğu sorulunca şöyle 
buyurmuştur: “Kişinin elinin emeğiyle ve mebrûr alış-verişle 

kazandığıdır.”^^ Dürüst yapılan, yalan yere yemin ve aldatma karışmayan 
satışa “mebrûr alış-veriş” denir. 

Doğruluktan ayrılmayan esnaf ve tüccarın ahiretteki derecesi şöyle 
açıklanmıştır: “Sözü ve muamelesi doğru tüccar, kıyamet gününde arşın 
gölgesi altındadır.”DM Başka bir hadiste İslâm toplumu rayiç fiyatla alış¬ 
verişe teşvik edilerek şöyle buyurulur: “Bir kimse gıda maddelerini toplayıp 
günün rayiç fiyatı ile satsa, sanki onu yoksullara ve ihtiyaç sahiplerine 
ücretsiz dağıtmış gibi ecir alır.”^-* 

Allah elçisi bir defasında esnaf ve tüccarı şöyle uyarmıştır: “Ey tüccar 
topluluğu, alış-verişe boş söz ve yalan yere yemin çokça karıştığı için bunu 
sadakalarınızla telafi ediniz. »I302J 

Diğer yandan sözünde ve işinde doğru tüccarın âhiretteki birlikte olacağı 
kimseler şöyle belirlenmiştir: “Dürüst, sözüne ve işine güvenilen tüccar, 
nebîler, sıddîklar ve şehitlerle beraberdir. 

Hz. Peygamber kendisi de bizzat alış-veriş yapmış, borçlanmış, rehin 












vermiş, ortaklık yapmıştır. O, insanlar çeşitli ticaret muameleleri yaparlarken 
peygamber olmuş ve onları ticaretlerinde serbest bırakmıştır. Ancak ticaret 
hayatında faiz, karaborsacılık, yalan, hile, gabin ve garar gibi haksız kazanca 
yol açabilen şeyler yasaklanmış, hak sahibinin hakkını alabildiği ve haksızlık 
yapmak isteyenin dışlandığı bir ekonomik sistem kurulmuştur.^^ 

c) İcmâ ve Akıl Delili: 

Müslümanlar alış-verişin meşrûluğu konusunda görüş birliği içindedir. Akıl 
da bunu gerektirir. Çünkü insanın, başkasının elinde bulunan şeye ihtiyacı 
olur. O kimsenin de bu malı her zaman bedelsiz vermesi beklenemez. Bu 
durum insanları mal mübadelesine zorlar. İnsan, yaratılış bakımından medenî 
ilişkiler içinde bulunmaya elverişlidir. Bir çok muameleler gibi alış-veriş de 
toplum halinde yaşayışın bir gereğidir. 

Alış-verişlerde asıl olan mübahlıktır. Kitap ve sünnette açıkça yasak 
bulunmayan konularda alış-veriş serbesttir. Yeter ki karşılıklı rıza olsun ve 
akit şartlarına uygun olarak yapılsın. Şu ayetlerin genel anlamı da bunu ifade 
eder: “Allah alış-verişi helal kılmıştır”^ 1 * “Sizden karşılıklı rıza ile 
yapılan ticaret olması durumu müstesnadır”^ Diğer yandan yerde ve 
gökte olan herşeyin insan için yaratıldığını^ * ve (Allâh’ın helâl kıldığı 
şeylerin haram sayılamayacağını bildiren ayetlerinizi genel anlamı da yasak 
bulunmayan konularda temel prensibin “mübahlık” olduğunu gösterir. 
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II - SATIM AKDİNİN RÜKÜNLERİ 


Bir şeyin varlığı kendi varlığına bağlı olan ve onun yapısından bir parça 
teşkil eden unsura “rükün” denir. Şart ise, bir şeyin varlığı kendi varlığına 
bağlı olmakla birlikte, onun yapısından bir parça teşkil etmeyen iş veya 
vasıftır. Meselâ; namazda rükü ve secde gibi, namazın aslını oluşturan ana 
parça ve farzlar rükün olup, bunlardan birisi eksik kalsa namaz geçerli olmaz. 
Bir satım akdinde de icap ve kabul rükündür. Taraflardan birinin teklifi, 
diğerinin de buna uygun kabulü bulunmadıkça satış gerçekleşmez. İcap ve 
kabulün açıklanışı söz veya fiil ile olur. 

Hanefiler dışındaki çoğunluğa göre ise satım akdinin rükünleri dört tane 
olup; satıcı, alıcı, akdin konusu ve kullanılan sıygadan ibarettir.^^ 

A) İcap ve Kabul: 

Hanefilere göre bir alış-verişte ilk olarak söylenen “sattım veya aldım” 
sözleri icap, diğer tarafın bunu izleyen “aldım veya sattım” sözleri ise kabul 
yerindedir. Burada irade beyanını önce yapma prensibi esas alınmıştır. Bunu 
satıcı veya alıcının yapmış olması sonucu değiştirmez. İlk teklif icap, buna 
cevap niteliğindeki ikinci söz ise kabul sayılır. 

Çoğunluk müctehidlere göre ise icap, satılanın mülkiyetini nakledecek olan 
satıcının sözü olup, önce veya sonra olması sonucu değiştirmez. Kabul de, 
satılan malın mülkiyetini üzerine alacak olan kimsenin olumlu irade 
beyanıdır. 

B) İcap ve Kabulün Nitelikleri: 

İcap ve kabulün mazi siygası, yani “di”li geçmiş zaman kipi ile ifade 
edilmesi gerekir. “Sattım”, “satın aldım”, “kabul ettim” demek gibi. Akitler 
genel olarak bu siyga kullanılarak yapılır. Çünkü mazi siygası kesinlik ifade 
eder. Bu yüzden klasik fıkıh kaynakları akitlerin yapılmasında önce mazi 
sıygasını zikrederler. Ancak satım akdini o anda yapma niyeti bulununca, 
akitte şimdiki zaman siygası (muzari) da kullanılabilir. “Satıyorum”, 
“alıyorum”, “bu fiyata kabul ediyorum” demek gibi. Burada niyetin şart 
koşulması, müzari sıygasının gelecek ve geniş zamanı da kapsama 
ihtimalinin bulunması yüzündendir.^1^ 

Emir sıygası ile satım akdi meydana gelmez. Mesela; alıcı satıcıya “şu malı 




bana sat” dese, satıcı “sattım” diye cevap verse, alıcının üçüncü olarak “satın 
aldım” demesi gerekir. Aynı teklif satıcıdan da gelebilir. Onun; “şu malımı 
satın al” teklifine karşı taraf “satın aldım” dese, yeniden satıcının “sattım” 
demesi gerekir. Burada emir sıygasıyla ifade edilen ilk teklifler, gelecek 
zaman anlamını da kapsadığı için icaptan çok “icaba çağırma” niteliğindedir. 
Çünkü insanlar genellikle “şu malı bana sat” veya “şu malı satın al” gibi 
istekleri şüphe ile karşılarlar. Malın eksiği olmasa böyle bir teklifte 
bulunulmazdı, diye düşünürler. Prensip olarak mala alıcı talip olmalıdır. 
Ancak emir siygası akdi o anda yapmak niyetiyle kullanılmışsa icap yerine 
geçer. 

Satım Akdi ile Evlilik Akdi Arasındaki Fark: 

Satım akdinde emir siygası icap yerine geçmezken, nikah akdinde, emir 
siygası karşı tarafa vekâlet verme anlamındadır. Evlenecek eşlerden biri 
diğerine kendisini nikâhlaması için yetki vermişse, tek kişi asil ve vekil 
olarak nikâh akdinin iki tarafını üstlenmiş olur. Bir taraf diğer tarafın velisine 
“beni filanca ile evlendir” diye yetki verse, velayet ve vekalet yetkisi tek 
kişide toplanmış olur. Halbuki satım akdinde aynı kişinin her iki tarafı 
birlikte temsil etmesi caiz olmaz. Çünkü birbirine zıt olan menfaatleri tek 
kişinin koruması mümkün değildir. Mesela; iki firmanın birlikte yetkili 
temsilcisi olan kimse, bir firmanın malını satarken, aynı malı diğer firma 
adına satın alsa zan altında kalır. Malı pahalı satsa, alıcı firma, ucuz satsa 
satıcı firma zarar etmiş olur. Bu yüzden çelişen menfaatleri dengelemesi 
mümkün olmaz. Ancak konunun bazı istisnaları vardır. Baba küçük çocuğuna 
kendi malını rayiç bedelle satabileceği gibi, küçüğe ait malı ayni şekilde 
kendisi satın alabilir, Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’ a göre bu konuda vasî de 
baba gibidir. Çünkü çocuğa şefkatli olan baba, vasî’yi ölmeden önce titizlikle 
seçmiştir. 

Alış-verişte soru siygası da icaba çağrı niteliğinde olup icap yerinde 
sayılmaz. “Şu malı bana şu fiyata satar mısın?” sorusuna satıcı “sattım” diye 
cevap verse, asıl icap satıcının bu cevabıdır. Alıcının yeniden “aldım” demesi 
gerekir ki, bu sonuncusu kabul niteliğindedir. 

Satacağım, alacağım gibi sözcükler kesinlik ifade etmediği için, bunlarla 
satış meydana gelmez. Bununla akdin o anda yapıldığına niyet etmek imkânı 
da bulunmaz. Bu siyga ile ancak “satış va’di” yapılabilir.^^ 

İcap ve kabul sözlü olarak yapıldığı gibi yazışma yoluyla da yapılabilir. 
Mektup, faks ve telgraf gibi yazı araçları ile açık ve kesin satın alma teklifi 




yapılmışsa bu icap sayılır. Satıcı da buna sözlü olarak, elçi ile veya yazışma 
yoluyla cevap verince satış akdi tamamlanmış olur. Ancak mektupla icap, 
soru veya emir siygaları kullanılarak yapılmış veya karşı taraftan teklif almak 
amaçlanmışsa, bunu “icaba çağırma” olarak kabul etmek gerekir.^^ 

Diğer yandan gazete ve dergilerde yer alan satış ilânlarını, çeşitli kişi ve 
kuruluşların fiyat liste ve broşürlerini “icaba davet” olarak değerlendirmek 
gerekir. Çünkü ilândan kısa bir süre sonra satıcının stok malları bitmiş, ya da 
fiyatlarda yeni değişiklikler yapılmış olabilir. Bu yüzden böyle bir ilana 
dayanarak satın alma isteğinde bulunan kimsenin talebini “icap”, satıcının 
buna olumlu cevabını ise “kabul” olarak değerlendirmek gerekir. 

C) Telefonla Alış-Veriş: 

Telefonla alış-veriş yapmak bu aracın haberleşmede kullanılmaya 
başlamasından sonra ortaya çıkan yeni bir meseledir. Ezher Üniversitesi İlmî 
Araştırmalar ve Fetva komisyonu bir soru üzerine telefonla evlilik akdi 
yapılamayacağına fetva vermiştir. Burada dayanak, evlenecek kimselerin 
seslerinin başkası tarafından taklit edilme ihtimalinin bulunmasıdır. 1 
Evlilik akdinin önemi ve akit sırasında şahitlerin hazır bulunmasının 
gerekliliği gibi sebeplerle bu fetva yerindedir. Diğer yandan İslâm hukukunda 
şahitlerin yanında yazılacak mektup yoluyla, uzakta bulunanların 
evlenmesine de cevaz verilmiştir. Belki günümüzde hüviyetlerin tespiti ve 
imzaların alınması bakımından noter benzeri bir kuruluşun araya girmesi 
ispat kolaylığı sağlar. 

Yüzyılımızın hızlı ekonomik faaliyetleri arasında telgraf, teleks ve faks 
gibi, isteği karşı tarafa yazılı olarak ileten araçlarla haberleşme “mektupla 
icap ve kabulde bulunma” niteliğindedir. Telefon da günümüzde ticaret 
hayatının ayrılmaz bir parçası olmuştur. Telefon veya telsiz, tarafların 
iradelerini birbirine ulaştırmada zaman sürecini kaldırmakta, hazırların 
görüşmesine benzeyen bir ortamı meydana getirmektedir. Bu yüzden beşeri 
hukukta telefonla yapılan icaplar, hazırlar arasında yapılan icaplara 
benzetilmiştir.^^ 

İslâm’da da telefonla satım akdi yapmak mümkün ve caizdir. Bu görüş, 
arada bir duvar veya sur gibi bir engel olduğu halde birbirinin sesini 
duyabilecek kadar uzaklıktaki kişilerin akit yapabilecekleri esasına dayanır. 

J Ancak telefonla görüşmede tarafların bedelleri o anda teslim imkânı 
bulunmadığı için böyle bir akit standart (mislî) veya önceden nitelikleri belirli 






olan malların satışı için elverişlidir. Eğer satış peşin olarak yapılmışsa, 
belirlenen şekilde malın ambara verilmesi ve paranın da gönderilmesi gerekir. 
Bedellerin ileriki bir tarihte teslimi kararlaştırılmış olursa satım akdi değil 
“satış va’di” sözleşmesi meydana gelir. Para peşin mal daha sonraki bir 
tarihte teslim anlaşması yapılmışsa, buna da “selem” hükümleri uygulanır. 

D) Dış Ülkelerle Alış-Verişte İcap ve Kabul: 

İhracat ve ithalat işlemlerinde mevcut bir mal üzerinde peşin anlaşma 
yapılmışsa, akreditif işlemi peşin yerine geçer. Çünkü mal hazırlanıp dış 
ülkeye gönderilince bedellerin mübadelesi paranın çekildiği anda 
gerçekleşmiş sayılır. Nitelikleri belirli standart bir malı üreterek veya iç 
piyasadan satın alarak ihraç etmeyi üstlenen kimse ise, alıcı kişi veya firma 
ile para peşin anlaşmışsa bu bir “selem (para peşin mal veresiye)” akdi olur. 
Para, malın sınırdan çıkışı üzerine akreditifli muamele ile teslim alınacaksa, 
başlangıçtaki sözleşmeyi “satış vadi” olarak değerlendirmek gerekir. Çünkü 
hem para hem de mal veresiye ile satım akdi meydana gelmez. Siparişi 
verilen şey projesi belli motor, makina, fabrika gibi seri standardı 
bulunmayan nitelikte ise, yapılan sözleşme “istisna akdi” sayılır. İleride bu 
alış veriş şekillerini açıklayacağız. 

E) Teâtî Yolu ile Alış-Veriş: 

Fiyatı belirli bir malı, icap ve kabul formalitelerine uymaksızın, parayı 
verip malı almak fiiline “teati” veya “muâtât” satışı denir. Mesela; alıcı malı 
alır ve satıcıya da bedelini öder. Ancak aralarında satışla ilgili bir konuşma 
geçmez, işaret de yapılmaz. Bu şekilde satılan şeyin ucuz veya pahalı 
mallardan olması sonucu değiştirmez. Alıcının rahatlıkla alabileceği yere 
konulan gazete, dergi, kitap, ekmek ve benzeri şeyler bu tarzda alış-verişe 
elverişlidir. Bu gibi şeylerin fiyatları önceden bilindiği için taraflar için 
aldanma söz konusu olmaz. 

Bazan taraflardan birisinin irade beyanı sözlü, diğerininki ise fiil ile 
olabilir. Alıcının sözlü alım teklifine, satıcının konuşmadan malı paketleyip 
vermesi gibi. 

Hanefî, Malikî ve tercih edilen görüşlerinde Hanbelîlere göre, teâtî yoluyla 
satış; mutat, rızaya delâlet eder ve taraflardan her birisinin iradesini tam 
olarak ifade eder nitelikte olduğu zaman geçerli olur. Çünkü satım akdi, 
rızaya delâlet eden her şeyle yapılabilir. Diğer yandan her asırda insanlar 



çarşı ve pazarlarda teâtî yoluyla alış-veriş yapmışlar ve müctehidlerden 
onlara karşı çıkan olmamıştır. Bu yüzden konu üzerinde icma meydana 
gelmiştir. Burada rızaya delâlet eden bir karînenin bulunması yeterlidir. 
Ancak nikah akdi fiil ile meydana gelmez. Sözlü icap ve kabul gerekir. 
Çünkü bu akit önemli olup ihtiyatı gerektirir.^^ 

Şâfiîlere göre, satım akdi ancak açık veya kapalı olarak icap ve kabule 
delâlet eden sözlerle meydana gelir. Malı eline alıp, satış bedelini bırakmakla 
satış gerçekleşmiş olmaz. Satılan şeyin basit veya değerli olması da durumu 
değiştirmez. Çünkü Hz. Peygamber “Satım akdi ancak karşılıklı rıza ile 
oiur. ”1112 buyurmuştur. Rıza ise kalpte kaldığı sürece kapalı bir durumdur. 
Bu yüzden sözlü olarak dışa açıklanması gerekir. Diğer yandan, satışın 
yapılıp yapılmadığını ispat için de buna ihtiyaç vardır. Nitekim şahitlerin 
hakim önündeki ifadeleri ancak sözlü yapıldığı zaman kabul edilir. 

Teâtî şeklinde yapılan alış-verişi Şâfiîlerden önce Gazzâlî (ö. 505/1111) 
basit eşyanın, Nevevî (ö.676/1277) ve Bağavi (ö.436/1044)’nin içinde 
bulunduğu bir grup bilgin ise ticaret örfünün cereyan ettiği her çeşit malın 
alım satımında caiz gördüler.^^ 

F) Akit Meclisi: 

Satım akdinde meclis, akdin yapıldığı yer ve zamanı ifade eder. Meclis; 
alış-veriş yapanların birbirinden bedenen ayrılması, konuşmalarda alış-verişin 
söz konusu olmaktan çıkması veya satış akdinin meydana gelmesi gibi 
nedenlerle sona erer. 

Satım akdi hazırlar arasında yapılıyorsa, taraflar bir araya gelip de alım- 
satımla meşgul olmaya başlayınca akit meclisi teşekkül etmiş olur. 
Mecelle’nin tarifi şöyledir: “Alış-veriş meclisi, tarafların pazarlık için bir 
araya gelmesidir. ”D19] 

Mektup veya elçi aracılığı ile yapılacak alış-verişlerde, muhatabın mektubu 
okuduğu veya elçinin icap haberini karşı tarafa ulaştırdığı zaman meclis 
teşekkül etmiş olur. Telefonla konuşmalarda ise, taraflar alış-verişten söz 
etmeye başlayınca, meclis oluşmuş sayılır. 

Söz, fiil veya davranışlarla kabul veya red iradesi belli oluncaya kadar akit 
meclisi devam eder. 

G) Meclis Muhayyerliği: 

Alış-verişte icap ve kabul birlikte bulunmadıkça tek tek bağlayıcı olmaz. 






Bu yüzden icaptan sonra, karşı tarafın akdi kabul veya red serbestliği vardır. 
Satış teklifini kabul ederse, akit tamamlanmış, red ederse, icap hükümsüz 
olmuş bulunur. İşte icaptan sonra karşı tarafın sahip olduğu bu kabul veya red 
yetkisine “kabul muhayyerliği” denir. 

Taraflar icap ve kabulde bulunarak akdi tamamladıktan sonra, acaba akit 
meclisinde bulundukları süre içinde akdi bozma imkânı var mıdır? Hemen 
şunu belirtelim ki, bir akitten sonra satıcı ve alıcı birlikte akdi feshetmek 
isterlerse, bu her zaman mümkün ve caizdir. Bu durumda taraflar aldıklarını 
geri vererek akdi sona erdirmiş olurlar. Bu çeşit feshe “ikâle” denir. Bizim 
burada üzerinde durmak istediğimiz konu ise, acaba taraflardan birisi, meclis 
süresince, karşı taraf razı olmasa bile tek yanlı iradeyle akdi feshedebilir mi? 
Başka bir deyimle icap ve kabulden sonra taraflar için meclis muhayyerliği 
hakkı var mıdır? 

Hanefî, Mâlikî ve Medineli yedi fakihe göre, satım akdi icap ve kabul ile 
bağlayıcı olur. Çünkü bu bedelli bir akit olup, alma ve satma sözcüklerinin 
mücerred olarak birbirine bağlanması ile meydana gelir. Başka bir deyimle 
meclis muhayyerliğine ihtiyaç kalmaz. Hz. Ömer’in (ö.23/643) şöyle dediği 
nakledilmiştir: “Satış ya bir akittir, ya da muhayyerlik vardır. 

Bir akdin meydana geldikten sonra askıda kalmaması veya parçalanmaması 
gerekir. 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre, icap ve kabulün birleşmesi sonucu satım akdi 
taraflar akit meclisinde bulundukları sürece, caiz yani bağlayıcı olmayacak 
şekilde meydana gelir. Bu takdirde taraflardan her birisi bir arada 
bulundukları veya aralarında başka türlü bir muhayyerlik belirlemedikleri 
sürece, satışı feshetmek veya devam ettirmek, konusunda seçimlik hakka 
sahiptir. Kısaca satıcı veya alıcı icap ve kabulden sonra da alış-veriş yapılan 
yerden ayrılıncaya kadar tek yanlı irade ile satışı bozabilir. Buna “meclis 
muhayyerliği” denir. Tarafların ne zaman birbirinden ayrılmış sayılacaklarını 
örf belirler. Bu ise, satıcı veya alıcının alış-veriş yaptıkları yerden 
ayrılmasıyla gerçekleşir.-^^ 

Bu iki görüşün ortak olarak dayandığı delil şu hadistir: 

“Satıcı ve alıcı, birbirinden ayrılmadıkları sürece satışı bozma hakkına 
sahiptirler.”^^ Hanefîler “birbirinden ayrılmadıkları sürece” ifadesini, “icap 
ve kabul iradelerini açıklamadıkları sürece” tarzında anlamışlardır. Buna 
göre, icapta bulunan kimse, karşı taraf kabul edinceye kadar bu teklifinden 
cayabileceği gibi, karşı taraf da bu teklifi kabul veya reddetme hakkına 
sahiptir. Kısaca satım akdi icap ve kabul ile bağlayıcı olur ve taraflar 





bedelleri vermeyi üstlenmiş olurlar.^^ 

Şafiî ve Hanbelîlere göre ise hadisteki “birbirlerinden ayrılma”dan maksat 
beden olarak ayrılmadır. Bu da akit meclisinden ayrılma ile gerçekleşir. Bu 
yüzden taraflardan birisi isterse meclis sonuna kadar satışı bozabilir.^^ 

Mecelle 182. maddede Hanefîlerin görüşü esas alınarak şöyle denilmiştir: 
“Alış-veriş meclisinde, icaptan sonra meclis sonuna kadar taraflar seçimlik 
hakka sahiptir.” Buna göre, icapta bulunan, bu teklifinden meclis sonuna 
kadar cayabileceği gibi, karşı taraf da kabul veya red şeklindeki irade 
beyanını meclis sonuna kadar geciktirebilecektir. 

Devamındaki maddelerde rücû hakkının kullanılması şöyle dile 
getirilmiştir: “İcaptan sonra, kabulden önce taraflardan biri, akit yapmak 
istemediğini gösteren bir söz veya fiilde bulunursa icap bâtıl olup, kabule 
mahal kalmaz. »I325J “Taraflardan biri icapta bulunup da karşı tarafın 
kabulünden önce rücû etse, icap bâtıl olur ve ondan sonraki kabul ile satım 
akdi meydana gelemez.”D26] 

Diğer yandan Malikîler bu konuda çoğunluk müctehitlere karşı çıkarak, 
icapta bulunanın artık karşı tarafın kabulüne veya kabulün gecikmesi halinde 
nihayet alış-veriş meclisinin sonuna kadar bu teklifinden dönemeyeceği 
esasını benimsemiştir.^^ 

Ancak taraflardan birisi veya her ikisi satış gerçekleşmeden önce dükkan, 
market ve mağaza gibi alış-veriş yapılan yerden ayrılınca, önceki yapılan icap 
yani belirli fiyatla yapılan satış veya alış teklifi geçerliliğini yitirir. Alıcı 
sonradan yeniden gelerek aynı malı satın almak istese, satıcı yeni bir teklifte 
bulunabilir. Bunda görüş birliği vardır. 
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III - SATIM AKDİNİN ŞARTLARI 


Bir satım akdinde dört çeşit şartın bulunması söz konusu olur. Bunlar fıkıh 
kaynaklarında şu başlıklar altında incelenir: Meydana gelme (in’ikâd) şartları, 
geçerli olma (sıhhat) şartları, yürürlük kazanma (nefâz) şartları ve bağlayıcı 
olma (lüzûm) şartları. Bu şartların amacı, insanlar arasındaki anlaşmazlıkları 
önlemek, tarafların karşılıklı menfaatini korumak, aldanma riskini kaldırmak 
ve bilinmezliğin yol açabileceği haksızlığı gidermektir. Meydana gelme şartı 
eksik olan akit bâtıl olur. Sıhhat şartı yerine gelmezse Hanefîlere göre akit 
fasit olur. Yürürlük şartı bulunmazsa akit icazete kadar askıda (mevkûf) kalır. 
Bağlayıcılık şartı bulunmayan akitte ise, tarafların muhayyerlik hakkı söz 
konusu olur. Aşağıda bunları açıklayacağız: 

A) Meydana Gelme (İn’ikâd) Şartları: 

Bir akdin şer’an tamam sayılabilmesi için gerekli olan şartlara meydana 
gelme şartları denir. Bu şartlardaki bir eksiklik akdi bâtıl kılar. 

Hanefîlere göre, meydana gelme şartları dört kısma ayrılır. Bunlar akdi 
yapanlarla, akdin kendisi ile, akdin yapıldığı yerle veya akdin konusu ile ilgili 
şartlardır. 

1. Akdin Tarafları ile İlgili Şartlar: 

a) Ehliyet: 

Hanefilere göre alış-veriş yapacak olan kimsenin akıllı olması, yani iyi ile 
kötüyü, kârla zararı ayırabilecek bir akıl olgunluğuna ulaşması gerekir. Bu da 
genel olarak yedi yaşını doldurmakla kazanılır. Delil Hz. Peygamberin şu 
hadisidir: “Yedi yaşma girdikleri zaman çocuklarınıza namazı 

emrediniz.”^^ Bu hadise göre yedi yaşında namazın anlamını kavrayabilen 
bir çocuk günlük bazı muamelelerin anlamını da kavrayabilir. Buna göre, akıl 
hastası ile temyiz gücüne sahip olmayan yedi yaşından küçüklerin alış-veriş 
yapması geçerli değildir. Küçüğün veya zorlanan (mükreh) kişinin yaptığı 
alış-verişin hükmünü şöylece açıklayabiliriz: 


Mümeyyiz Küçüğün Alış-Ver işi: 

Hanefî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre, yedi yaşla erginlik çağı arasında 
bulunan mümeyyiz küçüğün yapacağı alış-veriş velisinin izni bulunmak şartı 





ile geçerli olur. Aksi halde velisi izin verinceye kadar satış akdi askıda 
(mevkûf) kalır. Dayandıkları delil şudur: Çocuğun yaptığı tasarruf, onun 
iradesine değil gerçekte velisinin iznine dayanır. Çünkü böyle bir alış-verişte 
çocuk bir tellâl gibi olup, asıl akdi yapan başkası yani veli olmaktadır. Diğer 
yandan çocuğun alış-veriş yaptırılarak denenmesi ve tecrübe kazandırılması 
da gerekir. Çünkü erginlik ve rüşd çağma ulaşınca, malı kendisine teslim 
edilecektir. Alış-verişin velinin kontrolü altında yapılması çocuğun 
aldanmasını önler ve malını korumuş olur.*^^ 

Şâfiîlere göre ise, çocuğun ehliyeti bulunmadığı için yapacağı alış-veriş 
meydana gelmez. Çünkü akdi yapan satıcı veya alıcı olsun, reşid olması 
gerekir. Rüşd hali ise bir kimsenin erginliği, dininin doğruluğu ve malını 
doğru kullanması ile anlaşılır. Delil şu ayettir: 

“(Allah’ın sizi başına diktiği malları beyinsizlere vermeyin.”^^ 
Çocuğa, alış-veriş yapması için malda tasarruf izni vermek, malı saçıp 
savuracak olan sefihlere vermek gibidir. Her ikisinde ortak nokta akıl 
eksikliği yüzünden malın zayi olma endişesidir. Şâfiîler şu dört kişinin satım 
akdini bâtıl saymıştır: Mümeyyiz olsun veya olmasın küçük, akıl hastası, 
mükellef olsa bile köle ve âmâ.^J 

Ancak erginlik çağma kadar çocuğun hiçbir alış-veriş yapamayacağını 
söylemek çocuğun yetişmesine engel teşkil edebilir. Bu yasağı malı ve serveti 
kendisine teslim edilerek alış-verişte tamamen serbest bırakılması uygun 
değildir, şeklinde anlamak gerekir. Bu yaşta veli kontrolü gerektiği için 
çocuğun malı saçıp savurma tehlikesi bulunmaz. Zaten malın teslimi rüşd’ten 
sonra olur. 

Yedi yaşla erginlik çağı arasındaki mümeyyiz küçüklerin yapacağı hukukî 
tasarruflar üçe ayrılır: 

aa) Yararına olan tasarruflar: Odun ve ot toplamak, avlanmak, hibeyi, 
sadakayı, vasiyeti veya borcu için kefâleti kabul etmek gibi mümeyyiz 
küçüğün tamamen yararına olan tasarruflar geçerlidir. Bunlar için velisinin 
önceden izni veya tasarruftan sonra icazeti şart değildir. 

bb) Zararına olan tasarruflar: Yedi yaşla erginlik çağı arasındaki çocuğun 
malını başkasına hibe, sadaka veya ödünç olarak vermesi yahut başkasının 
borcuna kefil olması gibi hukuki tasarrufları geçerli değildir. Çünkü bunlar 
onun tamamen zararına olup veli icazet verse bile yürürlük kazanmazlar. 
Çünkü zararlı tasarrufa velinin icazet verme yetkisi yoktur. 

cc) Yararlı da zararlı da olabilen tasarruflar: Mal satmak, satın almak, 
kiraya vermek veya kira ile yer tutmak, ortaklık ve benzeri akitler küçük 






çocuk için yararlı da zararlı da olabilir. Bu yüzden mümeyyiz küçüğün 
yapacağı bu gibi aküler velisinin iznine bağlı olarak (mevkûf) geçerlidir. 
Veli, çocuk erginlik çağma ulaşıncaya kadar akde icazet verebileceği gibi, 
erginlik çağından sonra çocuk da bizzat akdi devam ettirmeye karar verebilir. 

r3321 

Mükrehin Satışı: 

Hanefîlerin çoğunluğuna göre, zor altında bulunan kimsenin yapacağı, 
alım-satım, kira ve benzeri akitler fasittir. Zorlama ölümle korkutma gibi tam 
olsun (mülcî) veya yalnız dövmek, bir kısım malı telef etmekle tehdit gibi 
eksik (gayri mülcî ikrah) bulunsun sonuç değişmez. Çünkü iradenin 
zorlanması akitlerin sıhhat şartlarından olan rızayı yok eder. Nitekim yüce 
Allah şöyle buyurmuştur: “Ey iman edenler! Mallarınızı kendi aranızda 
bâtıl yollarla yemeyiniz. Meğer ki aranızda karşılıklı anlaşmadan doğan 
bir ticaret ile ola.”^^ İşte bir kimse rızası dışında bir akit yapmaya 
zorlanmışsa, zorlama kalkınca bunu feshetme veya devam ettirme hakkına 
sahiptir. Malın kabzedilmesi halinde, diğer fasit akitlerde olduğu gibi alıcı 
lehine mülkiyet sabit olur. Mükrehin satış bedelini kabzetmesi veya satılan 
şeyi isteyerek teslim etmesi de akdi bağlayıcı hale getirir. Zorlananın satışı ile 
diğer fasit satışlar arasında şöyle bir fark vardır. Zorlanan kimse sözle veya 
fiille satışa izin verirse akit caiz olur ve fesat durumu ortadan kalkar. Diğer 
fasit satışlarda ise fesat şer’i bir sebepten kaynaklandığı için icazet verilse 
bile fesat kalkmaz. 

Mükrehin satışını fasit saymak onun hakkını korumak içindir. Bu yüzden 
mükrehin satışı “mevkûf (yürürlüğü durdurulmuş) satım akdi”ne 
benzetilmiştir. Bunun adına da “mevkûf fasit satış” denilmiştir. 

İmam Züfer’e göre, zorlama satış akdinin yürürlüğünü durdurur. Bu, 
yetkisiz temsilcinin (fuzûlî) satışı gibi, mevkûf sahih bir akittir. Yürürlük 
kazanması, zorlama kalktıktan sonra, zorlananın icazet vermesine bağlıdır. 
Böylece zorlananın hakları korunmuş olur, ancak satışı devam ettirmek 
isterse buna da şer’i bir engel buhınmaz.^^ 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre, bir kimsenin kendi malını hür iradesiyle satması 
gerekir. Bu yüzden mükrehin kendi malını zor altında kalarak satışı akdin 
meydana gelmesine engel olur. Çünkü Kur’an-ı Kerim’de; “Meğer ki, 
aranızda karşılıklı anlaşmadan doğan bir ticaret ile ola.”^^ 
buyurulmuştur. Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle buyurmuştur: “Ümmetimden 
hata, unutma ve zorlama altında yaptıkları şeylerin hükmü kaldırılmıştır.”^^ 










Haklı zorlama hali ise satışa engel değildir. Mesela; bir kimsenin mescidin, 
yolun veya kabristanın genişletilmesi için evini satmaya mecbur tutulması 
veya borcun ya da nafakanın ödenmesi için borçlunun malını satmaya 
zorlanması bu niteliktedir. 

Telcie (Emanet) Satışı: 

Malının elinden alınmasından korkan kimse, bunu başkasına emanet olarak 
verir, fakat topluma karşı rükün ve şartlarına uyarak bu malını sattığını 
söyler. Böyle bir satışa “teicîe satışı” denir. 

Hanefîlere göre, darda kalan (muzdar) kimsenin satışı ve alışı fasittir. 
Çünkü Rasûlullah (s.a.) darda kalan kimsenin satışını yasaklamıştır.^^ 

Hanbeliler böyle bir satışı bâtıl sayarken, Şâfiîler rükün ve şartlarına uygun 
olarak yapıldığı için geçerli kabul ederler. Şâfiîlere göre bu, önce fasit bir şart 
üzerinde anlaşıp, daha sonra şartsız olarak satış yapmaya benzer. 

B) Akdi Yapanların Birden Çok Olması: 

Satım akdi yapacak kimselerin en az iki kişi olması gerekir. Hem satıcıyı, 
hem de alıcıyı temsil eden tek vekil aracılığı ile satış gerçekleşmez. Ancak 
baba, babanın vasisi, hâkim veya her iki tarafın gönderdiği elçi bu kuralın 
istisnasıdır. Mesela; bir baba velisi bulunduğu iki oğlundan birisinin satılması 
gereken malını, diğer oğlu adına satın alabilir. Babanın vasisi de böyle bir 
muamele yapabilir. Hakim temsil ettiği yetimlerin birisine ait satılık bir malı, 
diğer bir yetime ait para varsa bunu değerlendirmek üzere onun adına satın 
alabilir. İki tarafın gönderdiği elçi de, birinden aldığı malı diğerine satabilir. 
Çünkü elçi, temsil ettiği kişilerin söz ve tekliflerini karşı tarafa sadece 
nakleden aracıdan ibarettir. Vekil gibi akde ait sorumlulukları üstlenmez. 
Nikah akdinde ise tek kişinin evlenecek iki kimseyi birlikte temsil etmesi 
mümkün ve caizdir. İki tarafın da vekili veya velisi olan kimsenin şahitlerin 
önünde tek başına temsil ettiği kimseleri evlendirmesi gibi. 

Satış akdi ile nikah akdi arasında bazı önemli ayrılıklar vardır. Satım 
akdinde birbirine zıt menfaatler bulunur. Ezcümle; teslim etmek, teslim 
almak, satılanın teslimini istemek, satış bedelini kabzetmek, ayıp (kusur) 
muhayyerliği sebebiyle malı geri vermek ve diğer muhayyerliklerin 
bulunması gibi satışa aid bir takım haklar vardır. Bu yüzden aynı kişinin hem 
teslim eden hem teslim alan, hem isteyen, hem kendisinden istenen kişi 
olması imkânsızdır. Akide ilgili haklar yalnız akdi yapanlar için söz konusu 
olduğundan, bir kişinin sözü iki kişinin sözü olarak kabul edilemez. Nikah 




akdinde ise, haklar vekil üzerinde meydana gelmez, bunlar doğrudan doğruya 
müvekkile ait olur. Bü yüzden nikahta vekil olan kimse, alış-verişte elçi olan 
kimse gibidir. 

Diğer yandan baba küçük oğluna kendi malını kıymetinin misli ile veya 
insanların normal karşıladıkları bir fazlalıkla satabilir veya onun malını aynı 
şekilde kendisine satın alabilir. Böylece o, yetimin malına en güzel şekilde 
yaklaşmış sayılır. Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: "Yetim rüşdüne 
erinceye kadar, onun malına en güzel yolun dışında yaklaşmayın.”^^ 
Burada, babanın çocuklarına olan şefkati yüzünden onların haklarını tam 
olarak koruyacağı esası benimsenmiştir. Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, 
yetim için yararı açık veya malın değerinin misli ile tasarruf etmesi şartıyla 
vasî de baba gibidir. Çünkü onu baba titizlikle, çocukların haklarını 
koruyacağına inandığı için seçmiştir. 

İmam Muhammed’e göre ise kıyas, ne babanın ve ne de vasinin küçüğün 
malında böyle bir tasarrufta bulunmasının caiz olmamasını gerektirir. Ancak 
babanın tasarrufunun istisna edilmesi vasinin aksine şefkatinin tam olması 
yüzündendir. 

Hakime gelince, satım akdinin doğurduğu haklar ona dönmez. O, sadece 
elçi mesabesinde olup, akdin hakları onu bağlamaz. Bu yüzden de hakim ve 
elçiden her birisi için akdin iki tarafını birlikte temsil etmesi caiz olur. 

Şâfiîlerin aksine Hanefîlerin çoğunluğu ve İmam Züfer’e göre, nikâh 
akdinde beş yerde tek kişi iki tarafı birden temsil edebilir. 

aa) Her iki tarafın velisi veya vekili olan kimse şahitlerin yanında temsil 
ettiği kimseleri evlendirebilir. “Oğlumu kardeşimin kızı ile evlendirdim” 
veya “vekili olduğum filanca erkekle, yine vekili bulunduğum falanca kadını 
evlendirdim” demesi gibi. 

bb) Bir taraftan asil, diğer taraftan vekil olan kimse, kendisine nikah için 
vekalet veren kadını kendisi ile evlendirebilir. 

cc) Bir taraftan asil, diğer taraftan veli olan kimse. Bir kimsenin velisi 
bulunduğu amcasının küçük kızı ile evlenmesi gibi. 

dd) Bir taraftan veli, diğer taraftan da vekil olan kimse. “Kızımı 
müvekkilim filanca erkekle evlendirdim” demek gibi. İki taraftan birlikte asil 
olmak ise aklen gerçekleşmez.^^ 

2. Akdin Kendisinde Bulunması Gereken Şartlar: 

Bu tek şart olup kabulün icaba uygun olmasından ibarettir,^-* Çünkü 
kabul icaba uygun olmadığı takdirde yeni bir icap yani teklif söz konusu olur. 







Bu takdirde önceki icap değişeceği için karşı tarafın kabul edici duruma 
geçmesi gerekir. Meselâ; fiyatı bir milyon lira olan bir malı, alıcı 
dokuzyüzbin liraya almak istediğini söylese bu, satıcıya yapılan yeni bir fiyat 
teklifidir. Satıcı bu fiyata razı olunca akit meydana gelmiş olur. Aksi halde 
satıcı eski fiyat teklifinde İsrar ederse icapla kabul arasında uygunluk 
bulunmadığı için akit teşekkül edemez. 

Satıcı; “iki kat elbiseyi birlikte sana şu fiyata satıyorum” dese, alıcı yalnız 
bir kat elbiseyi kabul ettiğini bildirse satış meydana gelmez. Yine satıcı; “şu 
daireyi içindeki eşyası ile birlikte şu fiyata satıyorum” dese, alıcı; “içindeki 
eşya dışında yalnız daireyi şu fiyata kabul ettim” diye cevap verse satış 
meydana gelmez. Çünkü burada satışın bütünlüğü (safka) satıcı aleyhine 
parçalanmış olur. Alıcının ise bu bütünlüğü parçalama yetkisi yoktur. Diğer 
yandan kaliteli malla kalitesizini karıştırarak satmak ticari hayatta 
adetlerdendir. Ancak alıcıya kaliteli kısmı gösterip, gizlice kalitesizleri 
karıştırmak hileli bir satış olur. 

Alıcı, istenenden daha fazlasını kabul etmiş olursa satış meydana gelir. 
Çünkü çoğun kapsamına az da girer. Bununla birlikte, alıcı satıcının istediği 
miktarı üstlenmiş olur. Meselâ; satıcı, bir malı on milyona sattığını söylese, 
alıcı on iki milyona kabul ettiğini bildirse akit meydana gelir. Çünkü on iki 
milyonun içinde on milyon da vardır. Burada alıcı sekiz milyona kabul 
ettiğini söylese akit meydana gelmez. Belki bu, alıcının yeni bir teklifi sayılır. 

İcapla kabul arasındaki uyumsuzluk miktarda değil de satış bedelinin 
niteliği üzerinde olsa yine satış meydana gelmez. Meselâ; satıcı peşin bedelle 
teklifte bulunsa, alıcı veresiye kabul ettiğini bildirse veya satıcı bir ay vade 
tanımış iken, alıcı bundan daha uzun bir vade kabul etse, icapla kabul 
arasında uyumsuzluk bulunduğu için satış meydana gelmez.^^-* 

3. Akdin Yapıldığı Yerle İlgili Şartlar: 

İcap ile kabulün aynı mecliste, tarafların birlikte hazır bulunması suretiyle 
yapılması gerekir. Buna “meclisin tek oluşu (ittihâdü’l-meclis)” denir. Hazır 
olmayan tarafın, icabı öğrendiği mecliste kabulü gerekir. 

Taraflardan birisi satış için icapta bulunsa, diğeri kabul etmeden önce satış 
meclisinden çıkıp gitse veya akit meclisinin değişmesine yol açacak nitelikte 
başka bir işle uğraşsa ve bundan sonra kabul etse, satış meydana gelmez. 
Bununla birlikte kabul iradesinin açıklanmasında acele etmek (fevr) şart 
değildir. Çünkü satışı kabul eden kimse çoğu zaman düşünmeye, fiyat 
araştırması yapmaya muhtaçtır. Eğer fevr şart koşulursa satış üzerinde 



düşünme fırsatı verilmemiş olur.^^ 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre, icapla kabul arasında büyük bir fasıla 
bulanmamak şartıyla kabulün icaptan sonra olması gerekir. Uzun fasıla ise, 
alıcının kabulden vazgeçmesi anlamına gelir. İcaptan sonra kısa bir sürenin 
geçmesi ise zarar vermez.-*^] 

Mâlikîlere göre, satış akdinde örfen satıştan başka bir şeye geçilmesi hali 
dışında, icap ile kabul arasına bir fasılanın girmesi satışa zarar vermez.^U 

a) Satış Meclisinden Ayrılma Sayılıp Sayılmayan Haller: 

Yolda yürürken veya binek üzerinde giderken, satım akdi yapmak: Bu 
durumda araya bir fasıla girmeksizin icap ve kabul peşpeşe yapılırsa satış 
gerçekleşir. Bir iki adım yürünmüş olması zarar vermez. Ancak icapla kabul 
arasına kısa da olsa bir fasıla ve susma girerse satış meydana gelmez. Çünkü 
yürümek ve yol almakla satış meclisi değişmiş olur. Delil kıyastır. İslâm 
müctehidleri bu konuyu secde ayetinin okunmasına ve boşanma için serbest 
bırakılan (muhayyere) kadının durumuna kıyas yapmışlardır. Nitekim yolda 
yürürken veya üzerinde farz namaz kılınmayan bir binekte yolculuk yaparken 
secde ayeti bir kaç defa okunsa, her bir okuyuş için ayrı secde gerekir. Çünkü 
yolculuk sebebiyle secde ayeti ayrı ayrı yerlerde okunmuş sayılır. Boşama 
için serbest bırakılan kadın da yalnız bu muhayyerliğin verildiği mecliste bu 
yetkiyi kullanabilir. Yürüme veya binek üstünde yol alma halinde meclis 
değişeceği için muhayyerlik hakkı da ortadan kalkar. Boşama yetkisi vekâlet 
yoluyla verilmiş olursa süreklilik arz eder. Karısını muhayyer bırakma ise 
“dilersen kendini boşayabilirsin” demekle gerçekleşir. 

Taraflar durdukları sırada alış-veriş yapsalar satım akdi gerçekleşir. Ancak 
durdukları sırada birisi satış için icapta bulunsa, diğeri kabulden önce biraz 
yürüse veya her ikisi birlikte yürüseler yahut da satıcı kabulden önce 
yürüyecek olsa, bundan sonra alıcı kabul ettiğini bildirse de satım akdi 
meydana gelemez. Çünkü icaptan sonra taraflardan birisinin veya her ikisinin 
yürümesi ile meclis değişmiş sayılır. Burada kabulden önce satıcı veya 
alıcıdan birisinin akit meclisinden kalkıp gitmesi satış teklifini red anlamına 
gelir. 

Gemi, uçak veya trende yapılacak alış-veriş geçerli olur. Bunların durmaları 
ile hareket halinde bulunmaları arasında fark yoktur. 

b) Vekil, Elçi veya Mektupla Alış-Veriş Yapmak: 






Akit meclisinde bulunmayan birisine bir malı satmak veya ondan bir malı 
satın almak için yapılacak icapla satış gerçekleşmez. Teklif karşı tarafa ulaşıp 
kabul etse bile sonuç değişmez. Ancak böyle bir satışın vekil, elçi veya 
mektup aracılığı ile yapılması durumu müstesnadır. 

Vekil yetki sınırları içinde müvekkili adına mal satın alabilir ve onun malını 
başkasına satabilir. Müvekkilin akit meclisinde hazır bulunması şart değildir. 
Elçi ise sadece temsil ettiği kişinin haberini karşı tarafa ulaştıran kimsedir. 
Elçi aracılığı ile satış şöyle olur: Satıcı elçiye şöyle talimat verir: “Ben şu 
kumaşı, burada bulunmayan filan kişiye şu fiyata satıyorum. Onun yanma git 
ve şöyle de: Filan kişi kumaşını sana şu fiyata sattı.” Elçinin getirdiği mesajı 
(teklifi) öğrenen alıcı, mesajın iletildiği mecliste “satın aldım” veya “kabul 
ettim” derse satış gerçekleşir. Burada satıcı ve alıcının ayrı olan yerleri elçi 
aracılığı ile tek meclis halini almış sayılır. 

Mektupla satış ise, satıcının “ben şu malımı sana şu fiyata satıyorum” diye 
mektup yazması, alıcının mektubu aldığı ve okuduğu mecliste; “ben de o 
fiyata satın aldım” veya “kabul ettim” diye cevap vermesiyle gerçekleşir. 
Burada da iki meclis yazıyla hitap yüzünden tek meclis sayılır. Ancak kabul, 
mektubun kapsamını öğrendikten sonra ikinci bir meclise ertelenirse bununla 
satım akdi meydana gelmez. Çünkü teklifin bağlayıcılığı mektubun karşı 
tarafa ulaşıp öğrenildiği ana kadardır. 

Diğer yandan mektupla icapta bulunan kimse, karşı tarafın kabulünden ve 
mektubun ona ulaşmasından önce şahitlerin önünde satış teklifinden 
dönebilir. Mâlikîlerin çoğunluğuna göre ise mektupla icapta bulunan kimse, 
karşı tarafa örfün belirlediği makul bir süre tanımadıkça teklifinden dönemez. 
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Satım akdinde meclis birliği ile ilgili hükümler kira ve hibe akülerini de 
kapsamına alır. 

Ebû Hanife ve İmam Muhammed’e göre, meclis birliği konusunda nikah 
akdi de satım akdi gibidir. Ebû Yusuf’a göre ise, nikah akdinde bir taraf, 
karşı taraf bulunmadığı halde, “Şahit olunuz, burada olmayan filanca ile şu 
kadar mehirle evlenmeyi kabul ettim” dese, bu haber karşı tarafa ulaşınca, o 
da “kabul ettim” derse nikah akdi gerçekleşir.^^ 

c) Safka’nın Bölünmezliği İlkesi: 

Alış-veriş sırasında veya İslâm Devlet başkanma bey’at ederken tarafların 
el ele tutuşmasına “safka” denir. Bu terim daha sonra bizzat satım akdinin 
bütünlüğü için kullanılır olmuştur. Bir satış akdinde satıcı, alıcı, satılan şey. 




satış bedeli, satma ve alma iradelerinin açıklanması gibi unsurların bir bütün 
olarak bulunması gerekir. Bunlardan birisi eksik olur veya birbirine uygun 
olarak bulunmazsa akdin bütünlüğü bozulur. Hz. Ömer’in şöyle dediği 
nakledilmiştir: “Satım akdi ya tek sözleşme ile tamam olur, ya da 
muhayyerlik vardır. ” 1249 ] 

Safka’nın bütünlüğü içinde icap ve kabulün birbirine uygunluğu önemli bir 
yer tutar. Safka’nın parçalanması ya akdi yapanlarla ya da satılan malla ilgili 
olarak ortaya çıkar. 

d) Safka’nın Akdi Yapanlar Bakımından Bölünmesi: 

Satıcı veya alıcı tek kişi olup satış teklifinde bulunur fakat kabulü yapacak 
olan taraf birden fazla olursa, bunlardan birisinin satışı kabul edip, 
diğerlerinin red etmesi halinde akdin bütünlüğü bozulacağı için satış 
meydana gelmez. Bunun aksine icapta bulunanların sayısı çok olsa, kabul 
edecek kimse tek kişi bulunsa, icapta bulunanlardan birisinin payını kabul 
edip diğerlerini reddetmek de bütünlüğü bozar. 

e) Safka’nın Satdan Şey Bakımından Bölünmesi: 

Akdin tarafları bir olur, bunlardan birisi satılan şeyin bir bölümünü kabul, 
diğer kısmını red ederse, safka’nın bölünmesi sebebiyle satım akdi sahih 
olmaz. Meselâ; satıcı, “on ton buğdayı şu fiyata satıyorum” diye teklifte 
bulunsa alıcı “Beş tonunu şu fiyata alıyorum” diye kabul etse, safka 
bölündüğü için satış meydana gelmez. Burada, alıcının beş ton satın alma 
teklifini yeni icap kabul edip satıcı da bunu kabul ettiği takdirde yeni bir 
satım akdi meydana gelir. Ancak satılan şey mislî olur, iki ölçek buğday veya 
pirinç gibi miktarı da belli olursa, alıcı bunlardan birisini kabul edince, satış 
bedeli satılanın cüzlerine paylaştırılır. Böylece safka bölünmeden akit 
gerçekleşmiş olur. 

Eğer satılan şey birden fazla olur ve kıyemî nitelikli bulunursa, alıcının bu 
şeyin bir bölümünü kabul edip bir bölümünü reddetmesi halinde safka 
bölünmüş olur. İki kumaşı veya iki binek hayvanını birlikte teklif eden 
satıcıya karşı bunlardan birisini kabul etmek gibi. 

Ancak satıcı bu durumda iki çeşit kumaşın veya iki hayvanın fiyatlarını ayrı 
ayrı belirlemiş ve toplam fiyat söylemişse bu takdirde alıcı bunlardan birisini 
kendine ait fiyatla kabul etse safka bölünmüş sayılmaz ve satış sahih olarak 
meydana gelir. Meselâ; iki hayvandan birisine dört milyon, diğerine altı 
milyon, toplam on milyon lira fiyatla icapta bulunmuşsa, alıcı bunlardan 



birisini kabul edince ona ait olan fiyatla satış meydana gelmiş olur. 

Burada satılan malın miktarı çoğaldıkça fiyatın düşeceği tüccarın 
uyguladığı esaslardandır. Alıcının çok miktarda mal alması halinde satıcı 
tüccar sürümden kazanacağı için fiyatı düşürür. Bu yüzden bir elbiseden yüz 
takım alacağını söyleyen müşteriye satıcı ona göre fiyat verir. Daha sonra 
alacağı elbise miktarını beş takıma düşürürse, yüz adete göre yapılan 
pazarlığın değişmesi tabiîdir. Çünkü akdin bütünlüğü parçalanmış olur. 
Ancak satıcı işin başında standart olan her elbise için ayrı fiyat söylemişse, 
alıcının beş kat elbiseyi kabul etmiş olması safka’yı parçalamaz ve satış bu 
sayıda elbise için yapılmış olur. Başka bir deyimle satıcı her standart elbise 
grubu için ayrı fiyat belirlemekle ayrı icaplarda bulunmuş sayılır. 

îcap ve kabul birbirine uygun olarak meydana gelince satım akdi bağlayıcı 
olur ve taraflardan herhangi birisi için ayıp veya görme muhayyerliği dışında 
seçimlik hak da bulunmaz. 

Mecelle’de bu prensip şöyle belirlenmiştir: “Bir pazarlık sonunda satılan 
şeyin bir bölümü ayıplı (kusurlu) çıksa, henüz mal kabzedilmemişse alıcı 
muhayyer olur. İsterse malın tamamını geri verir, dilerse malı, satış bedelinin 
tamamı ile kabul eder. Onun yalnız ayıplı kısmı geri verip kalanını alıkoyma 
hakkı yoktur. Eğer satılan şey kabzedilmiş olur ve ayıplı kısmı ayırmakta bir 
zarar bulunmazsa, alıcının ayıplı kısmı, satış bedelinden payı karşılığında geri 
verme hakkı doğar. Bu durumda o, satıcı razı olmadıkça malın tümünü geri 
veremez. Eğer kusurlu kısmın ayrılmasında bir zarar olacaksa tamamını geri 
verir ya da malın tümünü satış bedelinin tamamı karşılığında kabul eder. 
Meselâ; dört altın liraya iki kat elbise satın alsa, kabzdan önce bunlardan bir 
katının kusurlu olduğu ortaya çıksa, iki katını birlikte geri verir. Eğer bu 
durum kabzdan sonra anlaşılırsa yalnız kusurlu olanı satış bedelinden payı 
karşılığında geri verir. Diğerini ise satış bedelinin geri kalanı karşılığında 
elinde tutar. Çünkü elbiseler ayrı ayrı kullanıma elverişlidir. Fakat bir kimse 
bir çift ayakkabı satın alsa, kabzdan sonra bunlardan birisinin kusurlu olduğu 
anlaşılsa, ikisini birlikte satıcıya geri verir ve ondan satış bedelini alır.”^^ 
Çünkü bu son durumda ayakkabıyı tek tek alıp satmak mümkün olmaz. Tek 
ayakkabının geri verilip diğerinin bırakılmasında zarar vardır. 

Ebû Hanife ve Mâlikîlere göre, tek pazarlıkla helâl ve haram şeyler birlikte 
satılsa, satışın tamamı bâtıl olur. Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise, 
satış helâl malda sahih, haram malda fâsit olur. Meselâ; bir ton buğday ile bir 
ton şarap birlikte tek pazarlıkla satılsa Ebû Hanife ve Mâlikîlere göre satış 
bütünü için bâtıl sayılırken, Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre buğday 






hakkında geçerli, şarapla ilgili kısmı ise fasit olur. Bu iki görüşün dayandığı 
delil şudur: Ebû Hanife’ye göre tek pazarlıkla yapılan satış (safka) sahih 
olanla fasidi birlikte kapsarsa akitteki bozukluk tamamına geçer. Ebû Yusuf 
ve İmam Muhammed’e göre ise bu bozukluk sahih olan kısma sirayet etmez 
ve fesadın etkisi yalnız fasit olanla sınırlı kalır. 

Yine bir kimse kendisine ve başkasına ait malı birlikte tek pazarlıkla satsa 
Hanefi ve Mâlikîlere göre, kendine ait malda satış bağlayıcı olurken, 
başkasına ait kısmın satışı, mal sahibinin icâzetine bağlı olur. Çünkü bu kısım 
mevkûf veya fuzûlî’nin satışı niteliğindedir.^^ 

B) Satım Akdinin Sıhhat Şartları: 

Akitlere ait sıhhat şartları genel ve özel olmak üzere ikiye ayrılır: 

1. Genel Şartlar: 

Bütün satış çeşitlerinin şer’an geçerli olabilmesi için ortak olarak bulunması 
gereken şartlardır. Satış türlerinin her birinde altı çeşit kusurun bulunmaması 
gerekir. Bu kusurlar şunlardır: Bilinmezlik, zorlama, satışa süre koyma, garar, 
zarar ve fasit şartlar. Bunları aşağıda açıklayacağız. 

a) Bilinmezlik: 

Bununla, tarafları çözülmesi güç olan bir anlaşmazlığa düşüren çok 
bilinmezlik kastedilir. Çok bilinmezlik taraflar arasında menfaat çekişmesine 
yol açar ve bunu daha üstün bir delille çözmek mümkün olmaz. Meselâ; bir 
kimse sürüden belirsiz bir koyun satsa, alıcı en iri olan koçu almak, satıcı ise 
daha ucuz bir koyun vermek ister. Hayvanın niteliğindeki bu bilinmezlik 
onları anlaşmazlığa düşürür. Bilinmezlik şu konularda ortaya çıkar: 

Satılan malın, alıcıya göre cins, nevi veya miktar olarak bilinmemesi. 

Satış bedelinin belirsiz olması. Meselâ; bir şeyi mislinin satış bedeli ile 
satmak anlaşmazlığa yol açar. 

Vadenin belirlenmemesi. Vadeli satışta veya şart muhayyerliğinde vadenin 
belirlenmemiş olması satım akdini fasit kılar. Veresiye satışta, vade tarihi 
belirlenmezse satıcı alacağını bir an önce elde etmek, alıcı ise geciktirmek 
ister. Böylece taraflar arasında bir menfaat çekişmesi doğar. Ancak belirli bir 
para veya belirli bir mal için yapılan satışta teslimin geri bırakılması caiz 
değildir. Çünkü satış sırasında mevcut olan satış bedelinin veya malın 
teslimini geciktirmek anlamsızdır ve karşı tarafa zarar verir. 





Borç teminatlarındaki bilinmezlik de satışı fasit kılar. Satıcı vadeli satış 
bedeli için bir kefil veya rehin şart koşsa bunların önceden belirli olması 
gerekir. 

b) Zorlama (İkrah): 

Zorlamadan maksat, bir kimseyi razı olmadığı bir işi yapmaya zorlamaktır. 
İkiye ayrılır: 

Tam zorlama: Öldürme veya bir organını telef edecek şekilde dövme 
tehdidi bu türe girer. Meselâ; “Şu arsanı şu fiyata satmadığın takdirde 
öldürüleceksin” tehdidi altında kalan kimse satışa razı olsa, satışı zor altında 
yapmış olur. Zorlama kalkınca akdi feshetme hakkı doğar. 

Eksik zorlama: Hapis, dövme, sürgün etme gibi tehditler bu çeşide girer. Bu 
çeşit zorlama da satım akdini fasit kılar. İmam Züfer’e göre ise bu durumda 
akit “mevkûf satış” olur. Satış fasit kabul edilirse alıcı kabz suretiyle mala 
malik olur. Mevkûf kabul edilirse kabz ile hiçbir şekilde ona mâlik olamaz. 
Tercih edilen görüşe göre, mükrehin akdi mevkuftur. Çünkü Hanefilerin 
ittifaklı görüşüne göre zorlananın, ikrahtan sonra akdi geçerli sayması caizdir 
ve onun hakkında bağlayıcı olur.^^ 

c) Satışa Süre Koyma: 

Satışa belirli bir süre koymak satım akdini fasit kılar. Çünkü bir malın 
mülkiyeti süre sınırlamasını kabul etmez. Yani bir mal satıldığı zaman, bu 
malın mülkiyetinin süresiz olarak karşı tarafa geçmesi asildir. Ancak bazı 
muhayyerlikler veya akdin yürürlük kazanması başkasının icazetine bağlı 
olan durumlar satışı geçici olarak askıda bırakabilir. Meselâ; “Şu dairemi bir 
yıl süreyle sana şu fiyata sattım” teklifini alıcı kabul etse, böyle bir satış fasit 
olur. Tarafların satışı bozması gerekir. Çünkü bir yıl sonra daire geri iade 
edilecekse, bu, satıştan çok kira sözleşmesi niteliğinde olur. Diğer yandan bir 
yıl içinde mülkiyet hakkını tam olarak kullanma imkânı da bulunmaz. 
Meselâ; üçüncü bir kişiye satış imkânı olmaz. 

d) Gar ar (Alış-Verişte Şart Koşulan Niteliğin İhtimalli Oluşu): 

Burada garar’dan maksat, şart koşulan niteliğin bulunmama ihtimalidir. 
Meselâ; bir kimse bir ineği hergün yirmi litre süt verdiğini söyleyerek satsa, 
ineğin bu kadar süt vermeme ihtimali de vardır. Bu yüzden satış gararlı bir 
satımdır. Hayvanın yavrusunun yavrusunu satmada da durum böyledir. 
Çünkü yavru sağ doğmayabilir. Yavru doğmadan önce annesi telef olabilir ya 




da bir ihtiyaçtan dolayı satılabilir. Bu takdirde hayvanın satıldığı yerlerde onu 
izleyerek doğacak yavruyu teslim almak büyük sıkıntılar doğurur. İşte 
meydana gelip gelmemesi ihtimalli olan bu gibi satışlar satım akdini bâtıl 
kılar. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.) garar satışını yasaklamıştır.^ Başka bir 
hadiste garar satışına şu örnek verilmiştir: “Sudaki balığı satın almayınız. 
Çünkü bu garardır.”^ Deniz veya göldeki balık henüz tutulmadan satılırsa 
iki türlü sakınca ortaya çıkar. Birincisi; satıcının herkese mübah olan bir şeyi 
henüz elde etmeden (ihraz) başkasına satması, İkincisi; alıcı ile anlaştığı 
miktar ve kalitede balık avlayabilmesinin belirsiz ve ihtimalli oluşudur. 
Ancak özel havuzlarda yetiştirilen sahipli alabalık ve benzerlerini bundan 
istisna etmek gerekir. Çünkü her an istenildiği kadar balık tutma imkânının 
bulunması ve havuzun herkese ait mübah bir yer olmaması satım akdini ifayı 
mümkün hale getirmektedir. 

e) Zarar: 

Burada, satılan malın satıcıya zarar vermeden alıcıya tesliminin mümkün 
olmaması kastedilir. Meselâ; çatıdan belli bir kirişi satmak veya takım 
elbiselik olarak ayrılan kumaştan bir metre satmak satışı fâsit kılar. Çünkü 
binanın bir kirişini sökmek, bu kirişin bağlı olduğu yerlere zarar vereceği 
gibi, birer takım elbise veya mantoluk ayrılmış kumaştan da bir metresinin 
satılması geri kalan kısmın tapon mal olarak elde kalmasına yol açabilir. Her 
iki örnekte de bundan satıcı zarar görür. Her nasılsa yapılmış olan böyle bir 
satışı, satıcı bozabilir. Ancak bu çeşit satış bilerek yapılmış olur ve mal 
alıcıya teslim edilmiş bulunursa akit geçerli olur. Burada satıştaki bozukluk 
şeriatın hakkından çok kişinin hakkını korumak için belirlenmiştir.^^ 

f) Fâsit Şart: 

Satıcı veya alıcıdan yalnız birisi için üstün bir yarar sağlayan şarta “fâsit 
şart” denir. Böyle bir şartın İslâm tarafından konulmamış olması, örfleşmiş 
bulunmaması, akdin gerektirdiği veya akde uygun düşen nitelikte bir şart 
olmaması gereklidir. Meselâ; bir kimsenin evini, içinde bir yıl oturmak 
şartıyla satması veya arazisini müşterinin satış bedelinden ayrı olarak bir 
miktar ödünç para vermesi şartıyla satması bunlara örnek verilebilir. 

Fâsit şart; satış, kira ve taksim gibi mâlî bedelli bir akitte bulunduğu zaman 
bu akdi fâsit kılar. Fakat teberruât (hibe, sadaka), tevsîkat (rehin, kefâlet) ve 
evlilik akdi gibi bedelsiz akitlerde konulacak fasit şart yok (lağv) sayılır ve 
bunlar geçerli olarak meydana gelir. Meselâ; bir yıl parasız oturmak şartıyla 





bir daire satrlsa bu satrm akdi fasit olurken, bir nikah akdinde kadının 
geçimini kendi gelirinden karşılayacağı şart koşulsa, bu şart yok sayılır ve 
nikah akdini etkilemez. 

Diğer yandan bir İslâm toplumunda taraflardan birisine üstün yarar 
sağlayan bazı fâsit şartlara başvurulması örf halini almış olabilir. Bu takdirde 
“örf” deliline dayanarak bu şartın geçerli olduğuna hükmedilir. Bir firmanın 
bir yıl süreyle tamir ve bakımını ücretsiz olarak yapmak şartıyla beyaz eşya 
veya bilgisayar gibi mallarını satmasını buna örnek verebiliriz. Bu uygulama 
bir beldede teâmül halinde yaygınlaşınca meşrû olur.^^ 

2. Özel Şartlar: 

Satış çeşitlerinin bazılarında bulunup, bazılarında bulunmayan şartlardır. 
Satılan malın niteliğine ve akdin çeşidine göre özelliği olan şartları şu şekilde 
belirleyebiliriz: 

a) Kabzdan Önce Satış Yasağı: 

Bu yasak yalnız menkul (taşınabilir) malların satışında söz konusu olur. 
Çünkü Allah elçisi; “Bir gıda maddesini satın alan kimse, onu kabzetmedikçe 
başkasına satmasın”^^ buyurmuştur. Menkul malın kabzdan önce telef 
olması halinde, bunu teslim almadan satan kimse satım akdini ifaya güç 
yetiremez. 

Gayri menkullerde ise telef olma nadir olarak vukubulduğu için bunların 
kabzdan (teslim almadan) önce satışı Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre caiz 
görülmüştür. Böylece taşınmazların niteliğine uygun olan özel satış şartları 
ortaya çıkmıştır. 

b) Güvene Dayanan Satış Çeşitlerinde Önceki Alış Fiyatının 
Bilinmesi: 

Satım akdi murâbaha (kâr oranı belirli), tevliye (başabaş satış) veya vazîa 
(zararına satış) gibi güvene dayalı satış çeşitlerinden ise önceki satış bedelinin 
bilinmesi gerekir. Meselâ; “bu malı yüzde yirmi kârla satıyorum” denildiği 
zaman, malın önceki alış fiyatı bilinmeli ki bunun üzerine yüzde yirmi kâr 
eklenebilsin. “Başabaş veya şu kadar zararla satıyorum” denildiği zaman, 
satış fiyatının belirlenmesi, önceki alış fiyatının veya maliyetin bilinmesini 
gerektirir. Burada müşteri, kendisine verilen bilgilere güvenerek malı almaya 
karar verdiği için bu şekil satış çeşitlerine “emânet” veya “güvene dayalı 





satım akdi” adı verilmiştir. 


c) Sarf Akdinde Bedellerin Peşin Verilmesi: 

Satım akdi altın, gümüş, para veya dövizin birbirleriyle mübadelesi gibi 
sarf akdi (sarrafın veya döviz alım-satımı yapanların muameleleri) niteliğinde 
olursa, taraflar birbirinden ayrılmadan önce iki bedelin de kabzedilmesi 
şarttır. Aksi halde faize düşülmüş olur. Meselâ; altın altınla, altın gümüşle 
veya bunlar nakit para ile mübadele edilmek istenince mübadelenin peşin 
olması gerekir. Bunlarda veresiye satış “nesîe ribası”na yol açar. Delil sünnet 
ve sahabe uygulamasıdır. İleride sarf ve faiz konusunu geniş olarak 
açıklayacağız. Burada uygulamadan bir örnek vermekle yetineceğiz. 

Ashab-ı kiramdan Mâlik b. Evs (r.a.) şöyle demiştir: “Yüz dinar altın parayı 
(yaklaşık 400 gr. altın para), gümüş para olan dirhemle değiştirmek istedim. 
Talha b. Ubeydillah (r.a.) beni çağırdı, pazarlık edip anlaştık. Benden 
dinarları aldı ve çevirmeye başladı. Sonra hazinedarım ormandan gelince 
bedelini veririz, dedi. Hz. Ömer de yaptığımız bu muameleyi izliyordu. Bana 
hitaben; “Vallahi dirhemleri alıncaya kadar Talha’nın yanından ayrılma. 
Çünkü Hz. Peygamber bunların mübadelesinin peşin yapılmasını emir 
buyurdu” dedi. 

d) Selem’de Para Peşin Standart Malın Veresiye Olması: 

Eğer satış, para peşin mal veresiye olan “selem akdi” niteliğinde olursa 
selem’in şartlarını taşıması gerekir. İleride selem akdini açıklayacağız. 

e) Faiz Cereyan Eden Şeylerin Peşin Mübadele Edilmesi: 

Eğer mal, kendisinde faiz cereyan eden ribevî mallardan ise, aynı cinsin 
birbiriyle mübadelesinin eşit ve peşin yapılması gerekir. Cinsler değişik 
olunca ise peşin olmak şartıyla miktarları farklı olabilir. Meselâ; yirmi iki 
ayar altın aynı ayardaki altınla peşin ve eşit olarak değiştirilebilir. Bu 
yapılamazsa, satışın para, döviz veya gümüş gibi başka bir değerle 
gerçekleştirilmesi gerekir. Şâfiîlerde sarraf, altını altınla mübadelede kâr 
olarak “işçilik” alabilir. Buğday ve arpa gibi standart malların trampası da 
peşin olarak yapılabilir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Altın altınla, 
gümüş gümüşle, buğday buğdayla, arpa arpa ile, hurma hurma ile, tuz tuzla 
misli misline, birbirine eşit olarak ve peşin satılırlar. Ancak bu cinsler farklı 
olunca istediğiniz gibi satış yapınız. ”[36ij 




f) Paradan Başka Alacakların Kabzdan Önce Satılamaması: 

Zimmette borç olarak sabit olan şeylerin başkasına satılabilmesi için kabz 
gerekir. Meselâ; para peşin, mal veresiye bir satış şekli olan selem’de; üç ayın 
sonunda teslimi şart koşulan standart bir malı, alacaklı teslim almadıkça 
başkasına satamaz. Yine alacaklının da alacağı karşılığında kabzetmeden 
önce, borçludan başkasından bir şey satın alması geçerli değildir. Ancak 
karşılıklı rıza ile bir para alacağının başkasına havalesi (ciro) de mümkün ve 
caizdir. Bu takdirde alacağı belgeleyen senet veya çek gibi belgelerin satıcıya 
ciro edilmesi, ona, alacağı gününde tahsil yetkisi vermektedir. Bu nedenle 
başkasından ciro yoluyla alınan bir senet veya çek karşılığında üçüncü 
kişilerden mal satın alınması ya da bunların, miktarı denk borçların 
ödenmesinde kullanılması mümkündür. 

C) Akdin Yürürlük Kazanması (Nefâz) 

İçin Gerekli Şartlar: 

Nefâz sözlükte; geçmek, gitmek ve caiz olmak demektir. Bir fıkıh terimi 
olarak bir akdin başkasının icazetine veya iznine bağlı olmaksızın yürürlük 
kazanmasını ifade eder. Akdin yürürlük kazanması için iki şartın bulunması 
gerekir. Bunlar da mülk veya velâyet ile akit konusu olan şeyde başkasına ait 
bir hakkın bulunmamasıdır. Aşağıda bunları açıklayacağız: 

1. Mülk veya Velâyet: 

Kişinin, şer’î bir engel bulunmadığı zaman tek başına tasarrufta bulunmak 
üzere malik sıfatıyla sahip olduğu şeye “mülk” denir. Akıl hastası, bunak 
veya eksik ehliyetli kimseler kendilerine ait mülkler üzerinde tasarruf ve 
yararlanma hakkına sahiptirler. Fakat şer’î bir engel yüzünden bu tasarruf 
yetkisini onlar adına kayyım veya vasileri kullanır. Buradaki şer’î engel 
onların velâyet altında bulunmalarıdır.^^ 

Velâyet; kendisi aracılığı ile akdin gerçekleşip yürürlük kazandığı şer’î 
yetkiyi ifade eder. Velâyet ya kişinin kendi işlerini bizzat kendisinin 
üstlenmesi şeklinde olur, ya da bu yetkiyi başkasının üstlenmesi tarzında 
olur. Meselâ; akıllı ve ergin kimse kendi işleri üzerinde bağımsız velâyet 
yetkisine sahiptir. Buna, rüşd yaşma ulaşınca malî konularda tam tasarruf 
yetkisi de eklenir. Rüşd; malı saçıp savurmaksızın yerinde ve ölçülü 
kullanma olgunluğunu ifade eder. Bu yüzden rüşd yaşı ülkeden ülkeye 
beldeden beldeye değişebilir. Bir kimsenin işini başkasının üstlenmesi ya 



vekâlet yoluyla ya da velâyet yoluyla olur. Vekil kişinin kendisi tarafından 
belirlenirken, veliler İslâm tarafından belirlenmiştir. Eksik ehliyetliler için 
mâlî konularda veliler; baba, dede, hakim ile babanın veya dedenin yahut 
hakimin tayin edeceği vasidir. Bunların veli olmasında şu sıra gözetilir: Baba, 
sonra onun vasîsi, dede, sonra onun vasîsi, hakim ve sonra onun vasîsi. Eğer 
vasi tayin edilmemişse veliler sırasıyla baba, dede ve hakimdir.^^ 

Bu duruma göre, satılan malın satıcının mülkü olması gerekir. Bu yüzden 
başkasına ait mülkü yetkisiz olarak satan kimsenin (fuzûlî) bu satışı yürürlük 
kazanamaz. Çünkü satım akdi mülk veya velâyet yetkisine dayanmamıştır. 
Ancak Hanefîlere göre fuzûlî’nin satışı, mülk sahibinin icazetine bağlı olarak 
meydana gelir. Malın sahibi icazet verirse satış yürürlük kazanır, aksi halde 
akit ortadan kalkar. Şâfiîlere göre mülk veya velâyet satım akdinin meydana 
gelme (in’ikad) şartlarından sayılmıştır. Bu yüzden onlar fuzûlî’nin satışını 

batıl saymışlardır.-*^] 

Aşağıda fuzûlî’nin hukûkî tasarruflarını açıklayacağız: 

A) Yetkisiz Temsilcinin (Fuzûlî) Yaptığı Muameleler: 

Başkasına ait bir malı velâyet veya vekâlet gibi haklı bir nedene 
dayanmaksızın yetkisiz olarak satan kimseye “fuzûlî” denir. Fuzûlî, alım, 
satım, kira, rehin gibi bir muameleyi mal sahibi adına yaptığını söylediği için, 
biz buna “yetkisiz temsilci” terimini kullanacağız. 

Yetkisiz temsilcinin başkası adına mal alması veya satması farklı şekilde 
değerlendirilir. 

Hanefîlere göre yetkisiz temsilcinin başkasına ait malı satışı, mal sahibinin 
bu satışı kabul etmesi şartına bağlı olarak meydana gelir. Mal sahibi satışa 
izin verirse, satış baştan itibaren geçerlilik kazanır. İzin vermezse satış 
ortadan kalkar. Böyle bir satışa “mevkûf satım akdi” denir. Diğer yandan 
yetkisiz temsilcinin satışı kendisi veya mal sahibi adına yaptığını söylemesi 
de sonucu değiştirmez. Çünkü mal başkasına ait olduğu için yetkisiz temsilci 
üzerinde sonuç doğurmaz. 

Yetkisiz temsilcinin başkası adına mal satın almasına gelince; eğer malı 
alırken kendi adına aldığını belirtmiş olursa satın alma kendi adına sonuç 
doğurur. Çünkü prensip olarak akit yapanlar aksi belirtilmedikçe bunu kendi 
adına yapmış sayılırlar. 

Fuzûlî, satın almayı başkası adına yaptığını söyler veya kendisinin eksik 
ehliyetli olması yüzünden, akit onun üzerinde yürürlük kazanamazsa, akit 
kendisi adına satın alman kimsenin icazetine bağlı olarak meydana gelir. O 




kişi, bu satın almayı kabul ederse akit yürürlük kazanır. Bu durumda fuzûlî, 
akde ait hakların kendisine döndüğü bir vekil olarak kabul edilir. 

Mâlikîlere göre, satım ve alım arasında bir ayırım söz konusu olmaksızın, 
fuzûlî’nin alım-satımı ilgilinin vereceği icazete bağlı olarak meydana gelir. 
Eğer ilgili kimse icazet verirse akit geçerli, vermezse bâtıl olur. Çünkü 
sonradan verilen icazet, önceden verilen izin veya vekâlet gibidir.^^ 

Fuzûlî’nin yapacağı akdin geçerli oluşu şu delillere dayanır. Kur’an-ı 
Kerim’de alış-verişin mübah olduğunu bildiren ayetlerde fuzûlî olanla 
olmayan arasında bir ayırım yapılmamıştır. Ayetlerde şöyle buyurulur: 
“Allah alış-verişi helal kılmıştır.”!^* , “Mallarınızı aranızda bâtıl 
yollarla yemeyiniz. Meğer ki tarafınızdan karşılıklı rıza ile yapılmış 
ticaret ile ola.”^^ , “Cuma namazı kılınınca yeryüzüne dağılın ve 
(Allâh’ın lütfundan arayın.”^^ 

Fuzûlî tam ehliyetli kimsedir. Bu yüzden onun akdine geçerlilik 
kazandırmak ihmal etmekten daha üstündür. Hz. Peygamber (s.a.)’in 
uygulaması da bu yönde olmuştur. Nitekim Rasûlullah (s.a.), Hakîm b. 
Hizâm’a kurbanlık bir koyun satın alması için bir dinar altın para vermiş, o 
da bir dinara iki koyun satın almış, bunlardan birisini bir dinara satmış ve 
(Allâh’ın elçisine bir dinar ve bir koyun geri getirince Rasûlullah (s.a.) onu 
övmüş ve: “Allah bu yaptığın alış-verişte sana bereket ihsan etsin.” 
buyurarak, onun için bereketle dua etmiştir.^ 1 Başka bir rivayette benzeri 
olay Urvetü’l-Bârikî (r.a.) ile ilgili olarak nakledilmiştir.^^ Allah elçisi 
yukarıdaki iki durumda da ikinci koyunun satın alınmasını da satılmasını da 
emretmemiştir. Buradan onun, yetkisiz temsilcinin satım akdine izin verdiği 
anlaşılmaktadır. 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise fuzûlî’nin satışı geçerli değildir. Hanbelîler şu 
ayırımı yapmıştır. Fuzûlî kendi zimmetinde olmak üzere satın alır ve ismini 
belirtmediği bir kişi adına niyet ederse satış geçerli olur. Yetkisiz temsilcinin 
satışını caiz görmeyenlerin dayandığı delil şu hadislerdir: “Bir kimse mâlik 
olmadığı şeyi satamaz”^^ “Yanında olmayan şeyi satmak helâl 
değildir.”^-- Bundan maksat ise satıcının mülkiyeti altında olmayan şeyin 
satışıdır. Fuzûlî’nin satışında, satılanın teslimine güç yetirememe ihtimali 
yanında, anlaşmazlığa yol açması da muhtemeldir. Yukarıda zikredilen 
Hakîm b. Hizâm ve Urve hadisleri bunların mutlak vekil olduklarını gösterir. 
Onun koyunu satıp geri kalanı teslim etmesi buna delâlet eder. Burada 
vekâletin kapsamı hayırlı bir sonuç için genişletilmiştir.^- ^ 












B) Yetkisiz Temsilcinin Tasarrufuna İcazet Vermenin Şartları: 

aa) Akit sırasında akde icazet verecek birisinin bulunması gerekir. Meselâ; 
başkasının bir kısım malını izinsiz olarak tasadduk eden kimsenin bu 
tasarrufu malın sahibi ehliyetli ise mevkûf olarak meydana gelir. Ancak 
tasadduk edilen bu malın sahibi küçük çocuk olursa, bu akdi yapmağa ehil 
bulunmadığı için onun adına yapılacak tasarruf geçerli olmaz. 

bb) Satışa icazetin; satıcı, alıcı, mâlik ve satılanın bulunması sırasında 
yapılması gerekir. Bunlardan herhangi birisinin helâkinden sonra icazet 
verilse satım akdi bâtıl olur. 

cc) İlgilinin reddetmesi halinde akdin fuzûlî üzerine geçerli olmasına imkân 
bulunmamalıdır.^^ 

2. Satılan Malda Başkasına Ait Bir Hakkın Bulunmaması: 

Satılan şeyde başkasına ait bir hak bulunursa böyle bir satım akdi, hak 
sahibinin icazetine bağlı (mevkûf) olarak meydana gelir. Hak sahibi izin 
verirse satış yürürlük kazanır, izin vermezse, satış ortadan kalkar. Böyle bir 
akde “mevkûf satım akdi” denir. İpotekli olan veya içinde kiracı bulunan 
mülkün satılması bu niteliktedir. Çünkü böyle bir satış, alacaklının veya 
kiracının haklarını ihlâl eder, bu ise caiz olmaz. Bazı fakihler bu çeşit satışı 
fasit sayarken, bazısı icazete bağlı akit (mevkûf) kabul etmiş olup, doğru olan 
bu sonuncu görüştür. Çünkü satım akdi ehliyetli kişilerce, mütekavvim ve 
teslimine güç yetirilebilen bir mal üzerinde yapılmıştır. Burada borç ödenerek 
ipotek çözülebilir ve mal borçluya teslim edilir. İpotek hakkı sahibinin ve 
kiracının satışa icazet vermesi ihtimali de vardır. Ancak bu muameleler 
gerçekleşinceye kadar satım akdi askıda (mevkûf) kalır. İcazet gerçekleşince 
satış yürürlük kazanır. Kudûrî ise, kiracının kiradaki yer satılınca, satışı fesih 
hakkının bulunmadığını söyler. Çünkü onun hakkı yararlanma olup, kiralanan 
şeyin kendisi üzerinde değildir.^ 7 ^ 

Günümüz bilginlerinden ez-Zerka’ya göre ise burada satışa icazet vermek 
yerine, konuyu rehin alanın veya kiracının rızası olmadıkça satılan malın 
alıcıya teslim edilemeyeceği şeklinde anlamak gerekir. Böylece hak sahipleri 
korunmuş olur. Belki burada alıcı, satım akdini feshetmek veya satılanı 
teslim alabilmek için rehin (ipoteğin) çözülmesini ya da kira süresinin sona 
ermesini beklemek arasında bir tercih yapma hakkına sahip olmalıdır.^^ 


D) Satım Akdinin Bağlayıcılık (Lüzûm) Şartları: 





Satışın bağlayıcı olmasının şartları; meydana gelme, sıhhat ve yürürlük 
(nefâz) şartlarından sonra gelir. Bir satım akdinin bağlayıcı olması için akdi 
yapanlara feshetme imkânı veren muhayyerliklerden hiç birisinin 
bulunmaması gerekir. Satıcı veya alıcıya satışı feshetme imkânı veren 
muhayyerliklere; şart, görme, ayıp (kusur), yalan veya hile ile birleşen 
aldanma muhayyerliğini örnek olarak verebiliriz. Bu muhayyerlik 
haklarından birisine sahip olan satıcı veya alıcı için satım akdi bağlayıcı 
olmaz. Bu kimse satışı feshetme veya kabul etme arasında seçimlik hakka 
sahiptir. Meselâ; bir malı görmeden satın alan kimse için “görme 
muhayyerliği hakkı” söz konusu olur. Malı görünce beğenmez veya daha 
önce konuşulan niteliklere uymadığını anlarsa, satışı bozabilir veya malı 
beğenerek satım akdini kesinleştirebilir.^^ 

Bu duruma göre satım akdinde meydana gelme (in’ıkad) şartlarından birisi 
bulunmazsa satış bâtıl; sıhhat şartlarından birisi olmazsa fâsit; yürürlük 
(nefâz) şartlarından birisi bulunmazsa akit mevkûf (yürürlüğü durdurulmuş) 
olur. Bağlayıcılık (lüzum) şartı bulunmayan bir satışı ise, muhayyerlik 
hakkına sahip olan kimse feshedebilir (Bâtıl, fâsit, mevkûf akitler ve 
muhayyerlik için; “Akit Çeşitleri”, “Akitlerin Sona Ermesi” ve “Akitlerde 
Muhayyerlikler” konularına bkz.). 
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IV - SATIŞ ŞARTLARINDA MEZHEPLERİN 
BİRLEŞTİĞİ VE AYRILDIĞI NOKTALAR 


1. Satım akdini yapan tarafların temyiz gücüne sahip olması gerektiği 
konusunda görüş birliği vardır. Ergin olma şartı ise ihtilaflıdır. Hanefî ve 
Mâlikîlere göre erginlik satım akdinin yürürlüğü için, Şâfiî ve Hanbelîlere 
göre ise meydana gelmesi (in’ıkad) için bir şarttır. Alış-verişin tarafların 
serbest iradesiyle yapılması gerektiği prensibi Hanefîlere göre yürürlük şartı, 
çoğunluk fakihlere göre ise meydana gelme şartıdır. Bu prensip uyarınca, 
Hanefîler zorlananın (mükreh) satışını, icazet verilinceye kadar yürürlük 
kazanamayan (mevkûf) bir akit sayarken, çoğunluk müctehitler böyle bir 
satışı bâtıl kabul eder. Mâlikîlerde güvenilen görüşe göre mükrehin satışı 
bağlayıcı olmayan bir akittir.^ 7 ^ 

2. İcap ve kabul arasına bir fasıla girmeksizin akit meclisinin bir olması, 
icap ve kabulün birbirine uygun şekilde ifade edilmesi, siyganın işitilmesi, 
satışın başka bir şeye bağlı kılınmaması ve bir süre ile sınırlandırılmaması 
müctehidlerin üzerinde görüş birliği ettiği hususlardandır.^^ 

3. Satışa konu olan şeyin şer’an kendisinden yararlanılması mübah olan 
mütekavvim bir mal olması veya temiz bulunması, var olması, teslim 
edilebilir nitelikte bulunması, nitelikleri belirli olup bilinmez yönünün 
bulunmaması gerekir. Bütün bu şartlar üzerinde görüş birliği vardır. Ancak 
satım akdinde bilinmezlik Hanefîlere göre satışı fâsit kılarken, çoğunluğa 
göre bâtıl kılar. Meselâ; veresiye bir satışta vade tarihinin belirlenmemesi 
halinde, daha önceden bu konuda tarafların uyguladığı alışılmış bir örf de 
yoksa satım akdi Hanefîlere göre fâsit, çoğunluğa göre ise bâtıl olur. Satılan 
şeyin satıcının mülkiyeti altında bulunması Hanefîlerle Mâlikîlere göre 
yürürlük (nefâz) şartı, Şâfiîlerle Hanbelîlere göre ise meydana gelme şartıdır. 
Buna göre fuzûlî’nin (yetkisiz temsilci) alım veya satımı öncekilere göre 
“mevkûf” sonraki iki mezhebe göre ise bâtıldır. 

Yine rehinde bulunan malın veya kiradaki yerin satılmasında olduğu gibi, 
satılanda satıcıdan başkasına ait bir hakkın bulunmaması Hanefîlere göre 
yürürlük (nefâz) şartı, çoğunluğa göre ise meydana gelme (in’ıkad) şartıdır. 
Bu duruma göre, rehindeki malın veya kiradaki yerin satışı ilk görüşe göre 
hak sahiplerinin iznine bağlı (mevkûf) ikinci görüşe göre ise bâtıldır. 







el-Kâsânî, a.g.e, V, 135; İbn Âbidin, a.g.e, IV, 89 vd; İbn Rüşd, a.g.e, II, 
278; İbn Kudame, a.g.e, IV, 246. 

el-Kâsânî, a.g.e, V, 136 vd; İbnü’l-Hümâm, a.g.e, V, 80; eş-Şirbini, a.g.e, 
II, 5 vd; ez-Zühayli, a.g.e, IV, 398. 

el-Kâsânî, a.ge, V, 138 vd; İbn Abidin, a.g.e, IV, 3, 150; Yusuf Musa, el- 
Emval, s. 162, 164; ez-Zühayli, a.g.e, IV, 398. 



V - SATIM AKDİNİN HÜKÜMLERİ 


A) Akdin Hükmü: 

Bir akdin hükmü, bu akitten kastedilen gaye ve sonuçtur. Satım akdinde 
hüküm satılanın mülkiyetinin alıcıya, satış bedelinin mülkiyetinin de satıcıya 
geçmesidir. Kira akdinde hüküm ise kiraya verilen şeyden yararlanma 
hakkının kiracıya, kira bedelinin de kiraya verene ait olmasıdır. Çünkü bu 
akitlerin amacı belirtilen sonuçları elde etmektir. 

B) Hükmün Çeşitleri: 

1. Yükümlülük bildiren hükümler: Buna “teklifi hüküm” denir. İslâm’da 
emir ve yasak bildiren hükümler bu niteliktedir. Beş vakit namazın 
hükmünün farz, vitir namazının vacip, cemaatle namaz kılmanın sünnet, 
hırsızlığın haram, namazın sünnetlerinden birisini terketmenin mekruh oluşu 
buna örnek verilebilir. Akıllı ve ergin bir mü’minin günlük hayatta işleyeceği 
bütün fiillerin hükümleri sekiz taneden birisine girer. “Ef’alü’l-Mükellefîn” 
denilen bu hükümler şunlardır: Farz, vacip, sünnet, müstehap, mübah, haram, 
mekruh ve müfsit. Bu, Hanefî müctehitlerinin taksimidir. Çoğunluk usûl 
bilginlerine göre ise bu sayı; vacip, mendup, haram, mekruh ve mübah olmak 
üzere beştir.^^ 

2. Yapılan muâmelenin sahih olma veya bağlayıcı olup olmama gibi şer’î 
niteliğinin kastedildiği hükümler: Buna göre, rükün ve şartlarını tam olarak 
taşıyan akdin hükmü için “geçerli ve bağlayıcıdır” denilir. 

3. Günlük muameleye bağlanan sonucun kastedildiği hükümler: Rükün ve 
şartları tam olan hukûkî tasarruflar sonuç doğurur. Yukarıda satım akdinin 
sonucu olarak satılanda alıcının, satış bedelinde de satıcının mülkiyet hakkına 
sahip olduğunu belirtmiştik. Ancak bu sonucun ortaya çıkması için satışın 
muhayyerlik bulunmayan bağlayıcı bir satış olması gerekir.^^ 

Satım akdinin hükmü konusunda üçüncü maddedeki anlam kastedilir. 

C) Satış Kapsamına Giren Unsurlar: 

Menkul veya gayri menkul bir mal satıldığı zaman bu malın kendisi satışa 
girdiği gibi, buna bağlı olan bir takım tamamlayıcı parça ve unsurlar da 
kapsama girer. Satılanla birlikte bir bütün teşkil eden ve satılandan 
yararlanmayı sağlayan veya kolaylaştıran yol, su, elektirk vb. haklar da satışa 




girer. Bu gibi haklara “irtifak hakları” denir. Bu konuda genel kural şudur: 
Meselâ; bir evin satışında evden sayılan ve ona bitişik olan her şey satış 
sırasında hiç zikredilmese de kendiliğinden satış kapsamına girer. Bu nitelikte 
olmayan şeyler örfleşmiş bulunmadıkça zikredilmeden kendiliğinden satışa 
girmez. Diğer yandan satıcı, örfleşse bile bunları satış dışı bırakabilir. 
Meselâ; evin anahtarları istihsan prensibine göre kendiliğinden satışa girer. 
Fakat bağımsız asma kilit ve anahtarı böyle değildir. Yine katlı binalarda 
bitişik merdivenlerin kapı ve pencerelerin satışa girdiğinde şüphe yoktur. 
Fakat yapıya bitişik olmayan bağımsız merdiven vb. şeyler varsa bunun özel 
olarak konuşulması gerekir. Aksi halde satışa, girmez. 

Yukarıdaki esaslardan hareket ederek şu tespitler yapılabilir: 

1. Bir kimse iki katlı bir evin alt katını satın alsa, akit sırasında üst kattan 
hiç söz edilmemişse, kendiliğinden üst kat satışa girmez. Çünkü bir şeye 
kendi gibisi tabi kılınamaz. 

2. Satılan şeyin kapsamına ona ait haklar ve tamamlayıcı bütün parçalar 
girer. Meselâ; bahçeli bir ev satıldığı zaman, içindeki yollar, dışa veya genel 
yola çıkan ara yollar, tuvalet, su kuyusu, bahçedeki ağaçlar, bu bahçeden 
daha küçük olan bitişik bahçe satış sırasında konuşulmasa bile kendiliğinden 
satışa girer. Evin sınırları dışında kalan bahçe veya bostan evin bahçesi kadar 
veya daha büyük iseler satışın kapsamına girmezler. Evin asıl kapısı ve yola 
açılan dış kapı ise kendiliğinden satışa dahil olur. Çünkü bunlar evin 
tamamlayıcı parçalarıdır. 

Yine evin sınırları dışında kalan satıcıya ait bulunan eve ait olmayan su 
kanalı ancak açıkça konuşulursa satışa girer. Evi, sahip olduğu bütün hakları 
veya irtifak hakları, az çok her şeyi ile satın alma halinde ise, bu evle ilgili 
tüm haklar satışa girer. Ancak kira, rehin veya vakıf muâmelesinde bütün bu 
haklar, zikredilmesine gerek olmaksızın, kendiliğinden satışa girer. Çünkü bu 
muâmeleler “yararlanma” amacıyla yapılır. Yararlanmanın tam olması ise bu 
hakların varlığını gerekli kılar. 

Ancak satışa girip girmeyen hakların belirlenmesinde o beldedeki “örf’lere 
başvurulur. 

Diğer yandan bir evin ikrar, sulh, vasiyet veya bağış konusu olması veya 
boşanmada muhâlea bedeli (kadının boşama karşılığında kocasına vermeyi 
üstlendiği bedel) olarak belirlenmesi durumlarında yukarıdaki hükümler 
kıyas yoluyla uygulanır. 
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VI - SATIM AKDİNDE BEDELLER 


A) Satılan Mal (Mebî’) ve Satış Bedeli (Semen): 

Hanefîlerin çoğunluğuna göre satılan şey ve satış bedeli farklı anlamda 
kullanılan sözcüklerdendir. Mebî’ sözcüğü “mef’ûl” vezninde ism-i mef’ûl 
olup sözlükte; satılmış, satılan demektir. Alış-verişte satılan malı ifade eder. 
Mebî’ genel olarak belirleme ile belirli hale gelen şey olarak tarif edilir. 
Semen ise; bedel, fiyat, karşılık demektir. Alış-verişte genellikle belirleme ile 
belirli hale gelmeyen şeydir. Meselâ; alıcı “şu gömleği yüz bin liraya kabul 
ettim” deyince, gömlek belirli hale gelmiş olur. Artık satıcı bunun yerine 
başka bir gömlek veremez. Yüz bin lira ise belirli hale gelmez. Alıcı herhangi 
bir yüz bin lirayı vermekle yükümlü olur. Ancak para peşin mal veresiye bir 
satış şekli olan selem’de yalnız standart olan malın nitelikleri ve teslim tarihi 
belirlenmekle yetinilir. Çünkü selemde “şu mal” diye gösterilebilecek bir mal 
henüz elde mevcut değildir. Belki malın elde nümûmesi varsa “şu 
numûne”den denilmekle nitelikleri belirli hale gelmiş olur. Bazı durumlarda 
belirli bir mal da satış bedeli vazifesi görebilir. Peşin verilen bir mal 
karşılığında standart bir şey için selem akdi yapmak gibi. 

Ancak satış bedelinin en önemli özelliği zimmette borç (deyn) olarak 
kalabilmesidir. Buna göre nakit para veya diğer standart (mislî) şeyler satış 
bedeli olmaya elverişlidir. Çünkü bunlar zimmet borcu olarak belirlenebilir. 
Mislî mallar; ölçü, tartı veya standart olup sayı ile alınıp satılan şeylerdir. 
Buğday, arpa, zeytin yağı, benzin veya standart olup seri olarak üretilen 
konfeksiyon çeşitleri, yedek parça, belirli firmaya ait otomobil lastiği bu 
niteliktedir. 

Şafiî ve İmam Züfer’e göre ise, mebî ve semen eş anlamlı sözcüklerdir. 
Bunları alış-verişte birbirinden ayıran sadece “ile veya karşılığında” anlamına 
gelen arapça esre okutan “ba” edatından ibarettir.^^ Meselâ; “Bu elbiseyi 
bir milyon lira karşılığında satın aldım” denilince “karşılığında (ba)” 
ifadesinden paranın satış bedeli, elbisenin de satılan şey olduğu anlaşılır. 
Buğday karşılığında arpa veya hayvan satılmasında da aynı ölçüden hareketle 
buğdayın satış bedeli olduğu sonucuna varılır. 

B) Semen, Kıymet ve Deyn Terimleri: 

Semen yani satış bedeli ancak bir satım akdinde söz konusu olur. Bu, satıcı 



ve alıcının üzerinde anlaştıkları bedeldir. Bu yüzden semen (satış bedeli) 
satılan şeyin gerçek kıymetinden az veya çok olabileceği gibi, malın 
kıymetine denk de olabilir. Meselâ; bir malın satış bedeli beş yüz, kıymeti altı 
yüz olabileceği gibi, bunun aksi de olabilir. Yahut da her iki değer de beş yüz 
olabilir. 

Kıymet; bir malın piyasada, alış-verişlerdeki kıymetini bilen bilirkişinin o 
mala biçtiği değerdir. 

Deyn ise; borçlanma sebeplerinden herhangi birisiyle zimmette borç olarak 
sabit kalabilen şeydir. Başlıca borçlanma sebepleri şunlardır: başkasının 
malını telef etmek veya gasbetmek, kefil olmaktan, başkasına ödünç para 
vermekten ya da veresiye mal satmaktan doğan alacak veya borçlar “deyn” 
niteliğindedir.^^ 

C) Satılan Şeyle Satış Bedelini Birbirinden Ayıran Nitelikler: 

Bu konuda genel kural şudur: Nakit para ve mislî mal çeşidine giren herşey 
satış bedeli olabilir. Ancak bazı durumlarda kıyemî (standart olmayıp 
değerini piyasanın belirlediği) mallar da satış bedeli olarak kabul edilebilir. 
Bununla birlikte kıyemî malların satılan şey (mebî) durumunda bulunması 
asildir. Satış bedeli kabz ile, satılan şey ise tayin ile belirli hale gelir.^^ 

Alış-verişte birbirine bedel olan şeyler üç grupta toplanır: Nakitler, mislî ve 
kıyemî mallar. 

1. Nakitler: 

Genel olarak altın, gümüş veya tedavülde bulunan madenî paralar (fels- 
fülûs) satılan mala bedel yapıldığı zaman satış bedeli sayılırlar. Bakır, nikel, 
kalay gibi madenlerin karışımından elde edilen ve fels adı verilen madenî 
paralar çoğu zaman maden değerinin üstünde nominal bir değerle dolaşırlar. 
Bu paralar altın veya gümüşe endeksli olarak basıldığı için, Ebû Yusuf 
felsten doğan borçların ödenmesinde borcun doğduğu tarih ile ödeme tarihi 
arasında meydana gelen enflasyon farkının eklenmesi gerektiği görüşündedir. 
Günümüzde kağıt para da altına veya bunun yanında ekmek, şeker, yağ gibi 
toplumun ortak temel ihtiyaçlarından standart bir birime endekslendiği 
takdirde, fels çeşidi para ile aynı nitelikte sayılmalıdır.^^ 

İşte yukarıda nitelikleri belirlenen nakit para karşılığı satılan mal, mutlak 
olarak “mebî’ (satılan şey)” sayılır. Bu nakitler için “ile, karşılığında” 
anlamına gelen arapça “ba” harfinin kullanılması da önemli değildir. Meselâ; 






“Sana şu malı bir dinar (altın lira) karşılığında satıyorum” demekle, “Sana şu 
mal karşılığında bir dinar satıyorum” demek arasında hiç bir fark bulunmaz. 

Sikkeli nakit paralar ivazlı akitlerde tayin ile belirli hale gelmezler. Meselâ; 
satıcı “Şu elbiseyi sana şu para karşılığında sattım” dese, alıcı işaret edilen 
nakit paraların yerine mislini vermek hakkına sahiptir. Satıcı da bizzat işaret 
ettiği parayı istemek hakkına sahip değildir. Çünkü alış-verişte satış bedeli 
belirlenmekle zimmet borcu olarak meydana gelir. 

Diğer yandan satış bedelinin satılan mal ile belirlilik açısından eşitlenmesi 
için önce verilmesi asildir. Veresiye satışlar veya örf en yerleşmiş olan ödeme 
şekilleri bunun dışındadır. Ödemeleri çekle yapmak gibi. 

İmam Şafiî ve Züfer’e göre, nakit paralar ödeme için ayrılmakla (tayin) 
belirli hale gelir. Buna göre satıcı, alıcıdan işaret ederek ayırttığı belirli 
paraları isteme hakkına sahiptir. Çünkü bu belirlemede onun özel bir kastı 
bulunabilir. Özellikle taklit para veya sahte dövizin piyasada dolaştığı 
dönemlerde böyle bir belirlemenin önemi açıktır. Ancak bu durumda satış 
bedeli kabzdan önce telef olsa satış batıl olur. Nitekim satılan bir mal da 
kabzdan önce telef olsa satış batıl olur. 

Satış bedeli sikkeli nakit para niteliğinde olmazsa, diğer ticaret malları gibi 
tayin ile belirli hale gelir. 

2. Mislî Mallar: 

Buğday, arpa, zeytin, yağ, petrol gibi ölçü, tartı veya standart olup sayı ile 
alınıp satılan şeyler, nakit para karşılığında satılınca, “mebî’ (satılan şey)” 
durumunda olurlar. Eğer standart bir mal yine standart bir malla mübadele 
edilecekse, bunlardan muayyen olanlar “mebî (satılan)”, zimmette borç 
olarak kalan ise “satış bedeli” sayılır. İki ölçek buğdayı bir teneke zeytin yağı 
ile mübadele etmek gibi. Ancak buğday o anda belirli bir buğday ise satış 
bedeli olup, nitelikleri belirlenen zeytin yağı ise zimmet borcu olarak satış 
bedeli vazifesi görür. 

Standart olan iki mal nitelikleri belirlenerek zimmet borcu olarak mübadele 
edilecekse “ile, karşılığında” takısı getirilen mal satış bedeli, diğeri ise 
“satılan mal” sayılır. Meselâ; iki ton şu kalitede buğday karşılığında bir ton 
normal benzinin değişimi muamelesinde, buğday satış bedeli, benzin ise 
satılan mal durumunda bulunur. 

Mislî olan şeyler dört kısma ayrılır: 

a) Ölçü ile alınıp satılanlar (mekîlât): Buğday, arpa ve mısır gibi. 
Günümüzde petrol, benzin ve zeytin yağı gibi bir takım sıvılar da litre ölçü 



birimi ile satılmaktadır. Bunlar nakit para karşılığında satılınca “satılan” 
olurlar. 

b) Tartı ile alınıp satılanlar (mevzûnât): Bunlar ağırlık ölçüleri ile alınıp 
satılan şeylerdir. Demir, kömür, çimento, şeker gibi. İslâm’da ağırlık ölçü 
birimleri dirhem veya miskal ile miskalin sikkeli şekli olan dinardan ibarettir. 

Günümüzde bunların yerine gram, kiloğram ve ton gibi ağırlık ölçüleri 
kullanılmaktadır. Standart olup ağırlık ölçüsü ile satılan şeylerin “satılan mal” 
durumunda bulunması asıl olmakla birlikte, bunların tartılarak rayiç 
bedellerini belirlemek mümkün olduğu için, satış bedeli olarak 
kararlaştırılmaları da mümkündür. Bir halıyı elli torba çimento karşılığında 
satmak gibi. Burada hah, satılan mal, çimento ise satış bedeli durumundadır. 

Şunu da belirtelim ki, daha önceki yüzyıllarda hacim ölçüsü ile alınıp 
satılan bir şey bugün ağırlık ölçüsü ile satılır olsa sonuç değişmez. 

c) Uzunluk ölçüsü ile alınıp satılan şeyler (zer’iyât): Bunlar uzunluk 
ölçüsü ile satılır. Arazi, yünlü, pamuklu veya ipekli standart büyük toplar 
halinde satılan kumaşlar böyledir. 

d) Standart olup sayı ile alınıp satılan şeyler (el-adediyyâtü’l- 
mütekâribe): Birimleri arasında önemli fark bulunmayan yumurta, standart 
konfeksiyon ürünleri, cam, bardak, markası ve nitelikleri belirli beyaz eşya ve 
sıfır km.de motorlu araçlar bu guruba girer.^^ 

3. Kıyemî Mallar: 

Ağırlık veya hacim ölçüsü ile, yahut standart olup sayı ya da uzunluk 
ölçüsü ile alınıp satılmayan, başka bir deyimle çarşı ve pazarda misli 
bulunmayan mallara “kıyemî” denir. Hah, hayvan, kavun, karpuz, kullanılmış 
otomobiller bu niteliktedir. Bunlar mislî bir mal karşılığında satılırsa “satılan 
(mebî’)” durumunda olur, mislî mal da “satış bedeli” yerine kullanılabilir. Bu 
durumda satım akdi yapılırken “ile, karşılığında” gibi ifadelerin kullanılması 
sonucu etkilemez. Çünkü mislî olan mallar zimmette borç olarak kalabildiği 
için, bunların satış bedeli yapılması daha uygundur. Meselâ; bir ton buğday 
karşılığında on tane koyun satın alınsa, buğday satış bedeli, koyunlar ise 
satılan mal olur. 

Kıyemî bir mal başka kıyemî bir malla mübadele edilirse, bedellerden her 
birisi bir bakıma satılan, bir başka açıdan ise satış bedeli sayılır.^41 

Meselâ; iki yüz koyun karşılığında bir daire veya yüz tane karpuz 
karşılığında beş kasa domates satın almak gibi. 





D) Satış Bedeli ve Satılan Mal Ayrımının Sonuçları: 

İslâm’da satış bedeli ve satılan mala farklı hüküm ve sonuçlar uygulandığı 
için bir alış-veriş muamelesinde bu iki unsuru birbirinden ayırmak gerekir. 
Mebî ve semene uygulanan hükümleri şu şekilde özetleyebiliriz: 

1. Satım akdinin meydana gelmesi için satılanın mütekavvim bir mal 
olması gerekir. Halbuki satış bedeli için böyle bir şart yoktur. İslâm’a göre 
yararlanılması ve alım-satımı meşrû olan mala “mütekavvim mal” denir. 
Buğday, arpa, arsa, daire gibi. Satış bedeli ise zimmette borç olarak 
kalabildiği için, onun yerine mütekavvim olan dengini vermek de 
mümkündür. Meselâ; bir gayri müslimden şarap karşılığında bir top kumaş 
satın alan kimse şarap yerine tutarı kadar nakit para verebilir. Bu yüzden 
bedel gayri mütekavvim bir şey olduğu takdirde satım akdini uygulama 
imkânı bulunur. 

2. Satım akdinin yürürlük kazanması için, satılacak malın satıcının 
mülkünde bulunması gerekir. Satış bedeli için ise böyle bir şart söz konusu 
değildir. Meselâ; akıllı ve ergin olan kimse kendi mülkiyeti altında 
bulunmayan bir malı satsa buna, yetkisiz temsilciye (fuzûlî) ait hükümler 
uygulanır. Burada mal sahibi izin verinceye kadar satış “askıda (mevkûf)” 
kalır satış bedeli ise zimmet borcu olarak kalabildiği için, onun satış sırasında 
alıcının mülkiyeti altında bulunması şart değildir. Özellikle veresiye 
satışlarda bu özellik açıkça görülür. 

3. Selem satışında satış bedelinin peşin ödenmesi gerekirken, selem konusu 
olan standart malın tesliminin vadeye bağlanması asildir. Meselâ; bir ton 
buğdayı belli miktar bir para karşılığında üç ay sonra teslim etmek üzere 
anlaşma yapılmışsa, paranın peşin ödenmesi gerekir. 

4. Satış bedelinin teslim külfet ve masrafı alıcıya, satılan malın teslimi ile 
ilgili masraflar ise satıcıya aittir. Meselâ; vadeli bir satışta senet veya çekin 
tahsili ile ilgili masraflar borçluya ait olduğu gibi, alacaklının kefil veya 
ipotek istemesi halinde bununla ilgili masraflar da borçluya aittir. Çünkü bu 
masraflar alıcının borcunu geç ödemesinden ya da peşin olarak 
ödeyememesinden doğmuş olmaktadır. Başka bir deyimle paranın peşin 
ödenmeyişinden dolayı ortaya çıkan masraflara borçlu sebep olmuştur. Bu 
yüzden de bunları onun karşılaması gerekir. Satılan malın teslimi ile ilgili 
masrafların ise satıcıya ait olması, malı teslimin onun görevi olmasından 
dolayıdır. Çünkü satış akdinin tam olarak ifası teslimle gerçekleşir. Bu 
yüzden teslime kadar çıkacak masraflara satıcının katlanması gerekir. Malın 




paketlenmesi, ambalaja konulması, tartılıp sayılması, teslim edilecek yere 
kadar nakledilmesi hep satıcının görevleri arasındadır. Malın teslim yeri 
belirlenmişse, teslimin bu yerde yapılması gerekir. Aksi halde satış sırasında 
malın bulunduğu yer teslim yeri sayılır. 

5. Satış bedeli belirlenmeksizin yapılacak satım akdi fasit, satılacak mal 
belirlenmeksizin yapılacak satım akdi ise bâtıldır. Meselâ; “Bu malı sana 
sattım” denilmesi halinde satış bedeli belirsiz olup satım akdi fasittir. 
Tarafların satışı bozması veya yeniden bir araya gelerek satış bedelini 
belirlemesi gerekir. Bu sonuncu durumda fesat kalkar ve akit sahih hale gelir. 
“Sana şu kadar para karşılığında sattım” ifadesinde ise, satılan mal belirsiz 
olduğu için satış batıldır. 

6. Satılan bir mal, alıcıya teslim edildikten sonra telef olsa, artık ikâle 
(karşılıklı rıza ile satışı bozma) yoluna gidilemez. Fakat böyle bir durumda 
satıcının teslim aldığı satış bedeli kaybetme, çalınma gibi bir yolla telef olsa 
bu durum ikaleye engel olmaz. 

7. Satılan bir malın alıcıya teslimden önce telef olması halinde satım akdi 
ortadan kalkarken, satış bedelinin teslimden önce telef olması satışı 
etkilemez. 

8. Satın alınan taşınır (menkul) bir malda alıcının kabzdan önce tasarrufta 
bulunması caiz değilken, satıcının henüz teslim almadığı satış bedeli üzerinde 
tasarrufta bulunması mümkün ve caizdir. Meselâ; veresiye mal satışından 
doğan alacakları temsil eden senet veya çeklerin borçların ödenmesinde veya 
mal alımında kullanılması (ciro) bu esasa dayanır. 

9. Ödemenin peşin yapılacağı konuşulan alış-verişte, alıcının malın 
teslimini isteyebilmesi için önce satış bedelini vermesi gerekir. Başka bir 
deyimle böyle bir durumda satıcının önce parayı isteme hakkı doğar. 
Veresiye satışlarla örfleşmiş bulunan ve faizin karışmadığı kredi kartı gibi 
ödeme şekilleri bunun dışındadır. Ancak bunlarda da ödeme şekli karşılıklı 
rıza ile belirlenmiş olur.^^ 

Satış bedelini satılan maldan ayıran nitelikleri bu şekilde belirttikten sonra, 
aşağıda alış-verişin uygulama esaslarını belirlemeye çalışacağız. 
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VII - SATIM AKDİNİN UYGULANMASI 


A) Satılan Mal ve Paranın Teslimi: 

Satıcının satılan malı alıcıya, alıcının da satış bedelini satıcıya teslim etmesi 
yükümlülüğü vardır. Çünkü satım akdi ile tarafların bedeller üzerinde 
mülkiyet hakkı doğar ve bu da teslimle gerçekleşir. Teslim; satıcının satılan 
malla alıcı arasındaki engelleri kaldırıp, onu tasarruf edeceği şekilde malla 
başbaşa bırakmasıdır. 

Satılan mal veya satış bedelinden hangisinin önce teslim edilmesi gerekir? 
Bu konuyu bedellerin niteliğini dikkate alarak belirlemek gerekir. 

1. Para karşılığı yapılan alış-verişte, satıcı istediği takdirde önce paranın 
teslim edilmesi gerekir. Çünkü mal, belirleme ile belirli hale gelirken, para 
zimmet borcu sayıldığı için ancak teslimle belirli hale gelir ve böylece 
bedeller arasında denklik sağlanmış olur. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
“Zimmet borcu ancak teslimle ödenmiş olur.”^^ Satış bedelinin teslimi 
malın tesliminden sonraya kalırsa bu zimmet borcu ödenmiş olmaz. Bundan 
sonra, eğer alıcı isterse, satıcının malı teslim etmesi gerekir. Ancak vadeli 
satış ve selem akdi bu konuda istisna teşkil eder. Çünkü mal peşin, satış 
bedeli vadeli olunca satıcı, parayı peşin isteme hakkını düşürmüş olur. Para 
peşin, mal veresiye bir akit olan selem akdinde ise malın teslimi zimmet 
borcu olarak sonraya bırakılmış olur. Bir ay sonra teslim alınacak bir ton 

Kanada tipi buğdayın parası peşin verilse, malın teslimi geri bırakılmış olur. 

r3971 

2. Malın malla mübadelesinde bedellerin birlikte teslim edilmesi gerekir. 
Böylece ivazlı akitte denklik sağlanmış olur. Çünkü burada bedellerden 
birisini önce almak için bir sebep yoktur. Meselâ; 1 ton buğday 2 ton arpa 
veya 10 tane koyun, 1 tane sığır yahut 1 ton inşaat demiri, 100 torba çimento 
ile trampa edilirse, bedellerin birlikte teslimi gerekir. 

3. Zimmet borcu olabilen nakit para, döviz, altın, gümüş gibi bedellerin 
kendi cinsleri veya başka cinsle mübadelesi de peşin olarak yapılır. Aksi 
halde faiz meydana gelir. Sarrafların para, altın veya gümüş karşılığında zinet 
satması ancak peşin olarak yapılabilir. Vadeli altın veya gümüş ya da döviz 
satışı “nesîe ribası”na yol açar. Bu yüzden sarraf alım ve satımlarının peşin 
yapılması gerekir. Ancak satılan altının tamamının veya bir bölümünün 
bedeli satış sırasında verilemiyorsa, alıcıya teslim edilen altın ödünç (karz) 
akdiyle verilmelidir. Meselâ; 200 gr. altın zinet alan kimse yarısının parasını 




verse, diğerini daha sonra vermek istese, sarrafa 100 gr. altın borçlanmış olur. 
Borcu öderken 100 gram altın olarak ödeyebileceği gibi, bu kadar altının 
borcu ödeme tarihindeki bedelini de verebilir. Ancak ödemede borcun cinsi 
değişirse alıcının rızası da şarttır. 

Mâlikîlere göre, satıcı parayı kabzedinceye kadar sattığı malı yanında 
alıkoyabilir. Hanefîler de bu konuda aynı görüştedir. Delil; rehin 

bulunduranın alacağını tahsil edinceye kadar rehni alıkoyma hakkına kıyastır. 

r3981 

B) Satıcının Sattığı Malı Hapsetme Hakkı: 

Bir satım akdinde önce alıcının satış bedelini teslim etmesi gerektiğini 
belirtmiştik. Buna göre satıcı peşin ödenmesi şart koşulan bedeli tam olarak 
teslim almadıkça malı alıcıya vermeme hakkına sahip olur. Peşin ödemenin 
satış bedelinin tümünü veya bir bölümünü kapsaması hükmü değiştirmez. 
Meselâ; bir otomobil satın alan kimse, bedelin dörtte birini peşin vermeyi 
kabul etmişse satıcı bu dörtte bir bedeli almadıkça otomobili teslim etmeye 
zorlanamaz.^^ 

1. Satılan Malı Alıkoymanın Şartları: 

a) Alış-verişte iki bedelden birisinin mal, diğerinin para olması gerekir. Bir 
malı altın, gümüş veya nakit para karşılığında satmak gibi. Eğer satış malın 
malla trampası veya altının altınla ya da bir paranın başka cins para ile 
mübadelesi şeklinde yapılmışsa satıcının malı hapsetme hakkı bulunmaz. Bu 
durumda taraflar bedelleri birlikte teslim ederler. 

b) Satış akdinin peşin para ile yapılmış olması gerekir. Eğer satış vadeli ise, 
satıcının parayı alamadığını öne sürerek malı hapsetme hakkı bulunmaz. 
Çünkü vadeli satışta satıcı parayı isteme hakkını vade sonuna kadar geri 
bırakmış olur. 

Diğer yandan satış bedelinin bir bölümü peşin, geri kalanı vadeli olarak 
konuşulmuşsa, satıcı peşin konuşulan kısmı alıncaya kadar malın tamamını 
alıkoyabilir. Çünkü hapis hakkı parçalanma kabul etmez. Yine satış bedelinin 
büyük bir bölümünü alsa, az bir kısım alınamasa, satıcı malın veya alacağın 
tamamını tahsil edinceye kadar karşı tarafa teslim etmeyebilir. Hanefilerle 
Mâlikîler satılanın hapsi konusunda aynı görüşe sahiptirler.^^ 

Hanbelîlere göre satıcının parayı alıncaya kadar malı hapsetme hakkı 
yoktur. Çünkü teslim satım akdinin gereklerindendir. Eğer akdi yapanlar 





teslimde anlaşamazsa, karşılıklı teslim isteğinde bulunurlar. Satış bedeli 
zimmet borcu sayılır. Bu yüzden önce satıcı malı teslime, daha sonra da alıcı 
parayı teslime zorlanır.*^-* 

Şâfiîlere göre ise satıcı ve alıcı birbirlerine güvenmiyor ve bedeli 
alamayacağından korkuyorlarsa, karşılıklı olarak bedelleri alıkoyma hakları 
vardır. Bu durumda satıcı malı, alıcı parayı alıkoyabilir. Karşı taraf bedeli 
teslim edince, diğeri de teslim etmek zorunda bulunur.*^^ 

2. Satıcının Malı Hapsetme Hakkını Düşüren Haller: 

Alıcının satış bedeline karşılık bir rehin veya kefil göstermesi satıcının malı 
hapis hakkını düşürmez. Çünkü rehin ve kefâlet, satış bedelini alıcının 
zimmetinden düşürmediği gibi, onu isteme hakkını da düşürmez. Buna göre, 
satış bedelini alıncaya kadar onun satılanı hapis hakkı devam eder. Çünkü 
rehin ve kefâlet satış bedeli için bir teminattan ibarettir. 

Alıcı satış bedeli için çek kullanmışsa çekin durumuna bakılır. Eğer 
kendisinin özel çeki ise satıcının parayı tahsil edinceye kadar malı hapis 
hakkı devam eder. Eğer çek başkasına ait olup ciro edilmişse, Ebû Yusuf’a 
göre satıcının malı hapsetme hakkı düşer. Çünkü borç asıl borçlunun 
zimmetinden çek sahibinin zimmetine geçmiş olur. Bu çeki satıcının da 
başkasına ciro etmesi, sonucu değiştirmez. İmam Muhammed’e göre, çek 
cirosu alıcı tarafından yapılmışsa, satıcının malı hapis hakkı düşmez. Çünkü 
satıcının çek borçlusundan alacağını tahsil edinceye kadar malı hapsetme 
hakkı vardır. Çek satıcı tarafından ciro edilmişse, mutlak ciro halinde yine 
satıcının malı alıkoyma hakkı devam eder. Ancak satıcının cirosu belli bir 
alacaklıyı kendi borçlusuna havale etmek gibi kayıtlı olursa, böyle bir ciro 
malı hapis hakkını düşürür. Çünkü bu durumda artık satıcının müşteriden 
alacağını isteme hakkı üçüncü kişiye geçmiş olur. Bu yüzden de onun, malı 
alıkoyma hakkı düşer.^^ 

Büyük Hanefî hukukçusu el-Kâsânî (ö.587/1191) şöyle der: 

“Doğru olan İmam Muhammed’in görüşüdür. Çünkü şerîatte malı alıkoyma 
hakkı, satış bedelini isteme hakkı ile birlikte söz konusu olur, satış bedelinin 
bizzat varlığı ile birlikte değil.”DÛ4] 

Satıcı, sattığı malı alıcıya ödünç (âriyet) olarak verse veya onun yanında 
emânet (vedîa) olarak bıraksa, alıkoyma hakkı düşer. Çünkü alıcının satın 
aldığı malı emânet olarak elinde bulundurması mülkiyet niteliğindedir.^^* 

Alıcı, malı satıcının yanında emanet, âriyet veya kira akdi ile bıraksa. 









satıcının malı alıkoyma hakkı düşmez. Çünkü alıkoyma hakkı satıcıya ait 
sabit bir haktır. Parayı tam olarak tahsil edinceye kadar bu hakkını kullanması 
mümkündür. 

Diğer yandan alıcı malı, satıcının izni ile kabzetse alıkoyma hakkı düşer. 
Bu durumda, henüz satış bedelinin ödenmediğini ileri sürerek onun malı geri 
isteme hakkı da bulunmaz. Çünkü kabza izin vermekle bu hakkını düşürmüş 
olur. Alıcı malı, satış bedelini ödedikten sonra satıcının izni olmaksızın 
kabzetse alıkoyma hakkı düşer. Çünkü satış bedeli ödendiği için bu haklı bir 
kabz olmuş bulunur. Ancak alıcı, parasını ödemeden önce malı, satıcının izni 
olmadan kabzetse, alıkoyma hakkı düşmez ve satıcının bu malı geri isteme 
hakkı bulunur. Çünkü onun satış bedelini tam olarak alıncaya kadar sattığı 
malı elinde tutma hakkı vardır. Böyle bir hakkın onun rızası dışında ortadan 
kalkması da caiz değildir. 

Alıcı parasını ödemezden önce malı, satıcının rızası dışında kabzettikten 
sonra bu malda satış, hibe, rehin, kira gibi feshedilmeye elverişli bir akide 
tasarrufta bulunsa, satıcı bu ikinci akdi feshedip malı geri alabilir. Ancak 
malda üreme, tüketilme gibi geri vermeye engel durumlar olmuşsa, artık geri 
isteyemez, çünkü bunda bir fayda yoktur 

C) Teslim veya Kabzın Gerçekleşmesi: 

Satıcının sattığı malla alıcı arasındaki engelleri kaldırarak, alıcının 
tasarrufta bulunması için onu bu malla başbaşa bırakmasına “kabz” veya 
“teslim” denir. Burada satıcı teslim eden, alıcı ise kabz eden durumundadır. 
Satış bedelinin müşteri tarafından satıcıya teslim edilmesi de böyledir. 

Kabz Sayılan Haller 

1. Satılanın Alıcının İktidar Alanına Girmesi: 

Alıcının satın aldığı şeyi, arada bir engel olmaksızın, satıcının izni ile teslim 
almaya güç yetirmesidir. Burada satın alınan şeyin ayrılmış olması, arada 
teslim almaya engel bir halin bulunmaması ve kabzın satıcının izniyle olması 
gerekir. Meselâ; bir kimse depoda bulunan buğdayı satın alsa, satıcı ona 
anahtarı vererek; “sana buğdayı teslim alman için izin veriyorum” dese, bu 
bir kabz işlemi olur. Burada alıcı buğdayı fiilen kabzetmeden önce buğday 
telef olsa, bu zarara alıcı katlanır. Ancak alıcıya anahtarları verip hiç bir şey 
söylemese kabz gerçekleşmez. Evin veya arazinin teslimi, alıcının bunların 



içine girmesi veya araziyi görecek şekilde yakınında durması yahut da evin 
kapı anahtarlarına sahip olması ile tamam olur. Bu durumlar dışında, 
mücerred olarak kullanılacak kabz, teslim veya teslim alma sözleri ile kabz 
gerçekleşmiş olmaz. Buna göre, Hanefüerde kabz, alıcı ile satın aldığı malın 
arasındaki engeli kaldırmakla gerçekleşir. Satın alınan şeyin taşınır veya 
taşınmaz mal olması sonucu değiştirmez. Ancak ölçü veya tartı ile alınıp 
satılan standart malların kabzı ölçülerek veya tartılarak tamamını teslim 
etmekle gerçekleşir. Çünkü ölçü ile satılan bir mal için Hz. Peygamber; “onu, 
ölçmeden satma” buyurmuştur.^^ 

Şâfiî ve Mâlikîlere göre akar gibi taşınmazların kabzı alıcı ile satın aldığı 
mal arasındaki engellerin kaldırılması ve böylece alıcıya malda tasarruf 
imkânının sağlanması ile gerçekleşir. 

Hayvan, eşya ve otomobil gibi taşınırların kabzı ise insanlar arasındaki örfe 
göre olur.*^^ 

Hanbelîlere göre her malın kabzı insanlar arasındaki örfe göre olur. Yalnız 
ölçü veya tartı ile satılan standart malların teslimi ölçülerek veya tartılarak 

olur.™ 

2. İstihlâk Yolu ile Kabz: 

Alıcı, satın aldığı malı henüz satıcının elinde iken istihlâk etse bu bir kabz 
sayılır. Bu durumda alıcının satış bedelini ödemesi gerekir. Çünkü teslimin 
amacı, alıcıya satın aldığı mal üzerinde tasarruf imkânı sağlamaktır. Satılanın 
istihlâk edilmesi ise gerçek bir tasarruf demektir. 

Satın alınan malı ayıplı hale getirmek de onu telef etmek gibidir. Meselâ; 
bir kimse satın aldığı bir otomobille, araç henüz satıcının elinde iken kaza 
yapsa, ayıplı hale gelen bu aracı teslim almış sayılır. 

Yine alıcı satıcıya, satın aldığı buğdayı un yapmasını emretse, o da buğdayı 
un haline getirse, satıcının alıcının emriyle yapacağı fiil, alıcının bizzat 
yapacağı fiil yerindedir.^^ 

3. Emânet veya Ariyet Muâmelesinin Satışta Kabz Yerine 
Geçmesi: 

Satıcı, sattığı malı alıcının yanma emânet veya âriyet olarak bıraksa, alıcı 
bununla malı kabzetmiş sayılır. Çünkü satıcının malı emanet veya âriyet 
olarak vermesi geçerli değildir. Bu yüzden böyle bir teslim kabz anlamı taşır. 

Müşteri satın aldığı malın üçüncü bir kişiye emanet veya âriyet olarak 






verilmesini istese bununla da malı kabzetmiş sayılır. Çünkü burada emânet 
veya ariyet alanın eli, alıcının eli gibidir. Ancak müşteri malı emânet, âriyet 
veya kira sözleşmesi ile doğrudan satıcı yanında bıraksa, bununla kabz 
gerçekleşmiş olmaz. Çünkü alıcının yapacağı bu tasarruflar geçerli değildir. 
Zira satıcının malı hapis eli ile vekilin (nâib) elinin tek kişide toplanması 
düşünülemez. 

4. Satılan Malın Kabzdan Önca Üçüncü Bir Kişinin Fiili ile 
Telef 

Olması Halinde Kabz: 

Bu durumda satım akdi kendiliğinden ortadan kalkmaz. Alıcı için seçimlik 
hak doğar. Alıcı isterse satım akdini fesheder, dilerse kabul edip satış bedelini 
öder. Bu son durumda alıcı, malı üçüncü kişiye tazmin ettirir. İşte burada, 
alıcının malı tazmin ettirme yolunu tercih etmesi kabz hükmünde bulunur. 
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5. Bir Kimsenin Başka Bir Sebeple Elinde Bulunan Malı 
Satın Alması Halinde Kabz: 

Bir kimsenin gasp veya emânet gibi bir sebeple elinde bulunan bir malı 
satın alması halinde; gaspta mücerret satım akdi ile kabz işlemi gerçekleşmiş 
sayılır. Çünkü gasbedilen şey, gasbedenin tazmin yükümlülüğü altındadır. 

Emânet olarak elde bulunan bir malın bu kimse tarafından satın alınmasına 
gelince burada kabz işlemi, mal akit meclisinde hazır olur veya yanma gidip 
teslim almaya gücü yeterse kabz işlemi gerçekleşmiş bulunur. Çünkü emanet 
eli, tazminat eliyle aynı nitelikte olmadığı için biri diğerinin yerine geçmez. 
Bir kimsenin yanında bulunan vedia, âriyet, kira ile tuttuğu yer veya ortak 
olduğu şirket malı gibi emânet hükümlerine tabi olan bir malı satın alması 
halinde yukarıda belirtilen şekilde yeni bir kabz işlemine ihtiyaç duyulur.^^* 

D) Satım Akdinin Bedellerinde Kabzdan 
Önce Tasarruf: 

1. Menkullerde Kabzdan Önce Tasarruf: 

Satın alınan menkul malların teslim alınmazdan önce başkasına satılması 
veya bağış, kira gibi bir hukukî tasarrufa tabi tutulması caiz değildir. Bu 
konuda müctehidler arasında görüş birliği vardır. Çünkü Nebi (s.a.); 






kabzedilmeyen şeyin satışını yasaklamıştır.^ Böyle bir yasak, yasaklananın 
fasit olmasını gerektirir. Teslim alınmayan bir malın üçüncü bir şahsa 
satılması, bu malın helâk olması halinde teslim zorluklarına neden olur. 
Çünkü satılan mal helâk olunca ilk akit bâtıl olur, buna bağlı olarak sonradan 
malın satıldığı ikinci ve üçüncü... akitler de bâtıl olur. Hz. Peygamber 
kendisinde ifa edilememe riski (garar) bulunan satışı yasaklamıştır.-^ Başka 
bir hadiste şöyle buyurulur: “Bir gıda maddesini satın alan kimse onu 
kabzetmedikçe başkasına satmasın.Burada gıda maddesi sınırlayıcı 
değil, örnek kabilinden zikredilmiştir. 

Kabzdan önce satış yasağı bulunmazsa, bir malın fiyatı hiç yer 
değiştirmeden, hatta henüz mal üretilmeden yükseltilebilir. Böylece bir takım 
aracılar hiç malı görmeden veya teslim almadan kağıt üzerinde kazanç elde 
etmiş olurlar. Meselâ; üretici şirket ile tüketici kişi arasında birkaç tane 
toptancı, komisyoncu, acenta veya perakendeci aracı bulunabilmektedir. 
Bunlar özellikle darlığı çekilen mallarda, gerçekte mal henüz elde mevcut 
değilken, kağıt üzerinde kârlarını ekleyerek tüketiciye malı ulaştırırlar. 
Piyasada akıcılık gibi görünen bu işler gerçekte fiyatların sun’î olarak 
artışına, mal arzının kontrol altında tutulmasına, piyasaya kontrollü mal 
sürülmesine çok elverişli bir ortam meydana getirmektedir. Kabzdan önce 
satış yasağı uygulanınca ticaret muameleleri geçici olarak biraz ağırlık 
kazanacak, fakat bunun ardından bir takım aracılar ortadan çıkmak zorunda 
kalacaktır. Çünkü nakliye, depo kirası, personel istihdamı gibi harcamalar 
aracıları ve parazit şirketleri aradan çekilmeye zorlayacaktır.^-^ 

Kâmil Miras (ö. 1376/1958) kabzdan önce satışın piyasaya etkisini şöyle 
açıklar: Satın alınan bir malın, kabz ve teslim alınmadan önce satışı yolu açık 
bırakılırsa, bir ambarda depo edilmiş mal, yerinden oynamadan elden ele, 
dilden dile dolaşa dolaşa sebepsiz yere fiyatı yükseltilmiş olur.^^ 

2. Satış Bedelinde Kabzdan Önce Tasarruf: 

Semenlerde kabzdan önce tasarrufta bulunmak caizdir. Bir mala bedel 
olmak üzere zimmette borç olarak (deyn) kalabilen şeye “semen” denir. 
Altın, gümüş, madenî veya kâğıt para, döviz bu nitelikte olduğu gibi, ölçü 
veya tartı ile yahut standart olup sayı ile alınıp satılan şeyler de miktar ve 
nitelikleri belirlenerek zimmet borcu yapılabilir.^^! Buğday, arpa, inşaat 
demiri, çimento gibi. 

Bu duruma göre, bir kimse vadeli sattığı bir maldan doğan alacaklarını. 








daha teslim almadan bu alacağa ait çek veya senetleri başkasına ciro ederek 
tasarrufta bulunabilir. Bu alacak mehir, kira, başkasının malına veya bedenine 
verdiği zarardan doğan tazminat alacağı kabilinden de olabilir. 

Delil Allah elçisinin şu hadisidir. Hz. Ömer (ö.23/643) şöyle der: “Ey 
(Allâh’ın Rasûlü! Bizler el-Bakî’de deve satıyoruz ve dirhem (gümüş para) 
yerine dinar (altın para) alıyoruz; dinar yerine de dirhem aldığımız oluyor.” 
Hz. Peygamber şöyle buyurdu: “Eğer bu iki cins parayı o günün fiyatı ile 
değiştirir ve aranızda bir alacak verecek kalmaksızın birbirinizden 
ayrılırsanız, bunda bir sakınca yoktur. ”D20J Bu hadis, alış-veriş sırasında 
belirlenen satış bedelinin, taraflar birbirinden ayrılıncaya kadar başka cins bir 
paraya çevrilebileceğine delâlet eder. Burada ilk konuşulan paranın satıcıya 
teslim edilmiş olması da şart değildir. Satıcı ve alıcı o günün rayici üzerinden 
altın yerine gümüş veya Türk parası yerine başka bir ülke parasını kabul 
edebilirler. Karşılıklı rıza olunca bunda bir sakınca bulunmaz. Aynı prensibi 
sarrafların kullanılmış altını satın aldıktan sonra henüz parasını vermeden, 
aynı müşteriye başka zinet satışına da uygulayabiliriz. Örneğin; 100 gr. altını 
sarrafa satan kimse, bunun bedeli olan parayı almadan, aynı sarraftan başka 
zinetler satın alsa önceki alacağı yeni aldığı zinetleri için mahsup edilebilir. 
Burada araya zaman girmediği ve akit meclisi değişmediği için nesle veya 
fazlalık ribasının meydana geldiği söylenemez. Çünkü ashab-ı kiramın deve 
satışlarında pazarlıkta konuştukları parayı teslim etmeden hesap üzerinde 
anlaşarak o günün rayici üzerinden başka cins para verdikleri anlaşılıyor. 
Başka bir deyimle, muamele bu şekilde yapılırsa bir sakıncanın 
doğmayacağını Allah elçisi bildiriyor. Çünkü ilk konuşulan para satıcıya 
teslim edilir, yeniden geri alınarak onun yerine başka cins para verilirse bu 
yeni bir “sarf akdi” olur. Yani iki cins para birbiriyle peşin mübadele edilmiş 
bulunur. Bunun caiz olduğunda zaten şüphe yoktur. 

Hadiste yasaklanan kabzdan önce satış yasağı zimmet borcuna (deyn) ait 
olmayıp, malla ilgili olan bir yasaklamadır. Çünkü satılan bir malın 
kendisinin kabza ihtiyacı vardır. Zimmet borcu ise zimmette hükmî bir mal 
olup, onun kabzı bedelini kabzetmek suretiyle olur. Bu yüzden zimmet 
borcunda kabz, belirli bir bedel üzerinde değil, standart olan (mislî) bedelin 
cinsi üzerinde gerçekleşir. 

Sarf ve selem akdi semende kabzdan önce tasarrufun caiz oluşunun 
istisnasıdır. Altının altın veya gümüşle, paranın başka cins bir para ile 
değişimi bir sarf muamelesi olup, burada iki bedelden her biri bir bakıma 
satılan şey, bir bakıma da satış bedeli yerindedir. Bunlar ihtiyaten satılan mal 



(mebî’) sayılarak kabzdan önce tasarrufta bulunmamalıdır. 

Para peşin standart mal veresiye satılan bir akit olan selemde ise mal 
(müslemün fih) satılan şey hükmündedir. Bu yüzden zimmet borcu olmakla 
birlikte bunda kabzdan önce tasarruf caiz değildir.-^^ 

3. Gayri Menkullerde Kabzdan Önce Tasarruf: 

Ebû Hanife (ö.150/767) ve Ebû Yusuf’a (ö.182/798) göre, bir kimsenin 
satın aldığı bir gayri menkul üzerinde, kabzdan önce tasarrufta bulunması 
caizdir. Yani bir kimse parasını verip satın aldığı, fakat henüz teslim almadığı 
arsa, dükkân, daire gibi bir taşınmazı başkasına satabilir. Dayandıkları delil 
“istihsan” prensibi olup, alış-verişin meşrû olduğunu bildiren ayetlerin genel 
anlamı ile istidlâl etmişlerdir. Nitekim Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: 
“Allah alış-verişi helâl kıldı”^^ ; “Alış-veriş yaptığınız zaman şahit 
tutun”^^ ; “Mallarınızı aranızda haksızlıkla yemeyin. Ancak kendi 
rızanızla yaptığınız ticaretle yemeniz helâldır. w£424] Q ene ı anlamlı bu 
ayetlerde taşınır veya taşınmaz mal ayırımı yapılmadığı gibi, kabzdan önce 
veya sonra diye de bir ayırım yapılmamıştır. Kitabın umum bildiren ayetinin, 
vahid (ravisi tek kalan) haberle tahsisi de caiz değildir. Diğer yandan 
taşınmazın kabzdan önce satılması halinde, malın helâkı sonucu satıcının 
taahhüdünü yerine getirememe riski (garar) de söz konusu değildir. Çünkü 
gayri menkullerin kısa dönem içinde değişikliğe uğraması veya helâk olması 
ihtimali azdır. Teorik olarak toprak kayması, su basması gibi nedenlerle helâk 
düşünülse bile, nâdir olan şeye itibar edilmez.^ Bu prensip Mecelle’de 
şöyle ifadesini bulmuştur: “Alıcı, kabzdan önce mebî’ akar ise başkasına 
satabilir ve eğer menkul ise satamaz.”D26] 

İmam Muhammed (ö. 189/805), Züfer (ö. 158/775) ve Şâfiî’ye (ö.204/819) 
göre, gayri menkullerin kabzdan önce satışı caiz değildir. Dayandıkları delil; 
kabzdan önce satış yasağı bildiren hadisin^- ^ genel anlamı, alıcının 
kabzetmediği bir malı yeni müşteriye teslime gücünün yetmemesi ve böyle 
bir satışta aldanma (garar) riskinin bulunmasıdır.^^ 

İmam Mâlik’e (ö. 179/795) göre ise yalnız gıda maddelerinin kabzdan önce 
satışı caiz değildir. Dayandığı delil; kabzdan önce satış yasağı bildiren 
hadiste yalnız gıda maddesinin zikredilmesidir.' 1 Diğer müctehidler ise 
hadisteki gıda maddesini sınırlayıcı değil örnek kabilinden sayar. Çünkü aynı 
üslûbu, karaborsacılıkta malı saklama süresini veya mal çeşidini yahut satın 
alman şeyleri günlük rayiç fiyatla satanın sadaka ecri kazanacağını bildiren 














hadislerde ve benzerlerinde görmek de mümkündür. Nitekim Ebû Yusuf 
karaborsacılıktan söz eden hadislerde geçen “gıda maddeleri (taam)” 
ifadesinin örnek niteliğinde olduğunu açıkça belirtmiştir. 

A 
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VIII - İSLÂMÎ HÜKÜMLERLE ÇELİŞEN 

ALIŞVERİŞLER 


A) Fesat ve Butlanın Alış-Verişe Etkisi: 

İslâm’a göre insanlar arasındaki muameleler rükün ve şartlarının tam olarak 
bulunup bulunmaması dikkate alınarak ikiye ayrılır. Sahih ve gayri sahih akit. 
Sahih akit kendisinde rükün ve şartlar tam olarak bulunan akittir. Gayri sahih 
ise rükün veya şartlarında eksiklik bulunan akde denir. Yukarıda akit 
çeşitlerini açıklarken bunlar üzerinde durmuştuk. 

Hanefîlere göre sahih olmayan akitler kendi içinde fâsit ve bâtıl olmak 
üzere ikiye ayrılır. Ancak bu ayırım, mülkiyetin nakli sonucunu doğuran veya 
akdi yapanları karşılıklı borç yükü altına sokan akitlere mahsustur. Satım, 
kira, hibe, karz, havâle, şirket, müzâraa, müsâkât ve taksim akdi gibi. Ancak 
vekâlet, vesâyet gibi mâlî nitelikli olmayan, âriyet ve vedîa verme gibi 
tarafları karşılıklı borç yükü altına sokmayan mâlî akitlerde; ibadetlerde ve 
boşama, vakıf, kefâlet gibi tek yanlı iradeyle meydana gelen tasarruflarda ise 
fâsitle bâtıl arasında bir fark yoktur. 

Hanefîler dışındaki çoğunluğa göre ise hem ibadetler ve hem de akitler 
konusunda fâsit ve bâtıl terimleri eş anlamda kullanılır. 

Hanefîlerle çoğunluk müctehidler arasındaki görüş ayrılığı İslâm’daki bir 
yasağın akit üzerinde hangi ölçüde bir sonuç doğuracağını farklı anlamaya 
dayanır. Evlilik, miras veya ticaret hayatı ile ilgili İslâm’ın koyduğu bir 
yasağa uyulmadığı takdirde yalnız uhrevî sorumluluk mu söz konusu olur? 
Yahut hem uhrevî sorumluluk doğar, hem de akit geçersiz mi olur? Yine 
eksiklik rükün veya şartlarla ilgili ise farklı sonuç meydana gelir mi? 

Hanefîlere göre, bazan İslâm’ın akitlerle ilgili bir yasağı, işleyene günah 
kazandırır, fakat bununla birlikte akit geçerliliğini korur. Ancak bu yasak 
veya eksiklik akdin rükünlerinde, yani icap, kabul veya üzerinde akit yapılan 
şeyde olursa yahut bunları tamamlayan şartlarda bir eksiklik bulunursa akit 
bâtıl olur. Meselâ; akdin konusu ortada yoksa veya akdi küçük çocuk veya 
akıl hastası yapmışsa, ya da konunun teslimi imkânsızsa satış bâtıl olur. Bu 
durumda mal teslim alınmışsa geri verilmesi gerekir. Tüketilmişse tazmin 
edilir. Eğer hükmü tamamlayan veya hükümle ilgili olan bir şart eksikse, akit 
fâsit olur, bâtıl olmaz. Bir alım-satım akdinde ödenecek olan para miktarının 
veya parayı ödeme tarihinin belirlenmemesi gibi. Fâsit akitte, eksikliğin 



tamamlanması veya satım akdinin feshi yoluna gidilmesi gerekir. Fesih 
halinde alıcı, mal elde mevcutsa aynını geri verir. Tüketilmiş olursa mislini, 
eğer kıyemî mallardan ise değerini tazmin etmesi gerekir. Böyle bir satışta 
satılan mal, alıcı tarafından kabzedilmezden önce mülk ifade etmez. 

Çoğunluk müctehitlere göre ise akitle ilgili bir yasak, o akdin herhangi bir 
sonuç meydana getirmesine engel olur. Çünkü yasağa rağmen böyle bir akdi 
yapmak (Allâh’a isyandır. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim bizim 
emrimize uymayan bir iş yaparsa bu iş geri çevrilir. Kim dinimize, onda 
olmayan bir iş sokarsa bu da geri çevrilir.”^ Diğer yandan Ashab-ı kiram, 
hakkında yasak bulunan akitlerin bâtıl olduğunda birleşmişlerdir. Onlar faizi 
ve müşriklerle yapılan evlenme akdini bu nedenle geçersiz saymışlardır.^^ 

B) Bâtıl Sayılan Alış-Ver iş Çeşitleri: 

1. Olmayan Şeyin (Ma’dûm) Satışı: 

Henüz meydana gelmemiş olan bir şeyin satışının geçerli olmayacağı 
konusunda görüş birliği vardır. Hayvanın henüz doğmamış bulunan 
yavrusunu satmak, ortaya çıkmadan önce meyve ve ekini satmak gibi. Bunlar 
satış sırasında mevcut olmadığı veya meydana gelmeme riski bulunduğu için 
yapılacak satım akdi geçerli değildir. Delil Allah elçisinin şu hadisidir: “Nebi 
(s.a.) erkek devenin sulbündekini, dişi devenin karnındaki cenini ve yine 
hayvanın karnındaki doğacak yavrunun yavrusunu satmayı yasakladı.”D32J 
Hadiste geçen “medâmîn”; erkek develerin sulplerindeki menîyi, “melâkîh”; 
dişi devenin karnındaki cenini, “hablü’l-huble” ise; dişi devenin yavrusunun 
yavrusunu ifade eder.*^^ İslâm’ın çıkışı sırasında araplar arasında bu gibi 
satışlar yapılıyordu. Satıcı erkek deveye dişi devesini aşılatır (aşırtır) ve 
bunun doğuracağı yavru alıcının olur veya bir, ya da iki yıl süreyle erkek 
hayvanın aşılayacağı yavruların satışı, aşılama sırasında yapılmış olurdu. 
Anne karnındaki ceninin satışı da yapılırdı. Bütün bu durumlarda hayvanın 
hiç doğurmaması, ölü veya sakat doğum yapması halinde alıcının ödediği 
satış bedeli karşılıksız kalacaktır. Diğer yandan yavrusu üzerinde satış 
sözleşmesi yapılan hayvanın satılarak el değiştirmesi halinde yavru ile ilgili 
satışın îfası güçleşecektir. 

Mevcut olmayan şeyin satış yasağı ile para peşin mal veresiye bir satış şekli 
olan “selem akdi”ni birbirine karıştırmamak gerekir. Selem satışı; ölçü, tartı 
veya standart olup sayı ile alınıp satılan (mislî) şeylerin satış bedeli peşin 
ödenerek zimmet borcu olarak satılmasıdır. On ton sert buğdayı şu kadar 






peşin fiyata üç ay sonunda teslim almak üzere satış sözleşmesi yapmak bu 
niteliktedir. Olmayan şeyin satışında ise henüz meydana gelmemiş olan fakat 
belirli bulunan bir mal üzerinde anlaşma yapılmaktadır. Şu hayvanın doğacak 
olan yavrusu veya şu ağaçların meydana gelecek ürünü diye sınırlama 
getirerek satış yapılması sözleşmenin sınırlarını daraltmaktadır. 

İslâm, tarafların aldanmasına veya anlaşmazlığa düşmesine yol açabilecek 
bilinmezlik ve riskleri alış-verişlerden kaldırmayı amaçlamıştır. Hz. 
Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: İbn Abbas (r.a.) nakleder: “Rasûlullah 
(s.a.) olgunlaşıncaya kadar meyvenin ağacında, yünün kırpılmadan önce 
hayvanın sırtında ve sütün sağılmadan önce hayvanın memesinde iken 
satılmasını yasaklamıştır.”^^ 

Meyve ve ekinlerin henüz meydana gelmeden kökünde satılması halinde 
soğuk, sıcak, sel, baskını, hastalık gibi nedenlerle hiç ürün alınamaması 
durumunda satış bedeli karşılıksız kalır. Hayvanın memesindeki sütle, 
sırtındaki yünün satın alınmasında da miktar, nitelik vb. konularda 
belirsizlikler vardır. Böyle bir satış aldanmaya yol açar. Diğer yandan 
bunlarda sonradan çoğalma ve büyüme hakların karışmasına neden olur. 

İmam Mâlik’e göre aynı otlakta otlatılan birden çok koyunun memesindeki 
sütü, ne kadar süt verdiği bilindiği takdirde belirli günler süresince ölçmeden 
satmak caizdir. Çünkü insanlar bu konuda birbirlerine müsamaha gösterir. 
Koyunun sırtındaki yünün kırpılmadan satılması da böyledir. Çünkü bunların 
alıcıya tesliminde güçlük yoktur. Hanbelîler de hemen kırpılması şartıyla 
koyunun sırtındaki yünün satışını caiz görürler.^^ 

İbnü’l-Kayyim (ö.751/1350) ve hocası İbn Teymiyye (ö.728/1327) gibi 
bazı Hanbelîlere göre, satış sırasında mevcut olmamakla birlikte, adete göre 
gelecekte meydana gelmesi kesin olan şeyin satışı caizdir. Çünkü yok olan 
(ma’dûm) bir şeyin satışının yasaklanması ne Kitapta, ne Sünnette ve ne de 
sahabe sözlerinde sabit değildir. Sünnette sadece garar satışı yasaklanmış 
olup, garar da; “teslim edilemeyen şey” demektir. Bunun mevcut olup 
olmaması sonucu değiştirmez. Kaçıp giden ve gelip gelmeyeceği belli 
olmayan at’ m veya çalınan bir otomobilin sahibi tarafından satılması gibi. 
Burada yasaklamanın illeti ne yokluk ve ne de varlıktır. Satılanı teslim 
edememekten doğan garar (risk) halidir. 

Diğer yandan İslâm’da bazı durumlarda ma’dûmun satışı geçerli 
sayılmıştır. Nitekim olgunlaşacağı belli olan meyvenin dalında satışı caiz 
olduğu gibi, içi dolmuş bulunan taneli bitkilerin satışı da caizdir. Buna göre, 
bir şeyin gelecekte meydana gelip gelmeyeceği belirsiz ise, bunun satışı 




henüz mevcut olmayışından ötürü değil, garar yüzünden batıl olur. Kısaca, 
buradaki satış yasağının illeti teslime güç yetirememe yani garar halidir. 
Nitekim mevcut olup da teslimine güç yetirilemeyen şeylerin satışının yasak 
oluşu da bu nedene dayanır. ' 

2. Teslimine Güç Yetirilemeyecek Olan Şeyin Satışı: 

A) Teslimine Güç Yetmeyen Muâmeleler: 

Alış-verişin amacı satıcının paraya, alıcının ise mala mâlik olması ve 
bunların karşılıklı olarak teslim edilmesidir. Satıcı sattığı malı teslim 
edemezse satıştan beklenen yarar gerçekleşmez. Bu yüzden Hanefîlerin 
çoğunluğuna göre, bir kimse teslimine güç yetiremeyeceği bir malı satsa, bu 
mal onun mülkiyeti altında bulunsa bile satış bâtıl olur. 

Sudaki balığın, havadaki kuşun, kaçmış olan ve geri dönüp dönmeyeceği 
bilinmeyen hayvanın, çalıntı otomobilin, çalınan ve yeri bilinmeyen eşyanın 
satılması halinde, satıcı bunları alıcıya teslime güç yetiremez. Böyle bir satış 
bâtıldır. Eğer satıştan sonra bu belirtilen şeyler ortaya çıkar ve teslimi 
mümkün hale gelirse satıcı ve alıcının yeni bir satış sözleşmesi yapmaları 
mümkündür. Burada önceki bâtıl olan satış kendiliğinden yürürlük kazanmaz. 

Teslimine güç yetirilemeyen şey, bir satım akdinde satış bedeli olarak 
belirlenmiş olsa, satış yine bâtıl olur. Çünkü satış bedeli standart mal (mislî) 
olunca, sahibi bakımından “satılan mal (mebî’)” niteliğindedir.^^ 

Burada satılacak mal mevcut olmakla birlikte, satış sırasında alıcıya teslime 
güç yetirilmemektedir. Delil Sünnettir. Ebû Said el-Hudrî (ö.64/683) 
radıyallahu anhten şöyle dediği nakledilmiştir: “Hz. Peygamber (s.a.), 
doğuruncaya kadar hayvanların karnındaki yavruların satılmasını, 
ölçülmedikçe hayvanların memelerindeki sütün satılmasını, 
paylaştırılmadıkça ganimetlerin, kabzedilmedikçe sadakaların ve denize atıp 
çıkarmadan önce ağa yakalanacak balıkların satılmasını yasaklamıştır.”^^ 
Diğer yandan Rasûlullah (s.a.) hasat ve garar satışını yasaklamıştır.^^ 
Hadisteki “hasât” çakıl taşı satışı demek olup; cahiliye devrinde; “Ben sana 
bu çakıl taşının üzerine düşeceği kumaşları satıyorum” deyip, taş atılır, hangi 
kumaşa isabet ederse o kumaş satılmış olurdu. Taş, kumaşlara isabet etmezse 
alıcı bir şey alamazdı. “Garar” yukarıda da açıkladığımız gibi “aldanma 
ihtimali bulunan satış” demektir. 

Günümüzde halka atarak veya belli dönüş hareketi yapan kumar aletlerine 
para yatırarak eşya veya para kazanmaya çalışmanın aldanma riski bulunan 







bir muamele olduğu açıktır. 

Hz. Peygamber başka bir hadisinde; “Sudaki balığı satın almayınız. Çünkü 
bunda aldanma riski (garar) vardır.”^QI buyurmuştur. Burada garar “teslim 
edilemeyen şey” veya “tesliminde aldanma ihtimali bulunan şey” anlamına 
gelir. Buradaki su; deniz veya nehir suyu gibi sınır getirilemeyen sulardır. Bu 
yüzden çoğunluk müctehitlere göre, özel havuzlarda yetiştirilen veya özel 
bölmelerde toplanan balıkları henüz tutmadan satın almak caizdir. Çünkü 
böyle bir havuzda balığın cins ve kalitesini görmek mümkün olduğu gibi, 
avlanmasında aldanma rizikosu yoktur. Meselâ; böyle bir balık çiftliği sahibi 
ile balık alıcısı peşin parayla 100 kg. balığı bir gün sonra teslim etmek üzere 
anlaşsalar, satış geçerli olur. Çünkü tecrübelere göre aldanma riski bulunmaz. 
Yalnız Hanefîlere göre alıcı için görme muhayyerliği hakkı söz konusu olur. 

[441] 

B) Zimmet Borcu Olan Şeylerin Satışı: 

Zimmet borcuna “deyn” denir. Çoğulu “düyûn”dur. Satılan bir malın bedeli 
(semeni), karz bedeli, kadının mehir alacağı, çalışma karşılığı olan ücret, 
yaralamanın tazminatı (erş), mala verilen zararların tazminatı, boşama 
karşılığında kocanın alacağı bedel (muhâlea bedeli) ve selem akdinde 
standart mal alacağı gibi borçlar “deyn” niteliğindedir. Zimmet borcunun 
başkasına devredilmesi halinde aşağıdaki hükümler söz konusu olur: 

aa) Borcun Veresiye Satılması: 

Zimmet borcunun alacaklı tarafından vadeli olarak borçluya veya üçüncü 
bir kişiye satışı yasaklanmıştır. Çünkü; “Hz. Peygamber borca karşılık borcun 
(kâli’in kâli’e karşılık) satışını nehyetmiştir.”^^ Borcun borca karşılık 
satışının yasaklanması teslime güç yetmemesi, faizin gerçekleşmesi veya 
aldanma riskinin bulunması gibi nedenlere dayanır. 

Borcun borçluya satılmasına şunu örnek verebiliriz. Bir kimse bir ay sonra 
teslim almak üzere bir ton buğdayı parasını da bir ay sonra vermek üzere 
satın alsa, iki zimmet borcu vadeli olarak mübadele edilmiş olur. Burada 
bedellerin ikisi de vadeli olduğu için satım akdinden çok bir satış vadinden 
söz edilebilir. Taraflar verdikleri sözde durarak satışı gerçekleştirebilecekleri 
gibi, satış bağlayıcı olmadığı için uygulanmaması da mümkündür. 

Borcun, borçludan başkasına satılması ise şöyle olur: Bir kimse başkasında 
olan bir ton buğday alacağını, bedeli bir ay sonra alınmak üzere belli bir para 
karşılığında başkasına satsa, burada da iki zimmet borcu vadeli olarak 





mübadele edilmiş bulunur. 


bb) Borcun Peşin Satılması: 

Dört mezhep müctehitlerine göre alacaklı alacağını borçluya peşin olarak 
satabilir veya bağışlayabilir. Çünkü borcun borç karşılığında satışının 
yasaklanması teslimine güç yetirilememesi esasına dayanır. Borcun borçluya 
devredilmesi halinde ise teslime ihtiyaç olmaz. Çünkü onun kendi zimmet 
borcu kendisine teslim edilmiş sayılır. Meselâ; bir kimse, karz olarak verdiği 
bir ton buğdayı geri almak yerine, ödünç alana belli bir para karşılığında 
satabilir veya bağışlayabilir. Burada buğdayı teslim hükmen yapılmış olur. 

Zâhîrîlere göre, böyle bir satış aldanmaya (garar) yol açabileceği için 
caiz değildir.J^J 

Diğer yandan borçlunun buğday yerine, karşılıklı rıza ile kıymetini vermesi 
de mümkündür. 

Bir zimmet alacağının borçludan başkasına satılması geçerli değildir. 
Çünkü alacaklı bu takdirde borcu teslime güç yetiremez. Borçluya üçüncü bir 
kimseye teslimi şart koşsa bu da fasit bir şart olur ve satış geçerli olmaz. 
Meselâ; bir kimse ödünç verdiği bir ton buğdayı, başka birisine peşin para ile 
satsa, satıcının buğdayı teslim etmeye gücü yetmeyebilir. Para alacağını 
başka cins bir para ile peşin olarak satmak da böyledir. Nesîe faizinin 
meydana gelmemesi için borçlunun da peşin ödeme yapması gerekir. Ancak 
alacağını satan kimsenin borçludan bunu sarf meclisinde sattığı kimseye 
teslim etmesi gerekir ki buna gücü yetmez. Çünkü gücü yetecek olsa, önce 
alacağını teslim alır, ondan sonra başka cins paraya çevirebilir.^^ 

cc) Senet Kırdırmak: 

Bir kimse vadeli bir alacağını daha az bir bedel karşılığında başkasına 
satarsa, buna “senet kırdırma” denir. Eğer senet veya çek bedeli asıl borçluya 
vadesinden önce daha az bir bedelle devredilmiş olursa bunda bir sakınca 
bulunmaz. Meselâ; 10 milyon liralık 6 ay vadeli bir senedi, senet borçlusu 
vadenin dolmasına üç ay kala karşılıklı rıza ile 8 milyon lira ödeyerek senedi 
geri alsa bu mümkün ve caizdir. Ancak bu senet veya çek üçüncü bir şahsa 
veya bankaya kırdırılırsa, 8 milyon, üç ay sonraki 10 milyon lira ile mübadele 
edilmiş olur ki, aradaki fark faiz olur.^AI 

Mâlikîlere göre, bir zimmet borcunun aldanma (garar), riba veya kabzdan 
önce satış gibi şer’an sakıncalı bir durum söz konusu olmadıkça borçludan 
başkasına satılması caizdir.^^ 








3. Gar ar Satışı (Aldanma Riski Bulunan Satış): 

a) Gar ar Terimi ve Kapsamı: 

Garar sözcüğü sözlükte; tehlike, tehlikeye açık bırakma ve meçhul alış¬ 
veriş demektir. 

Aynı kökten “tağrîr” sözcüğü ise “tehlikeye atmak” anlamına gelir. Garar 
genel anlamda dış görünüş bakımından sevimli olan fakat iç yüzü 
bakımından hoşa gitmeyen şeyi ifade eder. 

Bir fıkıh terimi olarak garar akitlerde; aldatma, hile, bilinmezlik veya 
teslime güç yetirilememesi hallerini kapsar. Büyük Hanefî fakîhi es-Serahsî 
(Ö.490/1097) garar’ı; “Sonucu belirsiz ve kapalı olan şey”, Mâlikî 
fakihlerinden el-Karâfî (ö.664/1285) ise; “Meydana gelip gelmeyeceği 
bilinemeyen şey” olarak tarif eder. Havadaki kuş, sudaki balık gibi. 1 
Hanbelîlerden İbn Teymiyye (ö.728/1328) garar’ı; “Sonucu belirsiz olan şey” 
olarak belirlerken, öğrencisi İbnü’l-Kayyim (ö.751/1350) daha açık bir ifade 
ile şöyle tarif etmiştir: “Garar; satış sırasında mevcut olsun veya olmasın 
alıcıya teslimine güç yetirilemeyen şeydir. Çalınmış olan bir malı veya kaçıp 
gitmiş olan bir hayvanı satmak gibi.” 

İslâm’da kapsamında garar (aldanma) bulunan satış yasaklanmıştır. Hadiste 
şöyle buyruluur: “Nebî (s.a.) garar satışını yasakladı.”^^ Hz. Peygamber’in 
şu hadisi gararı tefsir etmektedir: “Sudaki balığı satın almayınız, çünkü bunda 
garar vardır.”^ Balıkçının bir saat süreyle çalışması veya balık ağını bir 
defa suya atması sonucunda çıkaracağı balıkları belli bir para karşılığı satın 
alan kimse için bunun rizikosu açıktır. Çünkü hiç balık tutulamadığı takdirde 
balıkçıya verdiği para karşılıksız kalacaktır. Tahmin edilenin üstünde balık 
çıkması halinde ise, balıkçı aldandığını düşünecektir. 

Buna göre, garar teriminin; “Hiç meydana gelmeme veya istenilen miktar 
ve nitelikte meydana gelmeme veya satılanın teslimine güç yetirememe riski” 
bulunan bütün alış-verişleri kapsadığını söyleyebiliriz. 

Çeşitli hadis-i şeriflerde satıcı veya alıcının aldanmasına yol açabilen veya 
satılanı teslim güçlüğü doğuran alış-verişlere örnekler verilmiştir. Medâmîn, 
melâkîh, hablü’l-huble, mülâmese, münâbeze, muhâkale ve hasât satışı 
bunlar arasındadır. “Hz. Peygamber (s.a.) hayvanın sulbündeki menîyi 
(medâmîn), hayvanın karnındaki cenini (melâkîh) ve hayvanın yavrusunun 
yavrusunu doğmadan önce (hablü’l-huble) satışını, yasaklamıştır.”^^ 
Bunların meydana gelmeme ve alıcıya teslim güçlüğü vardır. Bu belirsizliği 
satış sırasında veya satışın uygulanacağı zaman süreci içinde giderme imkânı 







da yoktur. Bu yüzden böyle bir satım akdi bâtıl olur. Yine hadislerde 
yasaklanan “mülâmese”; alıcının malı eline alması veya dokunması 
sonucunda satışın bağlayıcı hale gelmesi, “münâbeze”; satıcının malı alıcıya 
atması sonucunda satım akdinin tamamlanacağı, “hasât” ise, atılan bir taşın 
isabet ettiği şeyin satın alınmış sayılması anlamına geliri Bu üç çeşit satış 
türünde eksikliği gidermek ve satılanı alıcıya teslim etmek mümkün olduğu 
için satım akdi fasit olur. 

Yine hadislerde yasak olduğu belirtilen başka satış türleri de vardır. 
Muhâkale ve müzâbene bunlar arasındadır. Bunlardan ilki, buğdayı 
başağında iken, hasat edilmiş bulunan başka buğdayla tahmin üzere satmak; 
“müzâbene” ise; dalındaki taze hurma veya üzümü, kuru hurma veya kuru 
üzüm karşılığında satmaktır. Burada cinsler bir olup, satılanın miktarı belirsiz 
olduğu için aradaki farkın faiz olması söz konusudur. Çünkü faiz cereyan 
eden standart (mislî) şeylerin mübâdelesinin peşin ve eşit miktarda yapılması 
gerekir. 

Diğer yandan müzâbene’nin istisnâsı olarak Hz. Peygamber “arâyâ”ya izin 
vermiştir. “Arâyâ” bir iki ağaç hurmanın meyvesini kuru hurma ile satmaktır. 
Bu, insanların taze hurma yemelerine olan ihtiyaç sebebiyle meşrû 
kılınmıştır. Çünkü buna ihtiyaç olabilir. Ancak bunun ticaret amacıyla 
yapılmaması için, İmam Şâfiî böyle bir değişimin toplam beş vesk’ı (yaklaşık 
653 kg) aşmaması gerektiğini söylemiştir.^^ 

Sehl b. Ebî Hasme (r.a.)’ten şöyle dediği nakledilmiştir: “Hz. Peygamber 
taze hurmayı kuru hurma karşılığında satmaktan menetmiş ve bu ribadır, bu 
müzâbenedir, demiştir. Yalnız ariyye’ye, yani bir iki ağaç hurmanın yemişini 
kuru hurma karşılığında satmaya ruhsat vermiştir. Onu bir ev halkı kuru 
hurma ile takdir ederek taze taze yerlerdi. 

Yine suya bir defa atılacak ağın yakalayacağı balıkları veya dalgıcın bir 
dalışta çıkaracağı incileri belli bir fiyata önceden satmak fâsit bir satıştır. 
Bunlardan ilkine “darbetü’l-kânis”, İkincisine ise “darbetü’l-gâis” denir. Ebû 
Said el-Hudrî (r.a.)’nin naklettiği bir hadiste dalgıcın bu şekilde 
çıkartacaklarını tahmin üzere satması yasaklanmıştır.^* 

Sonuç olarak yukarıda zikredilen hadisler ve örnekler üzerinde 
düşünüldüğünde İslâm’ın alış-verişlerde bedellerin açık ve belirli olmasını 
istediği anlaşılır. Eğer satış bedeli veya satılan malda belirsizlik karşılıklı 
anlaşma yoluyla giderilebilecek nitelikte ise satış fâsit derecesinde sayılır. 
Ancak bazı satışlarda teslimin imkânsız olması ve ileri derecedeki bilgisizliği 
kaldırmanın mümkün olmaması nedeniyle satış bâtıl hükmünde bulunur. 








Çiçeğinde iken meyveyi, anne kamında iken yavruyu satmak gibi. 

Eğer bir alış-verişte aldanma tehlikesi az olursa böyle bir satış geçerli olur. 
Ceviz, badem, fıstık, karpuz, kavun gibi kabuklu bitkileri kabukları ile 
birlikte; buğday, pirinç ve susam gibi bitkileri ise başağı içinde satmak bu 
nedenle caiz görülmüştür. Ancak kabuklu bitkilerin bazı türlerinde alıcı için 
görme muhayyerliği hakkı söz konusu olur. 

Şâfiîlerden bazılarına göre kabuklu bitkilerin üst kabukları içinde satışı caiz 
değildir. Ancak el-Cüveynî ile İmam el-Gazzâlî aksi görüştedir. 

Çoğunluk müctehitlere göre az aldanma (garar) bulunan şeylerin alım- 
satımı, başka bir deyimle hangi hallerin az aldanma sayılacağı konusunu 
belde örfüne göre çözümlemek gerekir.*^^ 

Aşağıda sonucu belirsiz muameleye örnek olarak “sigorta” üzerinde 
duracağız: 

b) İslâmî Açıdan Sigorta: 

Sigorta; iki veya daha çok kişi arasında yapılan bir akittir. Sigorta eden, 
prim denilen bir bedel karşılığında, sigortalının ne zaman ve nasıl ortaya 
çıkacağı önceden bilinmeyen zararını ödemeyi üstlenir. Burada sigortalının 
borcu, primleri belirlenen tarih ve miktarlarda ödemek, sigortacının borcu da 
meydana gelen zararı sözleşme esaslarına göre tazmin etmekten ibarettir. 
Sigorta günümüz beşeri hukuklarında ya sözleşmeden veya kanundan 
doğabiir. 

Sigorta bugünkü şekilleriyle yeni ortaya çıkan akülerdendir. Gerçek 
anlamıyla XIV. yüzyılın başlarında İtalya’da deniz sigortası şeklinde 
görülmüştür. Yaklaşık iki asır kadar önce de İslâm âleminde duyulmuş ve 
hükmü tartışılmıştır. Günümüzde halen sigortanın lehinde ve aleyhinde 
görüşler vardır. 

Muhammed Abduh, Mustafa ez-Zerkâ, Şeltut ve Muhammed el-Behiyy 
gibi bilginler sigorta şirketinin bir yardımlaşma şirketi olduğunu ve bu 
yüzden meşrû olması gerektiğini söylemişlerdir. Bu konuda Muhammed el- 
Behiyy şöyle demiştir: “Sigorta akdi bir satım akdi değil, zarara uğrayanların 
sıkıntılarını hafifletip onlara yardım elini uzatmak için yapılan bir 
yardımlaşma ve dayanışma sözleşmesidir. İster mal, ister hayat sigortası 
olsun amaç yardımlaşmaktır. Meselâ; köylü davarlarını, tüccar ticaret malını, 
ev sahibi evini, araba sahibi arabasını sigorta ettiriyor. Çünkü zarara girerse, 
yükünü ancak başkasının yardımıyla hafifletebileceğini düşünüyor. Hayatını 
sigorta ettiren de, ecelin (Allâh’ın elinde olduğunu, zamanı gelince onu 




kimsenin erteleyemeyeceğini biliyor. Sigortaya başvurmaktaki amacı öldüğü 
takdirde aile fertlerine bir yardım kaynağı sağlamaktır.”^^ 

c) Ibn AbidiıTin Sigorta ile ilgili Görüşü: 

Son devir Hanefî fakihlerinden İbn Âbidin (ö. 1252/1836) ilk olarak sigorta 
konusunu şu şekilde gündeme getirmiştir: O, İslâm diyarında sigortanın caiz 
olmadığını, küfür diyarında gayri müslimlerin sigorta şirketine sigorta 
ettirilmiş bulunan malın telef olması halinde bedelini almakta bir sakınca 
bulunmadığını belirterek özetle şöyle demiştir: Tüccar arasında uygulanan 
âdete göre, herhangi bir ecnebiden kiralanan gemiye, kira akdi sırasında, 
kiracı malların teminatı olmak üzere yabancı ülkedeki gayri müslime bir 
miktar para veriyor ki, buna “sigorta” adı verilmektedir. Eğer gemi yanar, 
batar veya yağma edilirse, daru’l-harpte bulunan sigorta şirketi malların 
değerini ödeyecektir. Benim anladığıma göre telef olan şeyin bedelini almak 
caiz değildir. Ancak müslüman bir tüccarın darü’l-harpte harbî bir ortağı 
bulunur, ortak mallarını orada sigorta eder, bundan sonra mal telef olursa 
müslüman tüccar, şirket tarafından verilen tazminatı alabilir. Çünkü sigorta 
akdi iki harbî arasında yapılmış ve tazminat harbî olan ortağın rızasıyla 
kendisine gönderilmiştir. 

İbn Âbidin müslümanlar arasında yapılacak sigorta sözleşmesine 
dayanarak, telef olan malın bedelini almanın caiz olmadığını şu delillere 
dayandırmıştır: 

aa) Sigorta sözleşmesi dört tazmin sebebinden hiç birisinin bulunmaması 
yüzünden bağlayıcı olmayan bir borçlanmadır. İslâm’a göre bir kimsenin 
telef olan bir malı tazminle yükümlü tutulabilmesi için aşağıdaki dört 
sebepten birisinin bulunması gerekir: 

1. Haksız saldırı; öldürme, yaralama, yakma, yıkma gibi. 

2. Telefe neden olmak. Genel bir yol üzerine izinsiz çukur açıp, önlem 
almama yüzünden birisinin düşmesi sonucu ölüm veya yaralanmanın 
meydana gelmesi gibi. 

3. Başkasına ait bir mala, emânet niteliğinde olmaksızın el koymak. Gasp, 
hırsızlık, satılan malın satıcının elinde alıcının rızası olmaksızın tutulması 
gibi. 

4. Kefâlet. Bir borca kefil olan kimse, borçlu ödemediği takdirde borcu 
tazminle yükümlü olur. Daha sonra ödediği ile asıl borçluya döner. 

Sigortalı bir malda telef söz konusu olunca bir zararın meydana gelmesinde 
sigortacı şirketin bir haksız saldırısı, zarara sebebiyet vermesi, sigorta 



ettirilen mala haksız olarak el koyması veya sigortalıya kefil olması söz 
konusu değildir. 

bb) Sigorta, ücret karşılığında emanetçilik yapan kimsenin, emanet mal 
telef olunca, onu tazmin etmesi niteliğinde de değildir. Çünkü mal 
sigortacının elinde değil, araç sahibinin elindedir. Eğer araç sahibi sigortacı 
olsaydı, bu taktirde de o, emanetçi değil ortak işçi (ecîr) olurdu. Emanetçi ve 
ortak işçi ise kaçınılması mümkün olmayan zararı tazminle yükümlü 
bulunmaz. Ölüm, suda batıp boğulma ve genel yangın kaçınılması mümkün 
olmayan durumlardandır. 

cc) Sigorta aldatmanın tazmini niteliğinde de değildir. Çünkü aldatanın 
tehlikeyi bilmesi, aldatılanın ise bunu bilmemesi gerekir. Sigorta şirketi ise, 
tüccarı aldatmayı kasdetmez ve tehlikenin meselâ, geminin batıp 
batmayacağını önceden bilmez. 

Eğer sigortacı ve sigortalı tehlikeyi akit sırasında biliyorlarsa bu takdirde 
sigorta geçerli olur. Hırsız, korsan ve yol kesicilerin yolu kesebileceklerini 
bilmek gibi. Ancak sigorta muamelesi buna da uymamaktadır. Bir kimse, 
diğerine; “Şu yoldan git, eğer bu yolda korkulacak bir şey olur ve malın 
elinden alınırsa ben tazmin ederim” dese, bu durumda zarar meydana gelirse 
tazmin etmesi gerekir.^^ 

d) Mekke Fıkıh Heyetinin Sigorta ile İlgili Görüşü: 

Mekke’de 4. 4. 1397/1977 tarihinde Abdullah b. Humeyd’in başkanlığında 
toplanan on kişilik fıkıh heyeti sigorta meselesini incelemiş, Mustafa ez- 
Zerkâ dışında ittifakla sigortanın caiz olmadığı kanaatine varmıştır. 

Bu komisyonun karar özeti şöyledir: 

1. Sigorta sözleşmesi aldanmayı (garar) kapsar. Çünkü sigortalı ne kadar 
verip, ne kadar alacağını bilemez. Belki, bir iki taksit prim yatırdıktan sonra 
malı helâk olur ve sigortalı bütün malın bedelini alır. Belki de bütün taksitleri 
yatırdığı halde malı zarar görmediği için sigorta şirketinden bir şey almaz. 

2. Sigorta bir kumar çeşididir. Çünkü zararda sigorta şirketinin bir etkisi 
olmadığı halde, malı tazmin etmeyi üstlenmektedir. Yahut sigortalanan mal 
zarar görmediği halde, sigorta bütün taksitleri karşılıksız olarak almaya 
devam etmektedir. 

3. Sigorta fazlalık ve nesîe ribasım kapsamına alır. Çünkü sigorta, 
sigortalıya, ödediği taksitlerden fazlasını verirse fazlalık ribası ve araya süre 
girdiği için de nesîe ribası söz konusu olmaktadır. 

4. Sigorta işleminde, başkasının malını bedelsiz olarak alma söz konusudur. 



Bu ise şu ayetteki yasak kapsamına girer: “Ey iman edenler! Mallarınızı 
aranızda haksız yollarla yenıeyiniz.”^^ 

Günümüzde sigorta şirketleri, sigorta ettikleri kişilerden topladıkları büyük 
paraları ya bankalarda faizle işletmekte ya da ticaret yatırımlarında 
değerlendirmektedir. Yıl sonlarında elde edilen kârı yalnız şirket sahipleri 
paylaşmakta, sigortalıların bu kârlarda bir payı bulunmamaktadır. 
Sigortalının mal, can veya organının zarar görmesi halinde sigorta şirketi 
yalnız bu zararı karşılamakla yetinmektedir. Yukarıda gerek İbn Âbidin’in ve 
gerekse başka hukukçuların eleştirileri ve caiz olmadığını belirttikleri sigorta 
muamelesi bu çeşit sigorta kuruluşları ile ilgilidir. Bunun yanında sosyal 
yardımlaşma esasına dayanan ve toplanan paranın tamamı ile meşrû yoldan 
elde edilecek kârını böyle bir kuruluşa üye ve ortak olanlara yansıtmayı amaç 
edinen sigorta anlayışı aşağıdaki şekilde değerlendirilebilir: 

e) İslâm’a Göre Sigorta Nasıl Olmalıdır? 

1. Birden çok kimseler her ay veya belli vadelerde para koymak suretiyle 
bir yardımlaşma sigortası oluşturabilir. Bu para hiç çalıştırılmadan sağlam bir 
paraya veya altın gibi bir değere çevrilerek bekletilebilir. Yangın, sel, kaza, 
hırsızlık gibi kaçınılması imkânsız bir zarara uğrayan üyeye, zararın 
durumuna göre, o güne kadar ödediği primlerin bir kaç katı ödeme yapılır. 
Üyenin geri ödeme gücü tamamen ortadan kalkmış olursa bu meblağ bağış 
kabul edilir. Eğer ödeme gücü varsa belli taksitlerle bu yardımı geri iade eder. 
Bu takdirde darda kalan üyelere karz-ı hasen yardımı yapılmış olur. 

Toplanan para ticaret yatırımlarında işletilerek geliri ana paraya eklenmeye 
devam eder, sigorta şirketi güçlenince aylık veya belli vadelerde ödenen 
primler azaltılır ve sonunda sıfıra kadar indirilebilir. Ortaklardan kimileri ek 
prim ödemek suretiyle, otomobil, fabrika, dükkân, iş hanı ve benzeri taşınır 
veya taşınmaz mallarını sigorta kapsamına aldırabilir. 

Diğer yandan yalnız belli bir malı nakil veya belli bir yere kadar yolculuk 
süresi ile sınırlı olmak üzere, yatırılacak standart prim karşılığında geçici 
sigorta da mümkün olabilir. 

Bir felâketle karşılaşan üyenin zararının büyük olması halinde verdiği, 
primden fazlasını alırsa, bu fazlalığı diğer sigortalılar ona bağışlamış, böyle 
bir zararın meydana gelmemesi halinde ise, sigortalı yardımlaşma kurumuna 
ödediği primleri bu kuruma bağışlamış sayılır. Böylece sigorta kuruluşu, 
başkalarını istismar aracı olarak değil bir yardımlaşma kurumu olarak 
meydana gelmiş bulunur. 



2. Devletin organize edeceği sosyal güvenlik kuruluşu: Yukarıda 
özelliklerini belirttiğimiz sigorta kuruluşunu üst noktada İslâm Devleti’nin 
organize ve kontrol etmesi daha sağlam bir yoldur. Ancak burada da şirket 
kurucusu olan devletin bu işi kâr amacıyla yapmaması gerekir. Elde edilecek 
gelirler ana paraya eklenmeli, sigorta şirketi güçlendikçe eski ortakların prim 
oranı azaltılmalı, belirli dönem sonra prim ödemeden mal, can, organ vb. 
beklenmedik zararların bu kuruluşça karşılanması amaçlanmalıdır. 

Sigortanın amacı tek kişinin altından kalkamayacağı ağır yükü mümkün 
olduğu kadar fazla sayıda kişilere yaymak ve böylece büyük zararları, 
kimseye ağır gelmeyecek bir yolla karşılamaktır. Bir mü’minin karşılaştığı 
sıkıntı ve zararı diğer mü’minlerin paylaşması kadar tabii bir şey olamaz. 
İflâsın eşiğinde olan bir mü’mini geri dönmeyecek bir maddî yardımla 
desteklemek güzel bir haslettir. Ancak insanların bu sıkıntı ve dayanılmaz 
acılarla dolu kaza, musibet ve felâket durumlarını istismar ederek büyük 
paralar toplamak bunun çok az bir bölümünü zararların tazmini için 
harcadıktan sonra geri kalan büyük gelirlerin sigorta şirketi sahibi bir kaç kişi 
arasında paylaşılması İslâm’ın öngördüğü bir yardımlaşma kurumu 
sayılamaz. Çünkü sigorta bir ortaklıksa bundan oraya prim veya aidat ödeyen 
her üyenin meydana gelecek kârdan payını alması gerekir. Ya da kâr ana 
paraya eklenerek yardımlaşmanın yaygınlaşması amaçlanmalıdır. 

f) İslâm'ın İlk Dönemlerinde Sigorta Benzeri Uygulamalar: 

Sigortanın bir sosyal yardımlaşma kurumu olarak yerini alması ve 
statüsünü tamamlaması gerekir. Çünkü büyük masrafları gerektiren, kişiyi 
altından kalkamayacağı yükler altında bırakan rizikolara karşı İslâm’ın ilk 
dönemlerinden itibaren tedbirler alınmıştır. Ancak Hz. Peygamber ve dört 
halife döneminde sağlık problemi önemli bir masraf gerektirmediği gibi, at 
veya develerle yapılan yolculuklarda görülen kazalar da önemsizdi. Ailelerin 
ev inşası da ucuz ve basit malzemelerle kolay bir şekilde ve malzemenin 
önemli bir bölümüne para vermeden yapılabiliyordu. Bu yüzden hastalık, 
yangın, yol kazası gibi konularda kişinin gücünü aşan büyük riskler söz 
konusu olmuyordu. 

Buna karşılık asıl ağır yük esirlik veya mala ya da cana karşı verilen 
zararların tazmininde söz konusu oluyordu. Bu yüzden daha Hz. Peygamber 
(s.a.) döneminde büyük tazminat ödeme durumuyla karşılaşan kimselerin 
yükünü hafifletmek amacıyla “âkile” veya “nıaâkıl” sistemi ortaya 
çıkmıştır. Sosyal yardımlaşma nitelikli sigorta ile benzerliği yüzünden, 






“âkile” sisteminden söz etmek istiyoruz: 

g) Akile veya Maakıl Sistemi: 

Âkile sözcüğü diyet ödemek anlamına gelen “akl” mastarından ism-i fail 
olup; diyet ödemeyi yüklenen kimse veya kimseler demektir. Âkile sistemi 
Medine’deki arap kabilelerinin Hz. Peygamber tarafından yeniden 
teşkilatlandırılması ile birlikte düzenli bir şekil almıştır. Çünkü bir kimse 
savaşta esir düşse, onun kurtarılması için fidye, kasta benzer veya yanlışlıkla 
öldürmelerde diyet, yaralamalarda ise erş adı verilen tazminatların ödenmesi 
gerekiyordu. Bu tazminatların miktarları çoğu zaman esir ve suçluların 
ödeme gücünü aşıyordu. Hz. Peygamber bu durumu çözüme kavuşturmak 
için, karşılıklı yardımlaşma esasına dayanan âkile veya maâkıl sistemini 
kurdu. Buna göre, bir kabilenin mensupları kabile bütçesi için para yardımı 
yapacak; buna karşılık ödeme gücünü aşan bir tazminatla karşılaşırsa bu 
bütçeden yardım bekleyecekti. Hatta kabile bütçesi de yeterli olmazsa diğer 
akraba ve komşu kabileler onların yardımına gelecekti. 

Âkile sistemi Hz. Ömer (ö.23/643) tarafından geliştirilerek, insanların 
mensubu bulunduğu meslekler, askerî, mülkî idare esaslarına veya çeşitli 
bölgelere göre bir düzenleme yapılmıştır. Hür, akıllı ve ergin erkeklerden 
oluşan âkile listesi deftere yazılınca, bunlara “dîvan” adı verilmiştir. Bazı 
müellifler dîvan uygulamasının, Hz. Peygamber (s.a.)’ in, Mustalikoğulları 
gazasından sonra, ganimetlerdeki devlet payı olan beşte biri (humus) idare 
etmek üzere Mahmiye b. Cez’i tayin etmesiyle başladığını söylerler.^^ 

Hz. Peygamber’in Ağır Tazminatlarla İlgili Uygulaması: 

Hicretin 1. yılında Medine’de kurulan îslâm devletinin ilk kurucu anayasası 
çeşitli maddelerde diyet, fidye ve ağır mâlî yük altında bulunanlarla ilgili 
çözümler getirmiştir. Adı geçen anayasanın 11. (bazı kaynaklarda 12) 
maddesinde şöyle denilir: “Mü’minler kendi aralarında, ağır tazminat yükü 
altında bulunan hiç kimseyi bu durumda bırakmayacaklar, fidye veya kan 
diyeti gibi borçlarını iyi ve makul bilinen esaslara göre vereceklerdir.” Yine 
3’ten 12’ye kadar olan maddelerde çeşitli kabilelerin adları ayrı ayrı 
sayılarak, bunların kendi aralarında, ağır mâlî yükümlülükleri, ortaklaşa 
meydana getirecekleri bir fondan karşılayacakları belirtilir. Buna göre her 
kabile veya zümre ortak bir sosyal güvenlik kuruluşuna kavuşturulmuş 
oluyordu.^^ 

Medine anayasasının 11. maddesindeki “mufrah” terimini İbn Hişam 






(ö.218/833);“Borç veya aile fertlerinin çokluğu yüzünden ağır yük altında 
bulunan kimse” olarak tarif ederken*^! ; Ebû Ubeyd (ö.224/838) bunu; 
“Borç yüzünden ağır yük altında bulunan kimse” diye açıklar. Eğer bir kimse 
esir düşmek veya yanlışlıkla birisini öldürmek sonucunda fidye veya diyet 
ödemek zorunda kalırsa, buna yardım yapılacaktır.^^ 

Hz. Peygamber 9. hicret yılında Tebük Seferi sırasında Cuzâm kabilesi 
başkanı Mâlik b. Ahmer ile yaptığı anlaşmaya; “Borca batmış olanlara ait 
hisseyi ödeyeceklerine” dair bir şart koymuştu ki, bununla ilk kurucu 
anayasada yer alan yardımlaşma esaslarının ileriki yıllarda da genişleyerek 
sürdüğü anlaşılır.*^^ 

Diğer yandan suçlunun tazminatı tek başına ödeyememesi, zarar görenin 
mağduriyetini daha da çoğaltır. Bu yüzden zararın âkile sistemi denilen bir 
çok kimseye yükletilmesi, çeşitli bakımlardan kolaylık sağlar. Nitekim 
(Allâh’ın Rasûlü bu amaçla anayasa gereği yahudi kabilelerinden yardım 
istemiştir. Bi’r-i Mâune faciasında Âmir Oğullarından yanlışlıkla öldürülen 
iki kişinin diyetine katılmaları için H. 3. yılda Hz. Peygamber yahudi kabilesi 
Nadir Oğullarına gitmiş ve orada kendisine bir suikast düzenlenmiştir.^^ 
Yine hicretin 7. yılından sonra Hayber bölgesinde müslüman bir tüccar fail- 
i meçhul bir cinayete kurban gitmişti. Hz. Peygamber bölge halkına bir yazı 
göndererek diyetin ortaklaşa ödenmesini istemiş ise de, onlar kendilerinin 
cinayetle bir ilglilerinin bulunmadığına dair yemin edince Hz. Peygamber, 
ölenin diyetini devlet bütçesinden ödemiştir.^^ 

Mekke’nin fethinden sonra 8. hicret yılında Hz. Peygamber tarafından, 
Halid b. Velid (ö.21/641) komutasındaki bir birlik, Mekke yakınlarındaki 
Cezîme kabilelerine irşad amacıyla gönderilmişti. Ancak dikkatsizlik 
nedeniyle bu kabileden bazı kimseler daha önce İslâm’a girdikleri halde 
öldürülmüş ve mallarına da zarar verilmişti. Halid (r.a.)’e çok kızan Allah 
elçisi ölenlerin diyetlerinin ve mallarına verilen zararların beytülmâl’den 
karşılanmasını emir buyurmuştur.^^* 

Diğer yandan diyet ödeme imkânı bulamayanların diyeti İslâm Devleti’nin 
zekât fonundan karşılanır. Nitekim Hz. Peygamber ana karnındaki ceninin 
düşmesine sebep olan birisini diyet cezasına çarptırmıştı. Suçlunun hısımları 
bunu ödeme güçlerinin bulunmadığını bildirince, diyet onun kabilesinin zekât 
gelirlerinden ödenmiştir. 

Hanefîlere göre diyet yükümlüsü; suçlu dîvan ehlinden ise, dîvandır. Bu 
durumda diyet, dîvan üyelerinin atâ veya azıklarından (maaş) kesilir. Hz. 









Ömer’in uygulaması da bu şekilde olmuştur. İkinci Halife Ömer (r.a.), 
müslüman nüfusu kütüklere yazdırmış ve bütçe fazlası gelirleri kadın, erkek 
büyük küçük ayırımı yapmaksızın bütün toplum fertlerine maaş olarak 
dağıtmıştır. Bu, çalışma karşılığı olmaksızın atıyye niteliğinde verilen bir 
devlet yardımıdır. Çünkü Bahreyn valisi Ebû Hureyre (ö.58/677) 500. 000 
dirhem, arkasından da Ebû Mûsa el-Eşr’ârî (Ö.44/664) bir milyon dirhem (beş 
dirhem yaklaşık bir koyun bedelidir) getirince bütçe fazlası bu gelirleri bütün 
halka belli ölçüler içinde dağıtmak ihtiyacı duyulmuştur. ^ 7 - Hz. Ömer’in 
dîvanlarla ilgili uygulama için şu sözü ünlüdür: “San’a (veya Hımyer) 
dağındaki bir çobanın hakkı bile, kendisi yerinde iken ve isteyip yüzü 
kızarmadan ona ulaşacaktır.”^^ 

Hz. Ebû Bekir’in ilk halifelik yılında herkese eşit olarak 7,3 dirhem, ikinci 
yılda ise 20’şer dirhem maaş (atâ veya atıyye) dağıttığı düşünülürse İslâm’ın 
toplumda ne kadar sağlam bir ekonomik denge meydana getirdiği daha iyi 
anlaşılır.^^ 

İşte Hz. Ömer döneminde Devletin önemli mâlî fonksiyonlarının toplandığı 
ve bütçe fazlası ödeneklerin değerlendirildiği “dîvan”lar aynı zamanda bir 
sosyal yardımlaşma sigortası görevi de îfâ etmiştir. 

h) Sonuç: 

Sonuç olarak sigorta konusunda şunları söyleyebiliriz: 

1. İslâmî hükümlerin tam olarak uygulandığı bir ülkede ayrı bir sigorta 
sistemine ihtiyaç duyulmaz. Yangın, sel, kazâ, iflâs gibi kişinin tek başına 
üstesinden gelemeyeceği büyük harcama ihtiyacı ortaya çıkarsa bu kimsenin 
ihtiyacı Devlet bütçesinin “zekât” fonundan karşılanır. 

2. Kişiyi tamamen yoksul duruma düşürmemekle birlikte belli bir mal 
varlığını veya sağlığını bir anda yok edebilen rizikolara karşı da zirvesinde 
devlet organizesi bulunan yardımlaşma sigortası kurulabilir. Böyle bir 
sigortada kâr amacı güdülmez. Anapara işletilirse kâr anaparaya eklenir ve 
sistem güçlendikçe bu sisteme bağlı olanların ödeyeceği primler azaltılır ve 
giderek prim alınmaz olur, bu çeşit sigorta “karşılıklı olarak hibeleşiniz, 
birbirinizi seversiniz” hadisine^^ uygun düşer. 

3) Yine devletin kontrolü altında kurulacak genel veya özel sosyal güvenlik 
kuruluşlarının oluşacak prim havuzları işletilerek, hasarların kârdan 
karşılanması, bu yeterli olmazsa, sermayeden ödenmesi yoluna gidilebilir. 
Nitekim son yıllarda Malezya sigorta örneğinde olduğu gibi böyle bir 
uygulamadan olumlu sonuçlar alınabilir, (bk. Güncel Bazı Ticarî Meseleler 








ve Cevapları bölümü) 

Ancak sosyal sigortalar kurumu, emekli sandığı ve bağ-kur teşkilatı gibi 
sosyal güvenlik kuruluşları, zirvesinde devlet organizesi bulunan ve sosyal 
yardımlaşma niteliği olan, kâr amacı gütmeyen kuruluşlardır. Bunlar az prim 
ödeyip çok alma veya çok pirim ödeyip az alma durumlarında “İslâm’daki 
karşılıklı hibeleşme” prensibine göre yardımlaşma görevi yaparlar. 
Anaparaları meşrû şekilde gelir getiren yatırımlarda kullanılabilir. Elde edilen 
gelirler anaparaya eklenerek büyüme sağlanır veya sistemin küçülmesi ya da 
zayıflaması önlenmiş olur. Anaparaları meşrû şekilde nemâlandırılan böyle 
bir kuruluşa üye olmak, prim ödemek ve gerektiğinde hastalık, sakatlık, 
malûllük, dul, yetim, yaşlılık veya emeklilik gibi nedenlerle buralardan 
ikramiye, maaş ve benzeri yardımlar almak mümkün ve caiz olur. 

4. Pis (Necis) Olan veya Pislik Karışan Şeyin Satışı: 

Yenilmesi veya içilmesi âyetle veya sahîh hadisle kendi özündeki bir 
zarardan dolayı yasaklanmış bulunan şeylere “necis (pis)” denir. Şarap, 
domuz veya murdar ölmüş hayvan eti ve kan bunlar arasında sayılabilir. 
Kur’an’da şöyle buyurulur: “Allah, size leşi, kanı, domuz etini ve Allah’tan 
başkası adına kesilen hayvanların etini haram kıldı.”^ Başka bir âyette 
şarap da yasak kapsamına alınırJ Âyetlerdeki yasaklama bu şeylerin 
yalnız yenilmesi veya içilmesi ile ilgilidir. Cabir b. Abdillah (ö.78/697) 
(r.a.)’ten rivayet edilen şu hadis bunların satışının da aynı hükümde olduğunu 
belirtir: “Rasûlullah (s.a.) şöyle buyurmuştur: Şüphesiz Allah ve Rasûlü 
şarabın, leşin, domuzun ve putların satışını haram kılmıştır. Kendisine; “Ey 
(Allâh’ın Rasûlü! murdar ölmüş hayvanın iç yağları için ne dersin? Onlarla 
gemiler ve deriler yağlanır, insanlar onu aydınlatmada kullanırlar.” diye 
sorulunca, Allah elçisi; “Hayır o haramdır” buyurdu ve sonra şöyle devam 
etti: “Allah yahudileri kahretsin. Allah onlara hayvanların iç yağlarını haram 
kılınca onlar bunu erittiler ve sonra da satıp parasını yediler.”^^ 

Kur’an-ı Kerim’de yahudilere iç yağların yasaklanışı şöyle ifade buyurulur: 
“Biz yahudilere tırnaklı her hayvanı haram kıldık. Onlara sığır ve 
davarın sırt, bağırsak ve kemik yağlarının dışında iç yağlarını da haram 
kıldık. Aşırı gitmelerinden ötürü, onları bu şekilde cezalandırdık. 
Şüphesiz biz doğruyu söyleyiciyiz.”^ Bunların satılıp parasının yenmesi 
de hadisle yasaklanmıştır. İbn Abbas (ö.68/687)’dan Rasûlullah (s.a.)’ın 
şöyle buyurduğu rivayet edilmiştir: “Allah yahudilere lanet etsin (üç kere), 
şüphesiz Allah onlara hayvanların iç yağlarını haram kılmıştı, onlar bunları 







sattılar ve parasını yediler. Şüphesiz Allah herhangi bir topluluğa bir şeyin 
yenmesini haram kılmaz ki, o şeyin satış bedelini de haram kılmış 
olmasın.”^-- Ahmed b. Hanbel’in rivayet ettiği aynı hadisin sonu şöyledir: 
“Şüphesiz Allah, bir topluluğa, bir şeyin yenilmesini haram kıldığı zaman, 
onlara bunun satış bedelini de haram kılar.»MSO] 

Hanefîlere göre, yenilmesi, içilmesi veya yeme-içme dışında başka bir 
amaçla yararlanılması caiz olan şeylerin alım-satımı da caizdir. Çünkü canlı 
ve cansız varlıklar temelde insanların yararlanması için yaratılmıştır. Açık 
yasaklama bulunmadıkça eşyada asıl olan mübahlıktır. Allah Teâlâ şöyle 
buyurur: “Yeryüzünde ne varsa hepsini sizin için yaratan O’dur”.^^ 
“Yeryüzünü size boyun eğdiren O’dur. Yeryüzünün her yanında gezip 
dolaşın ve (Allâh’ın vermiş olduğu rızıklardan yiyin.”^ Buna göre 
yeryüzünde insanoğluna boyun eğmeyecek hiç bir fizîkî güç yoktur. İnsan 
dünyanın derinliklerine, gökyüzünün yüksekliklerine gidebilir. Madde, genel 
anlamda insana boyun eğebilecek bir nitelikte yaratılmıştır. 

Başka bir ayette yararlanma kapsamı gökteki varlıkları da kapsamına alır. 
Nitekim çeşitli âyetlerde yerde ve gökte bulunan her şeyin insanın 
yararlanması için yaratıldığı belirtilir. “O, göklerde ve yerde bulunan her 
şeyi kendinden bir lütuf olarak sizin hizmetinize vermiştir. Düşünen bir 
toplum için bunlarda, nice ibret ve deliller vardır.”*^^ 

Bu yüzden eti yenmeyen ve kendisi de temiz olmayan bir takım hayvanlar 
veya maddeler başka bakımlardan yararlanmaya konu olabilir. Nitekim 
köpek, pars, arslan, kaplan, kurt, kedi gibi azı dişi ile yırtıcı olan 
hayvanlardan, avlanmak, bekçilik yaptırmak gibi meşrû amaçlar için 
yararlanmak mümkün olduğu için bunların satışı da caiz görülmüştür. Yılan, 
akrep gibi haşerât ve sürüngenler de kendilerinden yararlanıldığı takdirde 
satılabilir. İlâç yapımı, kan emmesi için sülük satımı gibi. 

Günümüzde kanamalı hastalara veya ameliyat olan kimselere damardan kan 
verilmesi zorunlu bir tedavi yöntemi olmuştur. Kan verilmezse hastanın kan 
kaybından ölmesi söz konusudur. Bu yüzden sağlıklı kişinin alması caiz 
olmayan kan, hasta için caiz olur. Çünkü “zarûretler sakıncalı olan şeyleri 
mübah kılar” prensibi, darlık bulunan konularda mü’mine kolaylık sağlar. 
Cahiliye devrinde bir zaruret olmadığı halde insan veya hayvana ait kanı, 
içme veya pişirerek yeme yoluyla alanlar vardı. Sıcak iklimde çok kısa sürede 
mikropların üreyebildiği necis bir maddenin insan sağlığına ne kadar zararlı 
olabildiği bilinen bir gerçektir. Günümüzde ise ağızdan gıda için kan alınması 
söz konusu olmadığı gibi, kan grupları uyuşan kimselerin kanı, diğerindeki 








kan eksikliğini doğrudan tamamlamış olur. Bu şekilde kan nakli caiz 
görülünce, bu kanın temin edilmesi de gerekecektir. Hastaya bağış yoluyla 
kan veren olursa, en güzel ve şüpheden uzak bulunan yol budur. Fakat çoğu 
kere bağış olarak kan bulunmayabilir. Kanı belli bir para karşılığında satın 
almak zarureti ortaya çıkabilir. Bu takdirde bunu satın alanın zaruret içinde 
olmasından ötürü bir sorumluluğunun bulunmayacağı açıktır. Satıcı ise 
hastanın bu darlık halinden yararlanıp yüksek paralar almaya kalkışırsa bu da 
temiz bir kazanç olmaz. 

Hastaya daha düzenli kan sağlamak için, ülkemizde Kızılay ve bazı kan 
merkezlerinin yaptığı şekilde, bağış veya belli bir ücret ya da masraf karşılığı 
alman kanların kâr amacı gütmeden ihtiyacı olan hastalara ulaştırılması amaç 
olmalıdır. Ancak bununla birlikte kişiler de hastaya doğrudan bağış yapmak 
istemedikleri takdirde ilgili kuruluşlarda oluşan bedel karşılığında kan satışı 
yapılabilir. Çünkü bu durumda kan, artık kendisinden yararlanılması caiz 
olan “mütekavvim mal” niteliğinde sayılır. 

Eti yenmeyen hayvanların sidikleri, tersleri ve akan kanları necis olup, 
bunların satılması da caiz değildir. Ancak uçan kuşların tersleri sakınılması 
güç olduğu için temiz sayılmıştır. Tavuk, kaz ve ördek tersleri de necistir. 

Genel olarak eti yenen hayvanların tersleri gübreleme, yakıt, inşaat 
malzemesi, duvar sıvası ve benzeri amaçlar için kullanılabilir ve bunların 
satışı da yapılabilir. 

Necâset karışmış olan şeyin satışı ve ondan yeme dışında tabaklama, 
yağlama ve mescid dışında aydınlatma amacıyla yararlanmak caizdir. Ancak 
ölü hayvanın yağı bunun dışındadır.^^ 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre şarabın, leşin, kanın ve bunlara benzer necis 
şeylerin satışı caiz değildir. Çünkü Hz. Peygamber bunların satışını 
yasaklamış ve putların satışını da buna eklemiştir.Necis olan şeylerden 
uzak durmak ve ona yaklaşmamak gerekir. Necis şeyi satmak ise ona 
yaklaşmaya neden olur. Şâfiîler, kendisinden yararlanmak mümkün olan 
necasetlerin satışı için “el çekme” denilen bir yöntem bulmuşlardır. Buna 
göre, meselâ; gübre, ilâç yapımı ve benzeri bir amaç için necis olan bir şeyi 
satacak olan kimse “Ben bu maddeden şu kadar bedel karşılığında elimi 
çekiyorum” diye icapta bulunur, alıcı da kabul edince akit meydana gelmiş 
olur. 

Köpeğin satışı ise çoğunluğa göre caiz görülmemiştir. Çünkü Hz. 
Peygamber bir hadisinde köpeğin bedelini, fâhişenin ücretini ve kâhinin 
aldığı parayı yemeyi yasaklamıştır.^^ Köpeğin eğitilmiş olup olmaması da 







sonucu değiştirmez. Ancak Mâlikîlerden Sahnûn b. Saîd (ö.240/854) aksi 
görüşte olduğunu belirterek; “Ben köpeği satar ve onun parası ile hacca 
giderim” demiştir.^—* 

Sonuç olarak Hanefî ve Zahirî fakihlerine göre, kendisinden 
yararlanılabilen necasetlerin satışı caizdir. Ancak satışı hadisle yasaklananlar 
bundan müstesnadır. Bununla birlikte köpek gibi satışı yasaklanan bazı 
hayvanlar da avcılık, bekçilik gibi bir amaç bulununca mal sayılır ve satışı 
caiz olur. Çoğunluğa göre ise prensip olarak necasetin satışı caiz değildir. 
Çünkü İslâm’da ancak temiz olan şeyden yararlanmak mübah olur ve satışı 
da meşrû bulunur. Bununla birlikte çoğunluk da eti yenen hayvanların 
terslerinin gübreleme ve benzeri amaçlar için satılabileceğini kabul etmiştir. 
Şâfiîler bu gibi satışların “elini, satılacak şeyden kaldırma” yoluyla 
yapılabileceğini söylemişlerdir.^^ 

Günümüzde bazı ülkelerde kanalizasyon suları arıtılarak yeniden kullanıma 
sokulabilmektedir. Kanaatimizce bu gibi arıtılmış suların tarım alanında 
sulama için kullanılması mümkündür. Eğer mikrop, bakteri ortamından 
ayrılmış ve dezenfekte edilmiş bulunursa sanayi kesiminde; soğutma, 
temizleme vb. işlerde de kullanılabilir. Ancak bu gibi suların yeniden şehir su 
şebekesine döndürülmesi caiz olamaz. Çünkü böyle arıtılmış bir suyun 
kimyevî mineral zenginlikleri bakımından “tabiî su” kıvamında olmayışı, 
“müsta’mel (kullanılmış) su” hükmünde bulunması ve en önemlisi insan 
tabiatının böyle bir suyu “iğrenç bulması” dikkate alınarak arıtılmış 
kanalizasyon suyunun içilmesi, yemeklerde veya temizleyici olarak ya da 
abdest veya gusül abdesti alımında kullanılması caiz olmasa gerektir. 

5. Kaporalı Satış: 

Bir alış-verişte satış bedelinin tamamının verilemediği durumlarda, alıcı 
veya satıcının caymasını önlemek amacıyla önden verilen bir miktar paraya 
“kapora” veya “pey akçesi” denir. Arapçaya başka dilden geçen “arbûn” veya 
“urbân” sözcüğü kapora anlamında kullanılır. Kaporalı satış; bir malı satın 
alan kimsenin, satıcıya bedelden bir bölümünü, satış gerçekleşirse, önden 
verilen meblağın satış bedelinden düşülmesi, gerçekleşmezse bağış (hibe) 
sayılması şartıyla vermesidir.^^J Böyle bir satım akdinde alıcı için seçimlik 
hak bulunur. Eğer akit gerçekleşirse önceden verilen kapora, satış bedelinin 
bir bölümünü oluşturur. Alıcı akdi yapmaktan vazgeçerse kaporayı kaybetmiş 
olur. Burada, alıcının tercihini belirlemesi için bir süre konulmamışsa, süresiz 
hak söz konusu olur. Kaporalı satış, satıcı bakımından bağlayıcı bir akittir. 





Hanbelîlere göre, alıcının seçimlik hakkını kullanması için belli bir süre 
belirlenmesi gerekir. 

Çoğunluk müctehitlere göre, satış gerçekleşmediği takdirde önden verilen 
kapora yanmak üzere yapılacak satım akdi geçerli değildir. Hanefîlere göre 
böyle bir satış fâsit, diğer müctehitlere göre ise bâtıl hükmündedir. Delil şu 
hadistir: “Hz. Peygamber (s.a.) kaporalı satışı yasaklamıştır.g u yasağın 
nedeni; garar, risk, başkasına ait malı bedelsiz olarak yeme, yani sebepsiz 
zenginleşme veya satışta iki fâsit şartın bulunmasıdır. Bu iki fâsit şarttan 
birincisi satıcı lehine bağış, diğeri alıcıya cayma hakkı veren şarttır. Diğer 
yandan alıcının tercih hakkını bildirmesi için bir sürenin konulmamış olması 
da başka bir bozucu nedendir. Nitekim “şu malı, ne zaman istersem şu kadar 
para ile birlikte sahibine geri vermek üzere seçimlik hakka sahibim” demekle 
de geçersiz bir satış yapılmış olur.^J 

Ahmed b. Hanbel’e (ö.241/855) göre, kaporalı satış caizdir. Delil hadistir. 
Zeyd b. Esleme (r.a.)’ten şöyle dediği nakledilmiştir: “Rasûlullah (s.a.s.)’e 
kaporalı satışın hükmü sorulmuş, o, bunu helâl kılmıştır”.^ Diğer yandan 
Nâfi b. Abdilhâris (Ö.117/735)’ten şöyle dediği rivayet edilmiştir: Nâfi, 
Mekke’de Halîfe Ömer için, hapishane yapılmak üzere Safvân b. Ümeyye 
(r.a.)’den dört bin dirhem karşılığında bir ev satın almıştır. Eğer Ömer razı 
olursa satım akdi yürürlük kazanacak, aksi halde Safvân’a dört yüz dirhem 
tazminat verilecekti. Hz. Ömer’e danışılınca. O, bu şartı kabul etmiştir.”14241 

Günümüz ticaret işlemlerinde zaman kazanmak, düşünmek, piyasa 
araştırması yapmak, malın başkasına satılmasını engellemek gibi amaçlarla, 
bir miktar kapora verilerek satıcı ile ön bağlantı yapılmaktadır. Böyle bir akit 
gerçekleşince, kaporanın satış bedeline mahsup edilmesi gerekir. Alıcı 
sözleşmeden vazgeçerse kaporanın geri verilmesi en güzelidir. Satıcı, 
bekleme ve malını başkasına satmama karşılığında böyle bir pey akçesini 
istemektedir. Kâdî Şurayh, (ö.87/705) kaporalı satışı caiz görür ve şu delile 
dayanır: “Bir kimse zorlama olmaksızın kendi isteğiyle, kendi aleyhine bir 
şart koysa, bu onun aleyhine sabit olur.”^^ 

Sonuç olarak Hanefîlere göre kaporalı satışın hükmünün fâsit oluşu dikkate 
alınarak her iki taraf da cayabilir. Bu takdirde önden verilen kaporanın geri 
verilmesi gerekir. Ancak taraflar sözleşmeyi sürdürürlerse alıcı malın değeri 
üzerinden satış bedelini tamamlar ve satıcı da malı teslim eder. 


6. Suyun Alım-Satımı: 







Su Yüce (Allah’ın tabiî nimeti erindendir. Çoğu zaman insan emeği söz 
konusu olmaksızın yağan yağmurlar veya yeraltı su zenginlikleri bir beldenin 
su kaynaklarını meydana getirir. İnsan varlığı, yiyecek kadar suya muhtaç 
olduğu için, su kendisinden yararlanılan önemli bir maddedir. Bütün 
canlıların ve bitki örtüsünün oluşumu ve gelişmesi de suya dayanır. 

Kur’an-ı Kerim’de canlıların temel unsurunu teşkil eden suyun önemine 
dikkat çeken pek çok âyet-i kerime vardır. Bazıları şunlardır: “Gökler ve yer 
birbirine bitişikken onları ayırdığımızı ve her canlıyı sudan yarattığımızı 
inkârcılar bilmezler mi? Hâlâ iman etmiyorlar mı?”M951 “Allah bütün 
canlıları sudan yaratmıştır.”^ Bütün bitkilerin su sayesinde neşvü nemâ 
bulduğu şöyle belirlenir: “Gökten suyu indiren O’dur. Biz, o su ile her şey 
için gerekli olan bitkiyi çıkardık. Ondan da yeşillik meydana getirdik. 
Yeşillikten ise, birbiri üzerine yığılmış taneler çıkarırız. Hurmanın 
tomurcuğundan, sarkıp yere yaklaşan salkımlar çıkarırız. Ayrıca o su ile 
birbirine benzeyen ve benzemeyen üzüm, zeytin ve nar bahçeleri 
meydana getiririz...”* i ^ 

Canlıların yaşaması için bu kadar önemli olan suyun mülk edinilmesi ve 
satıma konu yapılması mümkün müdür? 

Su, özel mülke konu olmadığı sürece kullanımı mubahtır. Mübah olan bir 
şeyde ise herkesin hakkı vardır. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
“Müslümanlar üç şeyde ortaktırlar: Su, ot ve ateş.”^^ 

Sular genel olarak dörde ayrılır: 

a) Deniz suyu: Bundan herkesin yararlanma hakkı vardır. Güneş, ay ve 
havadan yararlanma ne ise denizlerden yararlanma da bunlar gibidir. Kişinin 
denizden hem şefeh, hem de şirb hakkı vardır. “Şefeh” insanın ağzı ile içmek 
suretiyle sudan dilediği gibi yararlanması demektir. Hayvanları sulama ve 
temizlikte kullanma da bu kapsama girer. “Şirb” ise, sözlükte “su payı” 
anlamına gelir. Bir terim olarak; tarım ürünlerini veya hayvanları sulamak 
amacıyla sudan yararlanma nöbetini veya zamanını ifade eder. 

b) Büyük ırmakların suları: Dicle, Fırat, Nil, Seyhun, Ceyhun, Kızılırmak, 
Yeşilırmak gibi nehirler bu niteliktedir. Toplumun bu nehir sularında mutlak 
anlamda şefeh yani içme veya hayvanlarını sulama hakkı vardır. Toplumun 
genel yararına engel olmamak şartıyla tarım ürünlerini sulama, baraj, elektrik 
santrali ve benzeri tesisleri kurma hakkı da söz konusu olur. Ancak bu gibi 
tesislerin nehrin aşağı taraflarında yerleşmiş olanların mal, can veya toprak 
ürünlerine zarar vermemesi gerekir. Aksi halde bunların kendilerine yetecek 
kadar suyun serbest bırakılmasını isteme hakları doğar. Birden fazla ülke 







topraklarından geçen nehirlerden bu ülkeler ortaklaşa yararlanırlar. Biri 
diğerini yararlanmaktan men edemez. 

c) Sınırlı bir topluluğa ait mülk edinilmiş sular: Bir köy halkına ait küçük 
bir akarsu, kaynak veya kuyu bu niteliktedir. Büyük nehir veya göllerden 
alınıp özel kanal veya borulardan akıtılan sular da böyledir. Bu gibi sulardan 
insanların yalnız içme ve kullanma suyu alma hakkı vardır. Hayvanları 
sulama da bu kapsama girer. Çünkü içme, kullanma ve hayvanları sulamada 
zaruret vardır. 

d) Kaplara alınmış sular: Su deposu, varil, kova, desti, ibrik ve benzeri 
kaplara doldurulmuş olan sular, bunları dolduranın mülkü sayılır. Sahibinin 
izni olmadıkça bunlardan, başkasının yararlanması caiz değildir.^^ 

Yukarıdaki su çeşitlerinden ilk ikisi yani deniz ve büyük ırmakların suları 
mübah sulardan olup bunların özel kaplara alınmadıkça satışları caiz değildir. 

Çoğunluk müctehitlere göre belli bir topluluğa ait pınar, kaynak veya kuyu 
ile özel kaplara konulmuş bulunan sular özel mülk sayılır. Sahipleri bizzat bu 
sulardan serbestçe yararlanabilir ve başkasının yararlanmasını da 
engelleyebilir. Ancak yakında su bulunmuyorsa, içmek veya hayvanlarını 
sulamak zorunda kalan kimse için suyu özel mülkiyetinde bulunduran 
kimseye yetkili kişilerce; “Ya suyu kendin doldur ve ihtiyacı olan bu kişiye 
ver, ya da suyu alması için ona izin ver” denilir.^^ 

Diğer yandan mülkiyet altında bulunsa bile suyun ihtiyacı olanlara bedelsiz 
olarak verilmesi müstehaptır. Ancak suyun sahibi bedelsiz vermeye 
zorlanamaz. Zaruret hali bunun dışındadır. Meselâ; bir grup insan aşırı 
derecede susuz kalır ve ölmekten korkarlarsa bunlara su vermek gerekir. Aksi 
halde bunların suyun sahipleri ile silâhlı çatışmaya girme hakları doğar. 
Çünkü bu suyun sahibi, onun suda hakkı olan “şefeh (içmek ve hayvanlarını 
sulama) hakkını” engellemekle, kasten onun helâk olmasını istemiş sayılır. 
Eğer su özel olarak depolanmış ise, zarûret içinde bulunan kişi silahsız olarak 
çarpışır ve ondan aldığı su miktarını tazmin eder. Su, yalnız sahibine yetecek 
kadar olur ve alındığı takdirde onun helâk olacağından korkulursa, suyun ona 
bırakılması gerekir.^^ 

Suyun para karşılığı satışının caiz oluşu şu delillere dayanır: Hz. Osman 
(ö.35/655) Medine’de Rûme kuyusunu bir yahudiden satın almış ve bunu 
müslümanlar için vakfetmiştir. Çünkü Hz. Peygamber bu kuyu ile ilgili 
olarak şöyle buyurmuştur: “Kim Rûme kuyusunu satın alıp da, müslümanlara 
böylelikle genişlik sağlarsa, onun için cennet vardır.”1502] Yahudi, kuyunun 
suyunu insanlara satıyordu. Bu hadis kuyunun satışının caiz olduğuna delâlet 






ettiği gibi, suyun satışının da caiz olduğunu gösterir. Aksi görüşte olanlar ise 
bu olayın İslâm’ın ilk dönemlerinde olduğunu ve o dönemde yahudiler güçlü 
bulunduğu için kendileriyle uzlaşma yoluna gidildiğini, daha sonra ise suyun 
satışını yasaklayan hükümlerin geldiğini söylerler. 

Suyun satışı, mübah odunların kesilip toplandıktan sonra satışının caiz 
oluşuna kıyas edilmiştir. Çünkü Hz. Peygamber odunla ilgili olarak şöyle 
buyurmuştur: “Sizden birinin ipini alıp dağa gitmesi, oradan topladığı 
odunları satıp, elde edeceği paranın bir bölümünü yemesi ve bir bölümünü de 
yoksullara vermesi dilencilik yapmasından daha hayırlıdır. »[5Q3] 

Zâhirîlere göre suyun satışı mutlak olarak caiz değildir. Suyun ırmak, kuyu, 
pınar suyu olması ile özel depo veya kaplara konulmuş bulunması sonucu 
değiştirmez. Ahmed b. Hanbel’den bir rivayette şöyle dediği nakledilmiştir: 
“Suyun satışı bana çok tuhaf geliyor.”^^ 

Sonuç olarak tabii halde kaynağında bulunan deniz, nehir, kuyu ve kaynak 
suları satışa konu yapılmamalıdır.^^ Ancak böyle bir su kaplara ve 
damacanlara doldurulursa özel mülk haline gelir ve mütekavvim bir mal olur. 

Bunun satışı da caiz bulunur. Gölet, baraj veya nehirlerden özel kanallar, 
su motoru veya motopomplarla arazilerin sulanacağı yerlere sevkedilen sular 
da kaplara alınmış su niteliğindedir. Bu yüzden bu gibi su şebekesinin 
masraflarını karşılamak ve belki yenilerinin yapımını hızlandırmak için suyu 
kullananlardan belli bir ücret alınması mümkündür. 

Şehir, kasaba ve köylerde evlere, fabrika ve kuruluşlara ulaştırılan su 
şebekesi de kaplardan suyun dağıtılması niteliğindedir. Ancak Devlet ve 
belediyelerce yapılan bu gibi toplum hizmetinin ve temelde mübah olan 
suyun ticaret amacıyla büyük gelirler sağlamak üzere satışı yoluna 
gidilmemelidir. Kuyu, çeşme, pınar ve kaynak açma ve yaptırma en önemli 
hayır çeşididir. Önceki yüzyıllarda ecdat bu gibi hayırları vakıf ve sebil 
olarak yapmış, toplumun su ihtiyacı, mabedlerin ve topluma ait pek çok 
yerlerin aydınlanması işi bir ücret istenmeden çözümlenmiştir. Günümüzde 
çeşme, kuyu ve sarnıçların yerini barajlar almış, aydınlanma işini de 
hidroelektrik veya termo elektrik santralleri üstlenmiştir. Su ve elektrik üreten 
bu kaynaklar ticaret amacıyla kullanımdan çıkarılarak güçlü vakıfların 
yönetimine verilebilir. Belki işletme masrafları, tamir, ıslah, yenileme ve 
büyütme amacına yönelik harcamalar dikkate alınarak yalnız bu çerçevedeki 
ihtiyaçları karşılayacak kadar bir “birim bedel” alınabilir. Barajı ve santralleri 
işletecek böyle bir hayır kurumunun bu masrafları karşılayacak ölçüde, su 
gelirinden başka bir geliri bulunursa, su ve elektrik için alınacak bedel 






giderek azaltılır, ya da belli kriterler konularak yoksul kesiminden su ve 
elektrik için ücret alınmayabilir. îşte bu takdirde “su, ateş ve otun 
müslümanlar arasında ortak olduğunu bildiren hadis-i şerifin” anlamı İslâm 
toplumunda etkisini göstermiş olur. 

C) Fasit Sayılan Satış Çeşitleri: 

Yukarıda fesat ve butlanın alış-verişe etkisini açıklarken fasit satışın 
özellikleri üzerinde durmuştuk. Bir satışta icap, kabul ve akdin konusu gibi 
ana unsurlar tam olmakla birlikte satış bedelinin miktarı veya veresiye satışta 
vade tarihi gibi, sonradan tamamlanması mümkün olan bir eksiklik 
bulunursa, böyle bir satışa “fâsit satış” denir. Tarafların böyle bir satışı 
bozma hakları vardır. Ancak eksiklik tamamlanır veya mal alıcıya teslim 
edilip, malda tüketme, satma, bağışlama gibi geri vermeye engel bir durum 
meydana gelirse, artık akitten fesat kalkar ve satıcı malın piyasa değeri 
üzerinden bedelini alma hakkını elde eder. 

Başlıca Fâsit Satış Çeşitleri 

1. Bilinmeyen Yönü Bulunan Satış: 

Satılan mal veya satış bedelinde tarafları anlaşmazlığa götürecek ölçüde bir 
bilinmezlik bulunursa böyle bir satım akdi fasit olur. Ancak satıcı ve alıcının 
sonradan yapacakları karşılıklı anlaşma ile bilinmezliği gidermeleri 
mümkündür. Meselâ; birbirinden farklı üç şeyden birisini satmak, üç çeşit 
paradan birisi ile veya vade tarihini belirlemeden veresiye satış yapmak gibi. 
Bu durumlarda alıcı kendi yararına en uygun olanı seçmek, satıcı da kendisi 
bakımından en uygun olan şıkkı uygulamak ister ve aralarında anlaşmazlık 
çıkar. Bu da satıştan beklenen yararın gerçekleşmesine engel olur. Böyle bir 
satışı satıcı veya alıcının bozması gerekir. 

Ancak tarafların, satıştaki bilinmezliği gidererek satım akdini sahih hale 
getirmeleri de mümkündür. Meselâ; vade belirlenmemiş olan satışta, 
karşılıklı rıza ile bir vade belirlemekle satış geçerli hale gelir. 

Bilinmezliğin gerçekleştiği unsurlar: 

Bir satım akdinde bilinmezlik bu satışın unsurları üzerinde söz konusu olur. 
Bunlar; satılan mal, satış bedeli, vade veya teminatlardan ibarettir. Aşağıda 
bunları açıklayacağız.^^ 


a) Satılan Şeyde Bilinmezlik: 



Satılanın cins, tür veya miktar olarak bilinmemesi satım akdini fasit kılar. 
Meselâ; satıcı cins belirlemeden bir ton buğdayı veya bir ton unu borçlansa, 
piyasada fiyatları farklı çeşitli buğday veya unlar bulunduğu için satıcı bu 
belirsizlikten yararlanarak en ucuzunu vermek, alıcı da en iyisini almak ister 
ve aralarında anlaşmazlık çıkar. 

b) Satış Bedelinde Bilinmezlik: 

Satış bedelinin cins ve miktarı belirlenmeden yapılacak satım akdi de 
fasittir. Yine meselâ; bir atı sürüden elli koyun karşılığında satmak da 
böyledir. Burada atı satan kimse sürüden en iyi elli koyunu almak, diğeri ise 
değeri düşük koyunlarla karışık veya tamamını değeri düşük olan 
koyunlardan vermek ister. Bu yüzden burada satış bedelinde bilinmezlik söz 
konusu olur. Bir hayvanı veya kullanılmış bir otomobili “değeri üzerinden 
satmak” da fasittir. Çünkü kıymet biçen bilirkişiler farklı değer 
koyabilecekleri için satış bedeli meçhul kalır. 

Bir kimse satıcının veya alıcının yahut üçüncü bir kişinin belirleyeceği bir 
fiyatla satış yapsa, bu satış da fâsit olur. Çünkü satıcı, alıcı veya üçüncü 
kişinin belirleyeceği bedel satım akdi sırasında bilinmemektedir. 

Yine bir kimse; “Bu malı sana peşin olarak yüz’e, vadeli olarak yüz elliye 
satıyorum” dese, alıcı da bu şekilde kabul etse, satım akdi fâsit olur. Çünkü 
satış bedelinin peşin mi yoksa vadeli mi olacağı belirsizdir. Ancak alıcı bu 
şıklardan birisini tercih ederse satış sahih hale gelir. Burada vâdeli olarak yüz 
elliyi seçmişse, bu bedel satış bedeli olur. Hanefî fakihlerinden es-Serahsî 
(Ö.490/1097) vâdeli satışta tarafların çeşitli fiyatlar üzerinde pazarlık 
yapabileceğini belirttikten sonra konuyu şu şekilde sonuca bağlar: “Taraflar 
kendi aralarında anlaşır, belirli bir satış bedeli tesbit etmeden ayrılmaz ve bu 
tek fiyat üzerinde akdi bitirirlerse bu caizdir. Çünkü bu takdirde, akdin sahih 
olmasının şartını yerine getirmiş olurlar. ”£5Q8] 

Satıcı ve alıcı bir malın maliyet veya etiket fiyatı üzerinde anlaşsalar, ancak 
alıcı bu fiyatın miktarını bilmiyorsa satım akdi fasit olur. Çünkü alıcı böyle 
bir satışta tahmininin üstünde yüksek bir fiyatla karşılaşabilir. Eğer satış 
geçerli sayılırsa bu yüksek fiyata katlanmak zorunda kalacaktır. Ancak alıcı, 
satış meclisinde maliyetin veya etiketin miktarını öğrenir ve itiraz etmezse 
satım akdi, istihsan prensibine göre caiz hale dönüşür. Çünkü bununla 
bilinmezlik ortadan kalkmış olur. Böylece bilinmeyen bir yönü akit 
meclisinde öğrenme, akit sırasında öğrenme hükmündedir. Eğer taraflar akit 
meclisinden ayrılıncaya kadar bu bilinmezlik sürerse satışın fesadı kesinleşir. 
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İmam Züfer’e (ö. 158/775) göre, bir akit başlangıçta fasit olarak meydana 
gelmişse, artık bu daha sonra caiz hale dönüşmez.^^ 

Fakihlere göre, bir kimse; “Şu malı çarşı ve pazardaki rayiç fiyatla veya 
herkesin sattığı fiyatla yahutta filanca kimsenin belirleyeceği bedelle sattım” 
dese, alıcı da bu şekilde kabul etse, satış bedeli belirsiz olduğu için satım akdi 
caiz olmaz. Ahmed b. Hanbel’den; akit sırasında satış bedelini belirlemeden 
veya sınırını çizmeden, belli bir tarih diliminde malın gelecekteki rayiç bedeli 
üzerinden satılmasının caiz olduğu nakledilmiştir. Dayandığı delil; insanların 
her yerde ve devirde bu gibi muameleleri yapmaları sonucu “örf” ve 
“teâmül”ün oluşmasıdır. İbn Teymiyye (ö.728/1327) ve İbnü’l-Kayyim 
(Ö.751 / 1350) de böyle bir satışın caiz olduğu görüşünü tercih etmiştir.^-* 

Kanaatimizce fiyatları herkesçe bilinen ve her yerde aynı olan veya fiyatı 
devlet tarafından belirlenen standart malların satışı, satış bedelinin miktarı 
satıcı veya alıcı tarafından satış sırasında tam olarak bilinmese de satış geçerli 
olur. Benzin, gaz yağı, tüp gaz, şeker, ekmek fiyatları bu niteliktedir. Bu gibi 
maddelerin normal piyasa şartlarında kaliteleri ve fiyatları standart olduğu 
için satıcı veya alıcı için aldanma söz konusu olmaz. Alıcı herkesin satın 
almakta olduğu fiyata razı olmuş bulunur. Ancak bu mallar karaborsaya düşer 
ve düzensiz piyasa fiyatları ortaya çıkarsa bu takdirde satış sırasında fiyatın 
belirlenmesi gerekir, aksi halde satış fasit olur. 

Günümüzde çay, fındık ve buğday gibi bazı tarım ürünleri aylar önce alınan 
toplu bir para karşılığında, kilogram fiyatı hasat ya da teslim tarihinde 
belirlenip hesap görmek üzere satılmaktadır. Böyle bir satım için iki durum 
düşünülebilir. Ürünün nitelikleri ve kilogram fiyatı tam olarak belirlendikten 
sonra, satış bedelinin tamamı satıcıya verilirse “para peşin mal veresiye” bir 
akit olan “selem” akdi meydana gelmiş olur. Artık herhangi bir fiyat 
değişikliği olmaksızın satıcı akitte kararlaştırılan miktar ve nitelikteki 
standart malı teslim tarihinde alıcıya teslim etmeyi borçlanmış olur. Ancak 
satıcı burada kendi ürününü daha hasat etmeden dalında, olgunlaşmadan önce 
satarsa bu satış caiz olmaz. Çünkü selem akdinde ölçü veya tartı ile yahut 
standart olup sayı ile satılan şeylerin parası peşin verilir, satın alman mal da 
miktar ve kalite olarak belirlenir, ayrıca malın teslim tarihi de tespit edilir. 

Diğer yandan çiftçi yine aylar önce kapora olarak aldığı bir para ile 
ürününü hasattan sonra teslim etmek ve kilogram başına fiyatı da teslim 
tarihinde belirlemek ve bu fiyattan hesap görmek üzere satış yapsa, Ahmed b. 
Hanbel ve diğer bazı müctehidlere göre bu da caiz olur. Burada hasat veya 









teslim tarihinde herkese ve her yerde standart bir fiyatın uygulanması, fiyat 
konusunda çıkabilecek anlaşmazlıkları önler. Çünkü tecrübelerle satıcı 
fiyatların aşırı derecede yükselmeyeceğini, alıcı da aşırı bir fiyat düşüşünün 
olmayacağını yaklaşık olarak bilir. Ürünün helâk olması, kıtlık, ekonomik 
kriz veya savaş şartları gibi fiyatları normalin üstünde etkileyen durumlarda 
ise İslâm Devleti ne satıcıyı ve ne de alıcıyı altından kalkamayacağı bir borç 
yükü altında bırakmaksızın gerekli tedbirleri alır. 

Selem akdinin aksine kimi zaman da buğday başta olmak üzere bazı ürünler 
kooperatif, un fabrikası, toptancı ve benzerlerine teslim edilmekte, aylar 
sonra yeni fiyat üzerinden satış bedeli alınmaktadır. Böyle bir muamelede 
satış bedeli akit sırasında konuşulmadığı için satışın fasit olması gerekir. Mal 
teslim edildiğine göre, alıcının bu mal üzerinde mülk hakkı doğar. Satış 
bedelini alma sırasında, bedelin miktarı üzerinde anlaşmazlık çıkmayacak 
derecede her yerde standart bir fiyat uygulanıyorsa, bilinmezlik bu malın 
düzenli olan piyasası tarafından giderilmiş olur. Belli aralıklarla hububat 
borsalarında standart fiyatların ilân edilmesi gibi. Ancak sözleşmede tüccara 
teslim edilen malın nitelikleri tam olarak belirlenmemiş ve “numûne” de 
alınmamış olursa, bir kaç kaliteye göre farklı fiyatların ortaya çıkması halinde 
tüccar köylüye en düşük kaliteye göre ödeme yapmak, satıcı ise en üst 
kaliteyi esas almak ister ve bu yüzden aralarında anlaşmazlık çıkar. Böyle bir 
durumda fasit satım akdi hükümleri uygulanarak bilirkişinin belirleyeceği 
değer üzerinden ödeme yapılması gerekir. 

Diğer yandan un fabrikasına verilecek buğday yerine un almak istenirse ya 
buğdayı un haline getirme karşılığında fabrikaya ya da değirmene ücret 
verilmeli yahut da buğdayı satıp bunun bedeli ile un satın almalıdır. Özellikle 
çoğu kere buğdayın sahibi kendine ait buğdayın ununu alamadığı için, burada 
buğdayla unun mübadelesi söz konusu olmaktadır. Buğdayla unun aynı 
cinsten sayılması mümkün olduğu için bunları değiştirmekte ise faiz şüphesi 
vardır. Bu yüzden değişimin para hesabı ile yapılması daha sağlam bir 
yoldur.^^ 

Ürününü sermaye olarak kullandırmak isteyen kimse ise bunu güvenilir 
bulduğu ve kalkınmasında İslâmî yarar gördüğü tüccara veya fabrikaya 
“karz” olarak da verebilir. Çünkü mislî (standart) olan şeylerin ödünç olarak 
verilmesi mümkündür. Böyle bir muamelede, bunu alan tüccar veya fabrika o 
miktardaki mislini, verene borçlanmış olur. Karz verene ürünün geri dönmesi 
ise, verilen ürün cinsinden olabileceği gibi geri verme tarihindeki para olarak 
değerini verme şeklinde de olabilir. Böylece ürününü karz olarak veren kimse 







hem “karz-ı hasen” sevabı almış ve hem de geri alma tarihindeki yeni fiyatlar 
üzerinden bedelini alma imkânını bulmuş olur. Böyle bir ürünü depolama, 
koruma ve benzeri güçlüklere de katlanmamış bulunur. Burada ürün sahibi, 
karz verdiği tüccardan teslim ettiği ürünle ilgili sağlam bir sözleşme yapmalı, 
gerekirse ipotek, rehin, kefil gibi teminatları da istemelidir. Bu gibi 
muameleler iyi niyetle ve ibadet şevkiyle kullanıldığı zaman köylü de kârlı 
çıkar, müslüman tüccar da faize düşmeden yeni finansman kaynakları bulur 
ve büyümesini hızlandırmış olur. 

C) Vade Tarihinin Bilinmemesi: 

Veresiye satışlarda, satış bedelinin ne zaman ödeneceği, para peşin mal 
veresiye bir satış türü olan selem’de malın ne zaman teslim edileceği, şart 
muhayyerliği bulunan satışta muhayyerliğin ne kadar süre içinde 
kullanılacağı belirlenmemişse bütün bu satım akitleri fasit olur. Çünkü bu 
gibi bilinmezlikler satıcı ve alıcı arasında menfaat çatışmasına yol açar. 
Satıcının bir an önce satış bedelini almasında, alıcının ise bunu geciktirmekte 
yararı vardır. Şart muhayyerliğinde satışın bir an önce kesinleşmesini isteyen 
taraf bu muhayyerliğin ne kadar süre içinde kullanılacağını bilmek ister. 

Diğer yandan tarih olarak kesin bilinmeyen belirsiz bir zamana kadar satış 
da fasit olur. Meselâ; hacıların geleceği zamanı, hasat mevsimini, karın veya 
yağmurun yağışını, bağ bozumunu, koyunların yünlerinin kesileceği zamanı 
vade tarihi olarak belirlemek bu niteliktedir. 

Ancak satıcı ve alıcı yukarıda belirtilen ve tarih olarak belirsiz bulunan 
süreler gelmezden önce, yani hacılar gelmeden, hasat mevsimi girmeden, kar 
veya yağmur yağmadan, bağlar bozulmadan ve koyunların yünü kesilmeden 
önce bir araya gelerek, süreyi düşürseler veya vadeyi belirli hale getirseler 
satım akdi geçerli hale gelir. Çünkü burada satışın fasit oluşu taraflar arasında 
anlaşmazlık çıkması ihtimaline dayanır. Satıcı ve alıcı bu konuda anlaşınca 
satışın özü ile ilgili bulunmayan bu eksiklik tamamlanmış olur. 

Veresiye satış yapıp da vade tarihinin hiç konuşulmaması halinde prensip 
olarak bir ay esas alınır. Mecelle’de şöyle denilir: “Veresiye pazarlık olunup 
da müddet tayin olunmasa bir aya masruf olur.”^^ Satım akdi yapılırken 
veresiyeden hiç söz edilmemesi halinde satışın peşin yapıldığı kabul edilir. 
Ancak böyle bir satışta belirli vade ve taksit örfleşmiş bulunursa buna uyulur. 
[514] 

Vade ile ilgili bilinmezlik satım akdinin aslında değil, dışında olan bir 
unsurdur. Bu yüzden başlangıçta fasit olan böyle bir satım akdi, eksiklik 





tamamlanınca sahih hale dönüşür.^^ 

d) Teminatlara İlişkin Bilinmezlik: 

Satım akdindeki teminatların belirli olması gerekir. Veresiye satışta satıcı, 
satış bedelini garantiye almak için kefil veya rehin istemişse, bunların kişi ve 
mal olarak belirlenmesi gerekir. Çünkü alıcı sağlam bir kefil ve kuvvetli rehin 
almak ister. Borçlu bunu sağlayamazsa aralarında anlaşmazlık çıkar. Bu 
nedenle konunun satış sırasında çözümlenmesi gereklidir. Eğer satış sırasında 
bu kefil ve rehin kişi ve mal olarak belirlenmemişse satım akdi fasit olur. 


e) Bilinmezliğin Az Olması: 

Satılan mal veya satış bedeline ilişkin bilgisizlik az ve önemsiz olursa, bu 
satım akdine zarar vermez. Miktarı belirsiz bir yığın soğan veya patatesi, 
poşetlere konmuş olan fakat miktarı bilinmeyen meyve, balık vb. şeyleri satın 
almak gibi. Burada alıcı malı tahmin yaparak almaktadır. Toplumda örf 
haline gelen bu gibi satışlarda taraflar arasında anlaşmazlık çıkmaz. Bu 
yüzden satış geçerli olur.^^ 

Sonuç olarak satıştaki bilinmezlik, tarafları anlaşmazlığa götürecek ölçüde 
çok olursa satış fasit olur. Ancak taraflar kendi aralarında anlaşarak bu 
bilinmezlikleri gidererek satışı geçerli hale getirebilirler. Sonradan vade 
tarihini belirleme gibi. Eğer bilinmezlik giderilemeyecek ölçüde çok ileri 
olursa “garar”dan söz edilir ve satım akdi batıl olur. Hayvanın yavrusunun 
yavrusunu, çalınıp bulunamayan bir otomobili veya uçup giden ve geri 
dönmeyen evcil bir kuşu satmak gibi. Buradaki bilinmezliği taraflar isteseler 
de ortadan kaldırmaya güçleri yetmez. Ancak kendiliğinden bilinmezlik 
kalkar ve satışı ifa etmek imkânı doğarsa taraflar yeni bir satım akdi 
yapabilirler. Az olan bilinmezlikler ise satışa zarar vermez. 

2. Bir Şarta veya Bir Zamana Bağlanan Satış: 

Bir satım akdi, meydana gelmesi mümkün olan başka bir şeyin varlığına 
bağlanırsa veya gelecek bir zamana izafe edilirse, böyle bir satış Hanefîlere 
göre fasit, çoğunluğa göre ise bâtıl olur. Meselâ; satıcı; “Filan kişi bana evini 
satarsa veya baban yolculuktan dönerse ben sana evimi satıyorum” dese, 
bununla satım akdi, satış dışında bir şarta bağlanmış olur. Şartın gerçekleşip 
gerçekleşmeyeceği belirsiz olduğu için akit askıda kalır. Buradaki şart 
gelecek zamanda olabilecek bir şarttır. Ancak şart gerçekleşmediği ya da 
geciktiği takdirde alıcı için zarar ve belirsizlik doğmaktadır. 





Gelecek zamana izafe edilen satım akdi de, satıcının; “Şu malı sana şu 
kadar bedel ile, gelecek ayın başından itibaren satıyorum” teklifini alıcının 
kabul etmesiyle meydana gelir. Böyle bir satış da fasittir. Çünkü akdin 
tarafları gelecekte, satılan şeyin nasıl olacağını, akde rızalarının bulunup 
bulunmayacağını, akit gerçekleştiği taktirde bundan yararlarının ne olacağını 
bilemezler.^^ 

Ancak satıcı ve alıcının satıştaki bu şartı veya gelecek zamana bağlamayı 
kaldırıp, satışı sahih hale getirmeleri mümkündür. Diğer yandan malın teslim 
edilmediği bu gibi satışlar peşin para ile olabilir. Hem para hem de malın 
veresiye olması halinde satım akdi meydana gelemez. Belki bir satış 
vadinden söz edilebilir. Burada standart bir malı borçlanma söz konusu 
olmadığı için “selem”den de söz edilemez. 

3. Fâsit Şartla Satış: 

Satıcı veya alıcıdan yalnız birisine tek yanlı üstün bir yarar sağlamaya 
yönelik olan şarta “fasit şart” denir. Böyle bir şartın İslâm tarafından 
konulmamış olması, örfleşmiş bulunmaması, akdin gerektirdiği veya akde 
uygun düşen nitelikte olmaması da gereklidir. Daha önce satım akdinin sıhhat 
şartlarını açıklarken, fasit şart üzerinde de durmuştuk. Aşağıda genel olarak 
satım akülerinde öne sürülebilen şartları ve bunların satım akdine etkisini 
inceleyeceğiz. 

Alış-Ver işler de Öne Sürülebilen Şartların Çeşitleri: 

Bir satım akdinde üç çeşit şart bulunabilir. Sahih şart, fâsit şart ve lağv ya 
da bâtıl şart.^^ 

a) Sahih Şart: 

Satıcı ve alıcı için bağlayıcı olan ve şer’an geçerli bulunan şartlar bu 
niteliktedir. Âyet ve hadislerle çelişmeyen ve akdin taraflarından birisine tek 
yanlı yarar sağlamaya yönelik bulunmayan, anlamlı olan ve sıkıcı da 
bulunmayan şartlar satım akdinde tarafları bağlar. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Müslümanlar kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uyarlar.”^ Tirmizî’nin rivayetinde şu ilave vardır: 
“Ancak helâli haram, haramı helâl kılan şart müstesnadır.”^ 1 Bu duruma 
göre, satım akitlerinde veya genel olarak bütün akitlerde öne sürülebilecek 
şartların helâli haram, haramı helâl yapacak nitelikte bulunmaması gerekir. 






Sahih Şartın Kısımları: 

Yukarıda belirtilen özellikler dikkate alınarak sahih şart dört kısma 
ayrılmıştır. 


aa) Akdin Gereği Olan Şart: 

Bir kimsenin bir malı satıcının evde teslim etmesi veya alıcının parayı 
döviz olarak vermesi yahut mala malik olmayı şart koşması, yine satıcının 
satış bedelinin tamamını alıncaya kadar satılan malı hapsetmeyi şart koşması 
akdin gerektirdiği şartlardandır. Çünkü teslim etme, teslim alma, mülkiyet 
hakkının sabit olması, satılanın bedel ödeninceye kadar hapsedilebilmesi 
ivazlı (bedelli) akitlerin gereğidir.^=U 

bb) Âyet ve Hadislerde Caiz Olduğu Bildirilen Şartlar: 

Veresiye satışta vadeyi, muhayyerlik bulunan satışta taraflardan birisi için 
muhayyerliği şart koşma gibi. Çünkü Kur’an-ı Kerim’de; "Ey iman edenler! 
Belirli bir vadeye kadar birbirinize borçlandığınız zaman onu 
yazın.”*^ buyurularak veresiye satışa izin verilmiş, Hz. Peygamber (s.a.) de 
bizzat veresiye alış-veriş yapmıştır. Hatta O’nun bir yahudiden veresiye 
yiyecek maddesi satın aldığı ve demirden yapılmış bir zırhını ona rehin 
olarak bıraktığı nakledilmiştir.^^ 

Belli süre içinde satışı kabul veya red imkânı veren şart muhayyerliği de 
sünnetle sabittir. Hz. Peygamber (s.a.) alış-verişlerinde aldatılan Habban b. 
Munakkız (r.a.)’e şöyle buyurmuştur: “Alış-veriş yaptığın zaman şöyle de: 
Aldatma yok. Benim için üç gün süreyle muhayyerlik hakkı var.”^ Diğer 
görme ve ayıp muhayyerliği gibi muhayyerliklerin de esası nass’a dayanır. 
Bunları muhayyerlik konusunu incelerken açıklamıştık. Ancak muhayyerlik 
şartının geçerli sayılması sünnetin yanında temelde “istihsan” prensibine 
dayanır. Gerçekte kıyasa göre muhayyerlik şartının fasit bir şart olması 
gerekir. Çünkü bu, akdin muktezası ile çelişir. İvazlı akitlerde mal ve satış 
bedelinde akit sırasında tarafların mülk hakkının sabit olması gerekir. 
Muhayyerlik, bu sonucu engellemekte, başka bir deyimle geciktirmektedir. 
Ancak toplumun ihtiyacı nedeniyle kıyasa aykırı olmasına rağmen sünnetle, 
alış-veriş yapanlara bu kolaylık getirilmiştir. 


cc) Satım Akdinin Gereğine Uygun Olan Şartlar: 

Veresiye bir satışta, satış bedeline teminat olmak üzere alıcıdan belirli bir 
kefil veya rehin yahut ipotek istense, satıcının bu isteği satım akdinin niteliği 







ile bağdaşır. Çünkü kefil veya rehin, satış bedelini garanti altına almak için 
istenir. Bu yüzden satım akdi ile bağdaşır ve paranın tahsiline yardımcı olur. 

Veresiye satıştan doğan borç için gösterilmesi şart koşulan kefil veya rehin 
belirsiz olursa satım akdi fasit olur. Satıcı; “Bu malı sana, satış bedeli için bir 
kefil veya rehin göstermen şartıyla satıyorum” dese, ancak kefil için bir isim 
vermese veya rehin olacak mal belirtilmemiş bulunsa, taraflar arasında 
güvenilir kefil veya satış bedelini karşılayacak rehin üzerinde anlaşmazlık 
çıkabilir. Çünkü bu konudaki belirsizlik satış bedelinin tahsilini güçleştirir. 

Eğer satıcı ve alıcı satış meclisinden ayrılmadan önce belli bir rehin veya 
kefil üzerinde anlaşır veya alıcı veresiye almaktan vazgeçip satış bedelini 
peşin ödeme yoluna giderse, satım akdi sahih hale gelir. Çünkü bu durumda 
anlaşmazlığa neden olabilecek durum ortadan kalkmış olur.^^ 

dd) Örfleşmiş Bulunan Şartlar: 

Satım akitlerinde bazan daha önce görülmeyen bazı şartlar öne 
sürülmektedir. Çamaşır makinası, buz dolabı, radyo ve benzeri mallar 
satılırken bir yıl süreyle garanti verilmekte, hatta bu süre içinde tamir 
garantisi de üstlenilmektedir. Böyle bir şartla mal satmak kıyasa göre caiz 
olmaması gerekir. Ancak “istihsan” prensibine göre bu durum malın 
sürümünü arttırmakta, ayrıca alıcı tarafından şart koşulmadığı halde satıcı 
firma bu külfeti isteyerek üstlenmektedir. Diğer yandan malda bulunabilecek 
üretim hatası da bu süre için kontrol altında tutulmaktadır. Toplum için 
yararlı olan bu uygulama istisna (san’atkâra siparişle iş yaptırma) akdinde 
olduğu gibi “teamül” haline gelmiş bulunmaktadır.*^^ 

b) Fâsit Şart: 

Buna daha açık bir ifade ile bozucu (ifsat edici) şart da denilebilir. Bunlar 
sahih şartın yukarıda belirttiğimiz dört niteliğini taşımayan, yani akdin gereği 
olmayan, akde uygun düşmeyen, âyet ve hadislerde öngörülmeyen veya 
insanların da örf haline getirmediği, fakat satıcı veya alıcı için tek yanlı yarar 
sağlayan şartlardır. 

Meselâ; satıcının öğütmesi şartıyla buğday satın almak, satıcının gömlek 
veya elbise dikmesi şartıyla kumaş satın almak, satıcının deposunda bir ay 
daha kalması şartıyla buğday satın almak, satıcının bir yıl daha içinde 
oturması şartıyla evini satması, bir yıl kendisi ekmek şartıyla arazi satmak, 
bir ay süreyle binmek ve ondan sonra alıcıya teslim etmek şartıyla otomobili 
satmak veya alıcının, kendisine borç vermesi yahut kendisine bir bağışta 




bulunması şartıyla satış yapmak gibi durumlarda satım akdi fasit olur. Çünkü 
bir akitte taraflardan birisi lehine öne sürülen üstün yararlanma riba (faiz) 
niteliğindedir. Zira bu satım akdinde bedel olarak karşılığı bulunmayan bir 
fazlalıktır. 

Faizin bulunduğu satış ise fasit olur. Faiz şüphesi de gerçekten faiz varmış 
gibi satışı fasit kılar.ÜbâZJ 

Yukarıda verilen örneklerdeki muamelelerde faizden sakınmak için, bunları 
şu şekilde çözümlemek gerekir. 

Buğday satın alan kimse bunu un haline getirmek istiyorsa; yeni bir 
sözleşme ile buğday satıcısına veya başka birisine öğütme ücreti ödeyerek 
bunları un haline getirebilir. 

Kumaş satın alan kimse bundan gömlek veya elbise diktirecekse; kumaşı 
satan tüccar terzi veya başka bir terzi ile anlaşarak diktirebilir. 

Buğday satın alan kimse, bir ay süreyle koyacak yeri yoksa satıcı ile kira 
sözleşmesi yaparak bir ay buğdayı onun deposunda emanet olarak tutabilir. 
Ya da başka bir yer kiralayarak orada depolayabilir. 

Evini satan kimse, bir yıl daha bu evde oturmak istiyorsa, alıcı ile bir kira 
sözleşmesi yapması gerekir. Böylece alıcı sıkıntıya sokulmamış olur. 
Kendine gerekli ise kiraya vermeme hakkı doğar, ayrıca bir yıllık kira bedeli 
takdir edilir. Ancak alıcı, satıcının bir yıl süreyle ücretsiz olarak oturmasına 
izin de verebilir. Bu takdirde kira bedeli hakkını ona bağışlamış olur. 

Arazisini satan da bir yıl ekmek isterse yeni bir kira sözleşmesi yapmalıdır. 
Otomobile bir ay daha binmek isteyen satıcı, alıcı ile kira anlaşması yaparak 
bunu sağlayabilir, ya da başka kiralık bir araç bulabilir. 

Yine alıcının kendisine borç vermesi veya bir bağışta bulunması şartıyla 
satışta da sıkıcı ve tek yanlı yarar sağlayan bir özellik vardır. Satıcı, malının 
satışını öne sürerek böyle ziyade bir yarar sağlama yoluna gitmemelidir. 
Çünkü bu tek yanlı fazlalıklar faiz şüphesi doğurmaktadır. 

Hz. Peygamber’in şu hadisleri bu konuyu düzenlemekdedir. “Hem ödünç 
hem satış ve bir satış içinde iki şart helal değildir.”^^ “Nebi (s.a.) bir akit 
içinde iki akit yapmayı yasakladı. 

Buradan İslâm’ın topluma günlük muamelelerinde sıkıntı veren durumları 
kaldırdığı, karşı tarafın üstün menfaat isteklerini kabul etmek zorunda kalan 
mü’minlere de çıkış yolu gösterdiği anlaşılmaktadır. Çünkü fasit akit, 
taraflarca tek yanlı istekle bozulabileceği gibi, uygulanmak istenince de satış 
bedeli malın değeri olarak belirlenir. Bundan fazlasını alıcı ödemeye 
zorlanamaz. Meselâ; arazisini bir yıl ekip biçmek şartıyla iki kilogram 22 





ayar külçe altın karşılığında satan kimse fasit bir satış yapmış olur. Burada 
alıcı, “Bir yıl süreyle ekip biçme şartı”na akitten sonra itiraz etse, bu şarta 
uyulması gerekmez. Ayrıca, kararlaştırılan iki kg. altını değil, fakat araziye 
bilirkişinin belirleyeceği rayiç bedelini ödemekle yükümlü bulunur. Arazinin 
değeri, meselâ; 1,5 kg. altın olsa bunu ödemesi yeterlidir. Ancak alıcı, 
satıcının öne sürdüğü şartı uygulamak isterse, bunu ayrıca bir yıllık kira 
sözleşmesi ile çözümlemeleri mümkündür. 

c) Boş veya Batıl Şart: 

Satıcı veya alıcıdan birisi için zararlı olan, taraflardan hiçbirisi için yararı 
bulunmayan şart bu niteliktedir. Meselâ; bir kimsenin bir malını alıcının 
başkasına satmaması veya bağışlamaması şartıyla satması bu niteliktedir. 
Hanefîlerde sağlam görülen görüşe göre, böyle bir durumda satış caiz olup 
yalnız şart batıldır. Burada, taraflardan birisi lehine tek yanlı bir yarar söz 
konusu olmadığı için satış fasit olmaz. Çünkü yukarıda da belirttiğimiz gibi 
tek yanlı yarar sağlayan akitlerin fasit oluşu, akitte şart koşulan fazlalığın faiz 
sayılması yüzündendir.-^^ 

Hanefîlere göre, sahih bir akde, sonradan sahih bir şart eklense, bu da akde 
katılır. Bir satım akdi yapıldıktan sonra taraflar kendi aralarında anlaşarak, 
meselâ; “üç gün muhayyer olmak üzere” diyerek yeni bir şart öne sürseler, bu 
şart satım akdinin başından itibaren hüküm ifade eder. Ebû Hanîfe’ye göre 
fasit şart da sonradan tarafların ittifakı ile satım akdine katılabilir ve satışı 
fasit kılar. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre, satım akdine sonradan eklenecek 
fasit şart akdi fasit kılmaz ve şart yok sayılır. Çünkü fasit bir şartı sonradan 
eklemek, satım akdini sahih olmaktan çıkarır. Bu ise geçerli olamaz. Akit 
önceki halinde sahih olarak kalmaya devam eder. Sahih şartın ise satım akdi 
sırasında öne sürülmesi caiz olduğu gibi, sonradan akde eklenmesi de 
mümkündür. Çünkü sahih şart akdin aslı ile ilgili olup, şer’an ona ihtiyaç 
duyulması nedeniyle sabit olur.^J İbn Âbidin (ö. 1252/1836) bu konuda Ebû 
Yusuf ve İmam Muhammed’in görüşünün daha sağlam olduğunu belirtmiştir. 
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Şâfiîlere göre, yukarıdaki şartlardan; satım akdinin gerektirdiği veya vade, 
muhayyerlik, rehin ve kefil gibi akdin gerektirmediği fakat bir taraf için 
maslahat taşıyan bir şart öne sürülerek yapılacak satım akdi ve şart geçerlidir. 
Çünkü bunların caiz oluşu nass’la sabittir, ayrıca bu gibi şartlara alış¬ 
verişlerde insanların ihtiyacı vardır. Ancak müşterinin aldığı malı başkasına 








satmaması, bağışlamaması veya satıcıya onun da bir mal satması veya bağış 
yapması veya sattığı evde bir süre oturması yahut bir kumaşı elbise dikmek 
şartıyla satın alması gibi satım akdinin gerekleri ile bağdaşmayan bir şartla 
yapılacak satış batıldır.^^ Çünkü Hz. Peygamber hem satış hem de şartı bir 
arada yasaklamıştır.^ 1 Burada izleri satıştan sonraya uzanan ve akitle 
doğrudan ilgili olmayan şart kastedilmiş olmalıdır. Ancak Şâfiîlerin 
dayandığı “bir şart hadisi” yerine hadis kaynaklarında “bir satışta iki şart öne 
sürme veya bir akit içinde iki akit yapma yasağı bildiren hadisler” daha 
yaygın ve sağlamdır.^ 

4. Bir Satış İçinde İki Satış veya İki Şart: 

İslâm’a göre günlük muamelelerde insanların birbirini aldatmaması, biri 
diğerinin sıkışık durumundan yararlanarak üstün haklar sağlama yoluna 
gitmemesi ve tarafları anlaşmazlığa götürecek nedenlerin ortadan kaldırılması 
esası gözetilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.)’in “Bir satış içinde iki satış” veya 
“Bir satış içinde iki şart” yasağı da bu amaca yöneliktir. Bir hadiste şöyle 
buyurulur: “Nebi (s.a.) bir satış içinde iki satış yapmayı yasakladı. 
Hadisin Ebû Davud rivayeti şöyledir: “Kim bir satış içinde iki satış yaparsa, 
satıcı için ya bu iki satıştan az olanı vardır ya da riba (faiz) vardır. ”1^32 ^mr 
b. Şuayb babasından, o da dedesi Abdullah b. Amr b. el-Âs (ö.61/680)’tan, 
Rasûlullah (s.a.)’in şöyle buyurduğunu nakletmiştir: “Hem ödünç hem satış, 
bir satış içinde iki şart, tazmin yükümlülüğü üstlenilmeyen şeyin kârı ve 
yanında olmayan şeyin satışı helâl değildir. Başka bir hadiste de; “Nebi 
(s.a.) bir akit (safka) içinde iki akdi yasakladı”^ 1 buyurularak, yalnız alış¬ 
verişlerde değil diğer akitlerde de bu hükmün geçerli olduğu belirtilmiştir. 

Yukarıdaki hadislerde geçen “Bir satış içinde iki satış veya iki şart” 
ifadeleri müctehitlerce farklı şekilde tefsir edilmiştir. 

İmam Şâfiî’ye göre; “ Bir satış içinde iki satış”ın iki anlamı vardır. 
Birincisi; satıcının “sana bu malı veresiye iki bin, peşin bin liraya sattım. 
Hangisini istersen onu alırsın” demesidir. Böyle bir satış bağlayıcı şekilde 
yapılmış olursa fasit yani bâtıl olur. Çünkü burada belirsizlik ve askıda 
bırakma söz konusudur. İkincisi ise; satıcının “sana evimi, sen de bana atını 
satman şartıyla sattım” demesiyle gerçekleşir. 

Birinci satış şeklinin yasaklanma nedeni satış bedelinin miktarının belirsiz 
olması yüzünden ortaya çıkan garar halidir. Çünkü alıcı akit tamamlandığında 
bu iki bedelden hangisini ödeyeceğini bilmemektedir. 










İkinci satışın yasaklanmasının hikmeti ise, zarurî maddeleri almak zorunda 
olan kimsenin bu durumunu kötü niyetli satıcıların istismarını önlemektir. 

Günümüzde darlığı çekilen bir malın yanında, alıcının o gün için gerekli 
olmayan başka bir şeyi satın almak zorunda bırakılması da bu niteliktedir. 

“Bir satış içinde iki şart” ifadesi de şöyle açıklanmıştır: Bu, satıcının; “Ben 
sana şu malı peşin şu fiyata, veresiye şu fiyata satıyorum” demesidir. Veya 
satıcının müşteriye; “satın aldığı malı başkasına satmaması veya 
bağışlamaması şartıyla satmasıdır.” Yine “Ben sana şu malı şu fiyata, senin 
de şu malını bana şu fiyata satman şartıyla satıyorum” denilmesi bir satış 
içinde iki şart öne sürmedir. 

Bu açıklama tarzına göre “Bir satış içinde iki satış veya iki şart” aynı 
anlama gelmektedir.^^ 

Hanefîlere göre iki satışı veya iki şartı kapsayan satım akdi fasittir.^1* 
Çünkü böyle bir muamelede satış bedeli belirsiz olduğu gibi, ayrıca 
taraflardan birisine karşılıksız üstün yarar sağlama söz konusudur. Peşin veya 
vadeli fiyattan birisi tercih edilmeden satış meclisi dağılmış olursa, gerçek 
satış bedeli belirsiz sayılır. Burada müşteri malı teslim alırsa, konuşulan fiyatı 
değil, malın değerini ödemekle yükümlü bulunur. Çünkü fasit satış malın 
rayiç bedeli üzerinden gerçekleşmiş sayılır. Bu da peşin fiyatına yakın bir 
bedel olur. Çünkü bilirkişi o günün peşin fiyatına göre rayiç bedel 
belirleyecektir. 

Ancak alıcı bu iki fiyattan birisini tercih ederse satım akdi sahih olarak 
meydana gelir. Bu konuda yukarıda da belirttiğimiz gibi büyük hukukçu es- 
Serahsî (ö.490/1097) şöyle der: “Satım akdi; ‘şu vadeye kadar şu fiyata, peşin 
fiyatla olursa şu fiyata’ veya ‘bir ay vade ile şu fiyata, iki ay vade ile şu 
fiyata’ denilerek yapılırsa fasit olur. Çünkü satım akdi belirli bir fiyat 
karşılığında yapılmamıştır. Rasûlullah (s.a.) bir satış içinde iki şartı 
yasaklamıştır. Bu örnek, bir satış içinde iki şartın tefsiridir. Şer’î akitlerde 
mutlak yasaklama fesadı gerektirir. Fakat taraflar kendi aralarında anlaşır, 
belirli bir satış bedeli tesbit etmeden ayrılmaz ve bu tek fiyat üzerinde akdi 
bitirirlerse bu caizdir. Çünkü bu takdirde, akdin sahih olmasının şartını yerine 
getirmiş olurlar. 

Ebû Dâvûd hadisinin sonundaki iki fiyattan az olanın esas alınması aksi 
halde ribanın cereyan edeceğinin bildirilmesi, alıcının tercih yapmadan 
askıda bıraktığı durumla ilgili olmalıdır. 

Şafiî ve Hanbelîlere göre, böyle bir satım akdi batıldır. Çünkü burada 
bilinmezlik nedeniyle garar (aldatma) özelliği vardır. Satıcı tek şıklı kesin 





satış yapmış değildir. Bu şuna benzer; “Ben sana şu malı veya bu malı 
satıyorum”. Diğer yandan satış bedeli belirsizdir. Bu da miktarı belirtilmeyen 
“etiket fiyatı (rakm)” üzerinden satış gibi geçerli olmaz. Ayrıca burada iki 
bedelden birisi belirsizdir. Bu da; “Ben sana üç evimden birisini satıyorum” 
demek gibi olur ki böyle bir satış sahih değildir.^^ 

İmam Mâlik’e göre,“Peşin şu fiyata, veresiye şu fiyata” şeklinde 
konuşulup, tercih yapılmadan taraflar ayrılırsa, alıcıya bu iki şıktan birisini 
seçme konusunda muhayyerlik hakkı verilmiş sayılır. 

Sonuç olarak, vadeli satışlarda alıcı vadeli fiyatı tercih edip taraflar bu fiyat 
üzerinde anlaşınca, vadeli fiyat, satılacak malın satış bedeli olmaktadır. Artık 
bu fiyat içindeki vade farkını faiz olarak nitelemek mümkün olmaz. 

5. Malı Görmeden Satmak veya Satın Almak: 

Satış sırasında hazır olmayan veya kapalı kutularda bulunan şeyin 
nitelikleri belirtilerek satışı caizdir. Böyle bir durumda alıcı malı görünce 
seçimlik hakka sahiptir. Dilerse satışı geçerli kılar, dilerse reddeder. Mal 
numuneye veya belirtilen niteliklere uygun çıksa bile alıcı için malı görünce 
görme muhayyerliği hakkı sabit olur. 

Bir malı görmeden satın alan kimse için görünce kabul etmeme hakkı 
bulunduğu için, bu konudaki bilinmezlik onun aldanmasına veya taraflar 
arasında bir anlaşmazlığa yol açmaz.*^ Bu nedenle böyle bir satışta gararın 
(aldanma) varlığından söz edilemez. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Görmediği şeyi satın alan kimse, onu 
gördüğü zaman seçimlik hakka sahiptir. Başka bir delil de sahabe 
uygulamasıdır. “Rivayet edildiğine göre Osman İbn Affân (ö.35/655), 
Basra’da Talha İbn Ubeydillah’a (ö.36/656) bir arazi satmıştı. Talha (r.a.)’ya; 
“Bu alış-verişte aldandın” denildi. O şöyle dedi: “Ben görmediğim malı satın 
aldığım için, benim muhayyerlik hakkım vardır.” Hz. Osman’a da; “Sen bu 
satışta aldandın” denilince, O da; “Ben de görmediğim malı sattığım için, 
muhayyerlik hakkım vardır” dedi. Bunun üzerine her ikisi de aralarında 
Cübeyr İbn Mut’ım’ı hakem tayin ettiler. Hz. Cübeyr, Talha (r.a.) için 
muhayyerlik olduğu, Hz. Osman için ise muhayyerlik bulunmadığı hükmünü 
verdi.”^ 3 

Bu uygulama bir grup sahabenin huzurunda yapılmış ve karşı çıkan 
olmamıştır. Burada muhayyerlik hakkının yalnız malı görmeden satın alan 
için tanındığı görülür. Bir kimse bir malı satın aldıktan veya miras, bağış. 








ganimet gibi yollarla mülk edindikten sonra hiç görmeden başkasına satsa 
onun için muhayyerlik hakkı yoktur. Çünkü satıcının kendine ait malı prensip 
olarak daha önceden bildiği, niteliklerini tanıdığı ve görme imkânının varlığı 
kabul edilir. 

Meselâ bir kimse kendi bulunduğu beldeden uzakta başka bir beldede bir 
mala mirasçı olsa ve bu malı görmeden satsa bu satış geçerli olur. Türkiye’de 
oturan kimse kimi zaman Mısır, Suriye veya Suudi Arabistan’daki bir menkul 
veya gayri menkul mala miras ve benzeri yollarla malik olabilir. Böyle bir 
malı satması halinde kendisine görme muhayyerliği hakkı tanınırsa yıllar 
sonra görme imkânı doğunca satım akdini bozma yetkisini de elde etmiş 
olacaktır. Böyle bir hakkın alıcı bakımından çeşitli sıkıntılara yol açacağı 
açıktır. Ayrıca satıcının bunu kötüye kullanması da söz konusu olabilir. Ebû 
Hanife, önceleri şart ve kusur (ayıp) muhayyerliğinde olduğu gibi satıcı ve 
alıcıdan her birinin “görme muhayyerliği” hakkı bulunduğu görüşünde iken, 
daha sonra görüş değiştirerek bu hakkı yalnız alıcı için tanımıştır.^^ 

Mâliki ve Hanbelîlere göre nitelikleri belirtilmek şartıyla bir malın 
görmeden satın alınması geçerlidir. Burada selem akdine kıyas yapılmıştır. 
Eğer mal niteliklerine uygun çıkarsa görüldüğü zaman satım akdi kesinleşir. 
Aksi halde akit feshedilebilir. 

İmam Şâfiî’inin sonraki görüşüne göre, nitelikleri belirtilsin veya 
belirtilmesin, hazır olmayan bir malın görmeden satışı geçerli değildir. Çünkü 
böyle bir satışta garar (bilinmezlik-aldanma riski) vardır. Hz. Peygamber 
garar satışını yasaklamıştır.^ Diğer yandan bir şeyi görmeden satma, bir 
kimsenin yanında olmayan şeyi satması anlamına gelir ki bu, hadisle 
yasaklanmıştır. Hadiste; “Yanında olmayan şeyi satma”^^ buyurulmuştur. 
Şâfiîler “Kim görmediği şeyi satın alırsa onu gördüğü zaman seçimlik hakka 
sahip olur” hadisi ile amel etmezler. Çünkü Beyhakî bu hadis için “zayıf”, 
Darekutnî ise “batıl” demiştir^ Diğer yandan Şâfiîler, genellikle satışa 
kadar bir değişiklik olmayacak nitelikteki arazi, demir gibi satılan şeylerde 
akitten önce görmeyi de yeterli bulurlar. Yine bütünü tanımak için bir 
bölümünü görmek yeterlidir. Bir yığın buğday ve benzerlerinin dış kısmını 
veya numunesini görmek gibi. Kap veya çuvalların içinde bulunan standart 
malların da üst kısmının görülmesi tamamının görülmesi hükmündedir.^^ 

Sonuç olarak Hanefîlerle, tercih edilen görüşlerinde Mâlikîlere göre bir 
malı görmeden, niteliklerini belirterek veya belirtmeksizin satmak veya satın 
almak caizdir. Bu durumda yalnız alıcı için görme muhayyerliği hakkı doğar. 
Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise görülmeyen, kapalı kapların içinde veya toprak 










altında bulunan havuç, soğan, patates gibi yeraltı bitkilerinin ortaya 
çıkarılmadan satışa konu yapılması geçerli değildir.^^ 

6. A’mânın (Gözleri Görmeyen) Alış-Verişi: 

Çoğunluk müctehitlere göre, a’mânın alış-verişi, kira, rehin ve hibe akdi 
geçerli olur. Çünkü İslâm’ın ilk devirlerinden günümüze kadar İslâm 
toplumları içinde bulunan a’mâ kişiler alış-veriş yapmaya devam etmiştir. 
Ashab-ı kiramdan da gözleri görmeyen kimseler vardı ve bunların alış¬ 
verişine karşı çıkan olmamıştır. Hz. Peygamber (s.a.)’in kendisine alış¬ 
verişlerinde üç gün muhayyerlik şart koşmasını önerdiği Habban b. Munkız 
(r.a.)’ın da gözlerinin görmediği nakledilmiştir. Diğer yandan a’mâ, başkasını 
vekil tayin edebildiğine göre vekilin yapacağı muameleyi kendisi de bizzat 
yapabilmelidir. 

Alış-veriş yapan a’mâ için görme yerine malı tanımasına yardımcı olan 
dokunma, tatma ve koklama muhayyerliği sabit olur. Onun bu muhayyerlik 
hakkı satın aldığı şeye dokunmak, onu koklamak veya tadına bakmakla 
düşer. Gayri menkullerde ise niteliklerin belirtilmesi muhayyerlik hakkını 
düşürür. Dilsizin özel işaretleri alış-verişte konuşması gibidir.^^ 

Şâfiîlere göre, gözleri görmeyen kimsenin alış-verişi geçerli değildir. 
Çünkü a’mâ, malın iyisi ile kötüsünü ayırma yeteneğinden yoksundur. Ona 
bu konuda velisi yardımcı olmalıdır.^^ 

7. Haram Olan Satış Bedeli Karşılığında Satış: 

Şarap, murdar ölmüş hayvan eti veya domuz eti gibi İslâm’a göre değeri 
olmayan ve mütekavvim mal sayılmayan şeylerin satışı geçerli değildir. 
Ancak bu gibi şeyler bir satım akdinde satış bedeli olarak belirlense 
Hanefîlere göre böyle bir satış fâsit olur. Çünkü burada malın malla değişimi 
gerçekleşmiş bulunur. Zira şarap ve domuz eti bazı semâvî dinlerde değerli 
maldır. Diğer yandan her ne kadar bunlara, mal denilmişse de bunlar şer’an 
mütekavvim mal niteliğinde değildir. Bu konudaki prensip şudur: İki 
bedelden birisi, hiçbir semâvî dinde mal sayılmamışsa satış batıldır. Bu şeyin, 
satılan mal veya satış bedeli yerinde olması sonucu değiştirmez. Bu yüzden 
murdar ölmüş hayvan, kan ve hür insanın satışı veya bunların bir satım 
akdinde satış bedeli (semen) yapılması halinde satış batıldır. Hanefîlerde 
sağlam görüş de budur. Çünkü satış bedeli olarak da belirlense bunlar 
temelde mal sayılmaz. Genel olarak semenin bir mal olması ise satım akdinin 








meydana gelme şartlarındandır. 

Eğer satım akdindeki bedellerden birisi semâvî dinlerden birisinde mal 
sayılır, diğerinde sayılmaz ve bu malın satış bedeli (semen) olarak 
belirlenmesi mümkün olursa, böyle bir satış fasit olur. Nakit para, ölçü, veya 
tartı ile yahut standart olup sayı ile alınıp satılan (mislî) şeylerin alış¬ 
verişlerde satış bedeli olarak belirlenebileceğini daha önce açıklamıştık. 
Başka bir deyimle bunlar vadeli satış, ödünç ve selemde zimmet borcu olarak 
belirlenebilen şeylerdir. 

İşte İslâm’a göre müslümanlar arasında alım-satımı caiz olmayan şarap, 
domuz, kan gibi maddeler standart olduğu zaman satış bedeli olmaya 
elverişlidir. Bunlar Hristiyanlık veya yahudilik gibi dinlerde değerli mal 
sayıldığı için Hanefilere göre satım akdinde bir bedel olabilirler. Ancak böyle 
bir satım akdi fasit olur. Şarap karşılığında kumaş veya kumaş karşılığında 
şarap satmak fasittir. Ancak bunların satılan mal (mebî’) olarak belirlenmesi 
halinde ise satış batıl olur. Meselâ; müslümanın para karşılığında şarap 
satması bu niteliktedir. 

Bu duruma göre, müslümanın alış-verişinde haram olan mislî bir mal satış 
bedeli olarak belirlenmişse, satım akdi bu satış bedelinin kıymeti üzerinden 
yapılmış sayılır. Yani şarap veya domuz eti yerine bunlara bilirkişinin 
belirleyeceği değer borçlanılmış olur.^^ 

Hanefîler dışındaki çoğunluğa göre ise bu gibi alış-verişler batıldır. 

8. Şarap Üreticisine Üzüm veya Düşmana Silah Satmak: 

İslâm’da prensip olarak yenilmesi, içilmesi veya kullanılması, başka bir 
deyimle yararlanılması caiz olan bir şeyi satmak da meşrûdur. Ancak böyle 
bir satış mübah olmayan bir maksadı gerçekleştirmek için bir araç olarak 
kullanılacaksa acaba bu caiz olur mu? Özellikle şarap üreticisine üzüm satma 
ile düşmana silah satma olayında bu özelliği görmek mümkündür. 

Ebû Hanife ve İmam Şâfiî’ye göre, şarap üreticisine üzüm satmak dış 
görünüş bakımından kerahetle birlikte geçerli olur. Müslümanlarla savaşacak 
kimseye silâh satışı da böyledir. Çünkü biz onun gerçekten o üzümü şarap 
yapmaya veya silahı müslümanlara karşı kullanmaya gücünün yetip 
yetmeyeceğini bilmiyoruz. Ancak satıcı sattığı şeyin meşrû olmayan amaç 
için kullanılacağını kesin olarak biliyor ve satış sözleşmesinde de bu, şart 
olarak görülüyorsa böyle bir satış caiz olmaz. Diğer yandan ameller niyetlere 
göredir. Böyle bir satışta yasaklanan husus kötü amaçtır, satışın kendisi 
değildir. Bu yüzden bu durum satım akdinin sıhhatine engel olmaz. Nitekim 






malın ayıbını gizlemek de satışa zarar vermezJ Ancak bunu yapana İslâm 
Devleti bazı yaptırımlar uygular ve niyetine göre de uhrevî ceza söz konusu 
olur. 

Mâliki ve Hanbelîlere göre, şarap üreticisine üzüm suyu, savaş veya fitne 
ehline yahut yol kesicilere silah satmak bâtıldır. Delil: Seddü’z-zerâyi’ 
(kötülüğe giden yolu kapama) prensibidir. Çünkü harama götüren şey de 
haramdır. Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: “İyilik ve takvada 
yardımlaşın. Günah işlemek ve düşmanlık yapmakta 
yardımlaşmayın.”^ Bu âyete göre haramı güçlendirmek veya işlenmesine 
destek olmak ve buna aracı olmak da yasaklanmıştır. Haramlığı sabit olan bir 
şeyi satmak ise bâtıldır*- * 

Sonuç olarak her ne kadar normal zamanlarda silah üretimi ve dış ülkelere 
satışı caiz ise de, müslümanlara saldırı hazırlığı içinde bulunan veya fitne 
zamanında mal, can ve ırza tasallut veya yol kesmede kullanılacağı açık olan 
durumlarda silah satışı caiz olmaz. Çünkü böyle bir satışta müslüman açıkça 
kendi aleyhine veya diğer mü’min kardeşleri aleyhine düşmana destek 
sağlamış olur. 

Üzüm üretimi ve satışı İslâmî bakımdan meşrûdur. Hatta müslümanın 
normal olarak toptancılara, hallere teslim ettiği üzümler dolaylı yoldan içki 
üretiminde kullanılsa bundan dolayı üreticinin bir sorumluluğu bulunmaz. 
Ancak müslüman doğrudan şarap üretiminde kullanılan şıralık üzüm üretir ve 
bunu doğrudan şarap fabrikasına satarsa, şarabın üretimini ve yayılmasını 
desteklemiş olur. Mü’minin bu gibi kazanç yollarından sakınmak şiarı 
olmalıdır. Çünkü İslâm içkinin içilmesini yasakladığı gibi ticaretini de 
yasaklamıştır. 

“Nebî (s.a.) içki konusunda on kişiyi lanetlemiştir: Sıkan (üretimini yapan), 
kendisi için sıkılan, içen, taşıyan, kendisi için taşman, içiren, satan, parasını 
yiyen, satın alan ve kendisi için satın alınan...”*^-* 

İçki yasağını bildiren; “Ey iman edenler! İçki, kumar, dikili taşlar ve fal 
okları ancak şeytanın amelinden bir murdardır. Bunlardan kaçının ki, 
felaha eresiniz.”*^^ âyeti geldikten sonra (Allâh’ın Rasûlü uygulama ile 
ilgili olmak üzere şöyle buyurmuştur: “Şüphesiz Allah içkiyi haram kılmıştır. 
Bu âyeti haber alıp da yanında içki bulunan kimse ondan içmesin ve 
satmasın...»[563] 

Yukarıda batıl satış çeşitlerini açıklarken içki, domuz eti ve benzeri necis 
sayılan şeylerin İslâm nazarında satılacak mal olarak bir değerinin 
bulunmaması nedeniyle satışlarının bâtıl olduğunu belirtmiştik. 










9. Satılan Belirli Malda ve Ayrılmış Satış Bedelinde Vade Şart 
Koşmak: 

Satıcı ve alıcı belirli bir mal ve peşin bir fiyat üzerinde anlaşmışlarsa, önce 
satış bedelinin teslim edilmesi, bundan sonra da satılan malın alıcıya teslimi 
gerekir. Çünkü satılan mal belirleme ile belirli hale gelirken, satış bedeli 
ancak teslimle belirli hale gelir ve böylece iki bedel arasında denklik 
sağlanmış olur. Malın malla trampasında veya iki farklı cinsten paranın 
birbiriyle mübadelesinde ise bedellerin birlikte teslimi gereklidir. 

İşte alış-veriş yapılıp mal ayrıldıktan ve bedeli olan para da belirlendikten 
sonra, ayrılan malın ve satış bedelinin tesliminin geri bırakılması şart koşulsa, 
böyle bir satım akdi Hanefîlere göre fasit olur. Çünkü prensip olarak teslimin 
satış sırasında yapılması gerekir. Satış, bedelli bir akittir. Yani temlike 
karşılık temlik ve teslime karşılık teslim muamelesidir. Vade ise derhal 
teslime engel olur ve akdin gereğini değiştirmiş bulunur. Bu yüzden de akdin 
fasit olmasına neden olur. 

Ancak günümüzde kimi zaman mal hazır olduğu halde bunun paketlenmesi, 
depodan çıkarılması, işlemlerinin tamamlanması, ambar veya servis 
araçlarıyla gönderilmesi belli bir süreyi kapsamakta, büyük satışlarda ise bu 
muameleler bazan günlerce uzayabilmektedir. Bu durum alıcı bakımından da 
kolaylık sağladığı için, malın standart, makul ölçüler ve makul süre içinde 
kendisine ulaşacağını bilmektedir. Paranın teslimi için de aynı normal 
gecikmeler olmaktadır. Meselâ; büyük iş yapan esnaf ve tüccar yanında 
yüksek meblağlar taşımak yerine peşin ödemelerini günlük çek veya 
poliçelerle yapmaktadır. 

Burada kanaatımızca önemli olan nokta satıcının müşteri için ayırdığı malı, 
bir başkasına satarak, daha sonra üreteceği maldan önceki müşteriye yeniden 
mal ayırma yoluna gitmemesidir. Çünkü satılmış ve ayrılmış olan bu mal 
artık onun yanında “emanet” hükümlerine tabidir. Bunu başkasına satma 
yetkisi olmadığı gibi, sattığı takdirde de yenisini temin edememe ve 
yükümlülüğünü yerine getirememe riski vardır. Alıcının peşin ödemek üzere 
ayırdığı satış bedeli için de aynı şey söz konusudur. Elinde bulunan satış 
bedelini mesela on gün sonra teslim etme şartını öne sürmesinde, başka 
borçları için bu parayı kullanma düşüncesi varsa bu da satıcının aleyhine 
olur. Çünkü vadesi geldiğinde ona olan borcunu ödeyememe riski vardır. 

Diğer yandan para peşin standart mal veresiye bir satış türü olan “selem” 
akdinde, malın vadeye bağlanması caizdir. Hatta Hanefîlere göre selem akdi 
vadesiz olarak caiz olmaz. Yine veresiye satışta zimmet borcu olarak 




belirlenen satış bedeli için belirli vade koymak caizdir. Çünkü vade tayini 
zimmet borçlarına uygun düşer. Fakat belirli ayn’lara vade koymak uygun 
düşmez. Çünkü paketlenmiş ve artık emanet hükmünde olan satılmış bir 
malın satıcının elinde belli bir süre bekletilmesine ihtiyaç yoktur. Aksine bir 
an önce bunun alıcıya ulaştırılmasında yarar vardır. 

10. Vadeli Sattığı Malı Peşin Para ile Geri Almak (Iyne Satışı): 

İslâm’da para peşin mal veresiye veya mal peşin para veresiye satış yapmak 
caiz görülmüştür. Birincisi selem akdi adını alır, bunun standart (mislî) 
mallarda, teslim tarihi belirlenerek yapılabileceği sünnetle sabittir. Mal peşin 
para veresiye satışlar, vadeli satış adını alır. Bu da Kitap ve Sünnetle caiz 
görülmüştür. Allahü Teâlâ şöyle buyurur: “Ey iman edenler! Tayin edilmiş 
bir vakte kadar birbirinizle borçlandığınız zaman onu yazın.”^ Bu 
ayet genel anlamda peşin ve vadeli satışları da kapsamaktadır. Nitekim 
Rasûlullah (s.a.) bir Yahudiden veresiye yiyecek satın almış ve demirden 
zırhını rehin olarak bırakmıştır. 

Diğer yandan veresiye satışlara kimi zaman finansman temin etmek için 
başvurulmaktadır. Meselâ; bir kişi bir başkasına vadeli bir satış bedeli 
karşılığında bir mal satsa, sonra aynı malı ondan peşin paraya satın alsa, bu 
durumda iki satış akdi gerçekleşmiş olur. Bir otomobili bir yıl vadeli yetmiş 
milyona satıp elli milyona geri almak gibi. Bunu alıcı bakımından 
düşünürsek, yetmiş milyona bir yıl vadeyle satın aldığı otomobili peşin olarak 
aynı kişiye elli milyona satmış olur ve böylece bir yıl süreyle kullanabileceği 
elli milyon lira finansman sağlanmış bulunur. Vadeli olarak aldığı bu aracı, 
üçüncü bir kimseye peşin parayla satması mümkündür. Bütün bu durumlarda 
her iki satım akdi de rükün ve şartları tam olduğu için dış görünüş 
bakımından geçerlidir. Bu tür satışlara Mâlikîler “büyûu’l-âcâl (vadeli 
satışlar)”, bazı bilginler ise “beyu’l-ıyne (ıyne satışı)” adını verirler. 

Gerçekte böyle bir satış, faizli kredinin yasak ve çirkin görüldüğü bir 
toplumda, faizi alış-veriş muamelesi içinde gizlemek amacıyla yapılmaktadır. 
Başka bir deyimle meşrû bir muamele, meşrû olmayan bir amaca ulaşmak 
için bir araç olarak kullanılmış olur. Meselâ; bir kumaş tüccarı kendisinden 
üç ay süreyle on milyon lira ödünç para isteyen kimseye, bir top kumaşı üç ay 
vadeli on iki milyona satıp teslim ettikten sonra aynı kumaşı on milyon peşin 
para ile geri satın alsa “ıyne satışı” gerçekleşmiş olur. Burada paraya ihtiyacı 
olan kimse on milyonu almış, fakat üç ay sonrası için, veresiye kumaş satın 
alma işleminden doğan on iki milyonu borçlanmış bulunur. Burada iki 





milyon fazlalığın faize benzediğinde şüphe yoktur.^^ 

Ebû Hanife’ye göre, üçüncü kişinin araya girmesi halinde ıyne satışı caiz 
olur. Şöyle ki, meselâ; bir kimse kumaş tüccarından on milyon ödünç para 
ister. Tüccar para yerine ona on milyon lira tutarındaki bir top kumaşı üç ay 
vade ile 12 milyona satarak teslim eder. Bu kimse kumaşı üçüncü bir kişiye 
meselâ, on milyona satıp teslim eder, üçüncü kişi de kumaşı ilk satan tüccara 
alış fiyatı üzerinden yani on milyon lira peşin para ile satar. Sonunda paraya 
ihtiyacı olan kimse bu üçlü alış-veriş sonucunda on milyon nakit parayı almış 
ve üç ay sonrası için on iki milyon lirayı borçlanmış olur. 

Iyne satışı ile ilgili olarak Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “İnsanlar 
dinar ve dirhem konusunda cimrilik gösterir, iyne satışı yapmaya dalar, 
ineklerin arkasından gider ve Allah yolunda cihadı terkederlerse, Allah onlara 
bir bela indirir ve yeniden dinlerine dönünceye kadar bu belayı üzerlerinden 
kaldırmaz.’’^^ Diğer yandan Zeyd İbn Erkam (ö.66/689)’ın Hz. Âişe 
(ö.57/676)ile kıssası da bunu desteklemektedir. Eyfa kızı el-Âliye dedi ki: 
“Zeyd b. Erkam’dan çocuğu olan cariye (ümmü veled) olarak ben ve Zeyd’in 
eşi, Hz. Aişe’nin yanma girdik. el-Âliye dedi ki: “Ben Zeyd b. Erkam adına 
bir köleyi Atâ’ya sekiz yüz dirheme sattım. Sonra ondan (peşin) altı yüz 
dirheme satın aldım.” Hz. Âişe dedi ki: Sattığın da, aldığın da ne kötü olmuş. 
Zeyd’e söyleyin. O, eğer tevbe etmezse Rasûlullah (s.a.) ile birlikte katıldığı 
savaşta kazandığı sevabı kaçırmış olur, meğer ki akdi boza ve tevbe ede.”^^ 

Ebû Yusuf’a göre ıyne satışı geçerlidir. İmam Muhammed, Şâfiî ve Dâvud 
ez-Zâhirî (ö.270/883)’ye göre ıyne satışı mekruh olmakla birlikte geçerlidir. 
Çünkü Şâfiîler yukarıdaki Zeyd b. Erkam’la ilgili olan hadis için “sabit 
değildir ayrıca Zeyd’in bu konuda Hz. Aişe’ye karşı çıktığı da belirlenmiştir. 
Sahabe arasında görüş ayrılığı bulununca bizim izleyeceğimiz yol kıyastır” 
demişlerdir. Diğer yandan böyle bir satış, dış görünüş bakımından rükün ve 
şartları tam olan bir akittir. Burada gizli olan niyete de itibar edilmez. Akdin 
bu yönü (Allâh’a havale edilir. Ancak İmam Muhammed’in şöyle dediği 
nakledilmiştir: “Bu satım akdi kalbime dağlar gibi oturmuştur, faiz yiyicilerin 
uydurduğu kötü bir adettir. Çünkü Hz. Peygamber bu çeşit satış yapanları 
yermiştir.” 1 ^ 1 

Ebû Hanife’ye göre iyne satışında satıcı ile alıcı arasına üçüncü bir kişi 
girmezse satım akdi fâsit olur. Ancak araya üçüncü kişi girerse satış geçerli 
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Mâliki ve Hanbelîlere göre ise böyle bir satış bâtıldır. Delil seddu’z-zerâyi’ 
(kötülüğe giden yolu kapama) prensibidir. Hz. Âişe ile Zeyd b. Erkam (r.a.) 








kıssası da bunu desteklemektedir. 

Sonuç olarak vadeli satılan bir malın yeniden satıcısına peşin ve ucuz 
şekilde dönmesi yapmacık alış-verişlerin içinde faizi gizlemeye elverişli 
bulunmaktadır. Çünkü aynı malı iki kişinin karşılıklı olarak birbirine ıyne 
yoluyla satmasında faiz şüphesi vardır. Nitekim Osmanlı İmparatorluğu 
uygulamasında XV. yüzyıldan itibaren ekonomik hayatta önemli bir yer tutan 
para vakıflarının esnaf ve tüccara finansman olarak kullandırılmasında da 
ıyne yönteminden yararlanıldığı görülür. Hatta ıynenin meşrû şeklini 
bilmeyen mütevellilerin vakıf merkezinde bulundurdukları bazı eşyayı, 
işletmek üzere para isteyenlere vadeli pahalı satıp, o anda daha ucuz fiyatla 
peşin olarak geri aldıkları bilinmektedir.*^ - Halbuki nakit paranın 
vakfedileceğine ilk fetvayı veren Hanefi müctehidi Züfer b. el-Huzeyl 
(ö. 158/774) bu paraların işletilme yöntemini de şöyle belirlemiştir: “Bir 
kimse dirhemleri, ölçü veya tartı ile satılan mislî menkulleri vakfetse bu caiz 
olur. O’na denildi ki; Bu nasıl olur? Dedi: Dirhemler (nakit para) mudârabe 
(emek-sermaye ortaklığı) yoluyla verilir, sonra kârı (ribh) vakfın hayır 
cihetine harcanır. Mislî menkuller ise önce satılır, satış bedeli dirhemlerdeki 
gibi mudârabe veya bidâa (vakıf parayı meccânen çalıştırıp anaparayı ve tüm 
kârı vakfa verme yöntemi) ile verilir. Meydana gelecek olan kâr, vakıf 
cihetine sarf edilir.”***^*-* 

Iyne satışında gerçekleşen iki veya üç muamele her ne kadar şekil 
bakımından tamam olsa bile, sonuçta satıcının amacının, veresiye pahalı 
olarak sattığı malı daha düşük peşin para ile geri alma olduğunda şüphe 
yoktur. Başka bir deyimle alış-veriş içinde faiz gizlenmeye çalışılmaktadır. 
Mecelle’de; “Akitlerde itibar lafza değil mânâyadır”*^! kuralı yer alır. Bir 
akit rükün ve şartları tam olsa bile, âhiretteki sorumluluğun niyet, anlam ve 
akdin iç yüzüne göre olacağını unutmamak gerekir. Bütün ibadet ve 
muâmelelerde niyetin önemi büyüktür. Niyetin bunların bazısında farz, 
bazılarında sünnet veya müstehap olması amelin faziletinin niyetteki 
samimiyete göre belirleneceği gerçeğini değiştirmez. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Ameller niyetlere göredir. Her bir kişi için niyet 
ettiği şey vardır... »£ 573 ] 

Günümüzde vadeli olarak satın alınan bazı mallar, nakit sıkıntısı yüzünden, 
satın alındığı fiyatın altında bir bedelle peşin olarak satılmaktadır. Böyle bir 
alım-satım yapan kimse de faize düşmüş olur mu? Burada ucuza satılan mal, 
satın alman kişiye değil, üçüncü bir kişiye satıldığı için muamelede “ıyne 
satışı” niteliği yoktur. Meselâ; bir kimse bedelini altı ay sonra vermek üzere 







bir otomobili seksen milyon liraya satın alsa, ancak paraya olan ihtiyacı 
nedeniyle bunu altmış milyon peşin para ile üçüncü bir kişiye satsa bu 
mümkün ve caizdir. Ancak bunu bir kredi kaynağı olarak kullanıp, borçlarını 
ya da ödeyemediği çeklerini bu yolla kapatmaya çalışmak bu kimseyi kısa 
sürede çıkmaza sürükler. Çünkü borçların vadeleri geldiğinde, peşin 
satışlardan elde ettiği paranın fazlasını ödemek zorunda kalacağı için 
büyüyen farkı kapatması mümkün olmaz. Bu yüzden yüksek fiyatla vadeli 
mal alıp, zararına peşin fiyatla satış yoluna gidenlerin çoğunun bir süre sonra 
iflasla karşılaştıkları görülmektedir. Böyle bir satış şekli, unsurları 

bakımından tam görünse bile sürekli olarak başvurulacak bir yol değildir. 
Burada da zamana bağlı olarak ortaya çıkan fazlalığı karşılayamamak kişiyi 
sıkıntıya sokmaktadır. Ayrıca veresiye pahalı alman malı peşin olarak alış 
fiyatının altında bir fiyatla satarken “hiç kârsız veya zararına satış” 

yapıldığını ilân etmek de yanıltıcı bir yoldur. Çünkü böyle bir mal peşin 
fiyatla satın alınsaydı, yine peşin fiyatla satışında kâr olacaktı. Kârın 

olmayışı, veresiye yüzünden vuku bulduğu için, bu kimsenin kârsız satış 
iddiası dayanaksız kalmaktadır. Eğer zararına satış yapıldığını ileri sürerse, 
bunun yanında malı vadeli aldığını da açıklamalıdır. Böylece alıcıyı 

yanıltmamış ve ona doğru bilgi vermiş olur. Ancak ileride açıklayacağımız 
gibi serbest pazarlıkla yapılan alış-verişte (musâvemeli satış) satıcı alış 
fiyatını veya maliyeti ya da kâr oranını alıcıya açıklamak zorunda değildir. 
Ancak açıkladığı takdirde de verdiği bilgilerin doğru olması, bu konuda 
alıcıyı yanıltmaması ve etki altında bırakmaması gerekir. 

11. Bir Bütünün Parçalarının Bu Bütünden Ayrılmadan 
Satılması: 

Başkasına bağlı olan ve bir bütünü oluşturan parçalar, ondan ayrılıp 
bağımsız hale gelmedikçe satılamaz. Bir hayvan kesilmeden önce onun etini, 
derisini, iç yağını, kuyruk yağını, ayaklarını veya başını ya da ciğerlerini 
satmak gibi. 

Hanefilere göre böyle bir satış batıldır. Çünkü bu, olmayan bir şeyi satma 
niteliğindedir. Etin et, derinin deri olabilmesi için hayvanın kesilip derisinin 
yüzülmesi gerekir. 

Parçalara ayrılması bütüne zarar verecek olan şeyden bir parçayı satmak ise 
fasittir. Kullanılmakta olan otomobilin bir parçasını söküp satmak, birer kat 
elbise veya mantoluk için ayrılmış kumaştan bir metresini satmak veya 
çatıdaki bir kirişi ya da duvardaki bir taşı satmak bu niteliktedir. Çünkü bu 




durumda satılan şey başkasına tabidir ve bunun teslim edilebilmesi bağlı 
olduğu bütüne zarar verecektir. Meselâ; yukarıdaki örneklerde, parçası 
sökülen araç çalışmaz, takım kumaş bozulmuş, çatıdan kiriş sökülürse veya 
duvardan taş alınırsa bina zarar görmüş olur. Ancak buna rağmen böyle bir 
satışa ihtiyaç duyan kimse, bu şeyleri bütünden ayırıp, alıcıya teslim ederse 
satım akdi geçerli olur. Çünkü bununla satışı bozma nedeni ortadan kalkmış 
bulunur. 

Ancak parçalara ayırıp satma, bütüne zarar vermiyorsa bunların alım- 
satımında bir sakınca bulunmaz. Hurdaya çıkmış araçların sökülüp 
parçalarının satılması, eski binaların veya istimlâk nedeniyle yıkılan yapıların 
enkazcılarca sökülerek kapı, pencere, tahta, kiriş, lavabo vb. parçalarının 
satılması caizdir. Yine külçe halindeki altın veya gümüşten yüz veya iki yüz 
gram gibi bütünden ayrılması mümkün olan parçaların satışında da bir 
sakınca yoktur. 

Günümüz ticaret muamelelerinde, özellikle kumaş ticaretinde topların 
sonuna gelindiğinde bu hükümlere ihtiyaç duyulmaktadır. Meselâ; genel 
olarak takım elbiselik veya mantoluk kumaş satan kimse, bir metre kumaş 
isteyen alıcı ile fiyat üzerinde anlaştıktan sonra, bu bir metreyi verdiği 
takdirde toptan artan kumaşın bir kat elbiseye veya mantoya yeterli 
olmayacağını anlarsa satışı feshedebilir. Ancak kendisine zarar verebileceğini 
bildiği halde, sözünde durarak kumaşı teslim ederse satış sahih hale gelir. 
Aynı prensip, takım olarak satışı yapılan zinet eşyası, mobilya, takım 
kitaplar, elbise, ayakkabı, mutfak eşyası ve benzerleri için de uygulanır. 
Bütünün bozulması veya takımın eksilerek geri kalanın yıllarca alıcı 
bulamaması satıcı için zararlıdır. Böyle bir parçayı bilerek veya bilmeyerek 
satın alan kimse için de takımı tamamlayamama yüzünden zarar söz 
konusudur. İşte satıcı veya alıcıya zarar verebilen bu gibi satışlar fasit 
sayılarak gerektiğinde taraflara satışı bozma yetkisi tanınmıştır.^ 7 ^ 

12. Meyve veya Ekinlerin Hasattan Önce Satılması: 

Günümüzde bir takım meyvelerin çiçeğinde veya daha olgunlaşmadan 
dalında iken, ağaç başına veya bahçenin bütünü için bir satış bedeli 
belirlenerek satıldığı görülmektedir. Ekinlerin de başağında iken satışı söz 
konusu olabilmektedir. Burada satıştan amaç meyvenin veya ekinin kendisi 
olduğu için bunlarda meydana gelmeme rizikosu “garar’ı (aldanma satışı)” 
akla getirmektedir. 

Çiftçilikle uğraşanların ya da sebze ve meyve ticareti yapanların çokça 




karşılaştığı bu gibi muameleleri aşağıda açıklamağa çalışacağız. 

İslâm bilginleri henüz meydana gelmemiş olan meyvenin dalında satışının 
geçerli olmayacağı üzerinde görüş birliği içindedir. Çünkü bu, mevcut 
olmayan bir şeyin (ma’dum) satışı veya belli bir ağacın bir kaç yıllık 
meyvesinin peşin para ile satışı anlamına gelir. Bunların her ikisi de hadisle 
yasaklanmıştır. Hz. Peygamber (s.a.) Hakim b. Hizâm’a; “Sahip olmadığın 
birşeyi satma”^^ buyurmuştur. Yine Allah elçisi Medine’ye geldiklerinde, 
orada meyveler için bir veya iki yıllığına selem (para peşin, hasat zamanı elde 
edilecek tüm meyveyi satın alma) sözleşmesi yaptıklarını gördü. Onların bu 
şekilde meydana gelip gelmeyeceği belli olmayan bir şey üzerinde bir kaç yılı 
kapsayabilen satışını Hz. Peygamber (s.a.) yasakladı. Hadiste; “Hz. 
Peygamber ağaçları yıllar boyu satmayı nehyetti.”^^ buyurulur. Bu satışın 
yasaklanma nedeni, satışa konu olan şeyin akit sırasında mevcut olmaması ve 
daha sonra da meydana gelmeme rizikosunun bulunmasıdır. Bu durum garar 
hali olup, Hz. Peygamber garar’ı yasaklamıştır.^ ^ Garar; yukarıda 
açıkladığımız, gibi ne olduğu belli olmayan ve sonucu belirsiz olan demektir. 
Çiçeğinde iken satılan meyvelerin ve başağında yeşil iken satılan ekinlerin 
verim durumunun ne olacağını önceden belirlemenin güçlüğü açıktır. 

İslâm belirsiz, nitelikteki ve miktardaki meyveler üzerinde selem yapmak 
yerine, nitelikleri belirli olan standart (misli) şeylerin para peşin mal veresiye 
(selem) sözleşmesine konu olabileceği prensibini benimsemiştir. Rasûlullah 
(s.a.) şöyle buyurmuştur: “Kim para peşin mal veresiye selem sözleşmesi 
yaparsa, bunu belirli ölçüye veya belirli bir tartıya göre ve belirli süre tayin 
ederek yapsın”^ 1 - Bununla satıcı ve alıcının aldanma riski kaldırılmış 
bulunur. 

Diğer yandan sebze, meyve ve ekinlerin hasat edildikten sonra ölçü, tartı 
veya sayı ile yahut da tahmin üzere toptan satışının da caiz olduğu konusunda 
görüş birliği vardır. 

Sebze, meyve veya ekinlerin meydana geldikten sonra henüz dalında veya 
başağında iken satışlarının caiz olup olmadığı konusunda görüş ayrılığı 
vardır. Hanefîlere göre dalında veya başağında satılan bu maddelerin satışı 
konusunda aşağıdaki durumlar söz konusu olabilir: 

a) Ekin ve Meyvelerin Olgunlaşmadan Önce Satılması: 

Böyle bir satış iki türlü olabilir. Olgunlaşmamış meyve ve ekinler kesim 
şartıyla satılmışsa bu satış caiz olur. Ancak satıcı özel bir süre tanımadıkça, 
bunların derhal hasat edilmesi gerekir. Eğer satış, kesim şartı 







konuşulmaksızın mutlak olarak yapılmışsa Ebû Hanîfe’ye göre bu da caizdir. 
Çünkü bazı meyve ve ekinlerden olgunlaşmadan önce yararlanmak 
mümkündür. Yeşil erik, çağla, taze soğanın insan yiyeceği, yoncanın ve yeşil 
arpa bitkisinin davar yiyeceği olarak satışa konulması gibi. 

Çoğunluğa göre ise olgunlaşmamış ekin ve meyvelerin olgunlaşıncaya 
kadar bekletilmesi şart koşulmadıkça satış caiz olmaz. 

Olgunlaşmamış ekin ve meyvelerin olgunlaşıncaya kadar bekletilmesi 
şartıyla yapılacak satış ise Hanefîlere göre fasit olur. Çünkü böyle bir şart, 
akdin gerektirmediği bir şart niteliğinde olduğu gibi, diğer yandan alıcıya tek 
yanlı yarar sağlayan bir özelliğe de sahiptir. Bu şart akde uygun olmadığı gibi 
bu konuda insanlar arasında bir “teâmül” de yoktur. Bu nedenle böyle bir 
şart, satışı fasit kılar. Meselâ; bir kimse satıcının tarlasında bir ay kalmak 
şartıyla buğday satın alsa veya ağaçların üzerinde bir ay daha bekletilmek 
üzere bir şeftali bahçesinin meyvelerini peşin para ile toptan satın alsa böyle 
bir satış fasit olur. Çünkü bu meyve ve ekinleri kökünde bir süre bırakmak, 
ancak ağacı veya araziyi âriyet olarak vermekle mümkün olur. Böylece ekin 
veya meyveleri bekletme şartı ile âriyet verme şartını da koşmuş olur. Bu ise, 
bir akit içinde iki akit yapmak anlamında olup, hadisle yasaklanmıştır. Diğer 
yandan ekin ve meyvelerin olgunlaşmadan satılması nedeniyle satışta garar 
(aldanma riski) halinin bulunduğu açıktır. Bu duruma göre böyle bir şatışın 
fasit olmasının illeti üç noktaya dayanır. Bunlar; garar (aldanma riski), fasit 
şart ve bir akit içinde iki akit yapılmış olmasıdır. 

b) Ekin ve Meyvelerin Olgunlaştıktan Sonra Satılması: 

Olgunlaşmış ekin veya meyvelerin hasat edilmeden başağında veya dalında 
iken tahmin üzere satılması caizdir. Burada ekin ve meyvelerin derhal 
kesilme şartının konuşulup konuşulmaması hükmü değiştirmez. 

Ancak bu ürünler henüz büyümesini tamamlamadan, dalı üstünde bir süre 
bekletilmek şartıyla satılmış olursa, satış sözleşmesi fasit olur. Ebû Hanife ve 
Ebû Yusuf’a göre bu durumda büyümesini tamamlamış olsa bile hüküm 
değişmez, yani satış fasit bulunur. Çünkü ürünü bir süre daha kökeninde 
bırakmak şartıyla satış, alıcı için tek yanlı yarar sağlar, böyle bir şartı akit 
gerektirmediği gibi bu akde uygun da düşmez. Bu, bir ton buğdayı, satıcının 
deposunda bir ay süreyle kalması şartıyla satın almak gibidir. İmam 
Muhammed’e göre “istihsan” prensibine uyularak büyümesini tamamlayan 
üründe böyle bir satış caizdir. Çünkü bu konuda “insanların teâmülü” vardır. 
Buradaki örf, akidde şart koşmaksızın, satıcının alıcıya “müsâmaha” 




göstermesi şeklinde oluşmuştur. Fetvaya esas olan görüş de budur.^^ 


c) Olgunlaştıktan Sonra Meyvelerin Ağaçta Bekletilmesi: 

Bir kimse özel şart koşmaksızın ağacında iken satın aldığı meyveleri, 
olgunlaşması için bir süre toplamasa şu durumlar söz konusu olur: 

Eğer meyvelerin büyümesi tamamlanmış, fakat olgunlaşması için ağaçta 
bırakılmış olursa, bu bekletme satıcının izniyle olsun veya onun izni 
bulunmasın alıcı meyveleri toplayınca tamamına mâlik olur. Çünkü burada 
meyvelerde bir artıştan çok, sararma, kızarma, yumuşama gibi bir nitelik 
değişikliği söz konusu olur. 

Ekinlerin başağında bekletmeden dolayı meydana gelecek nemâ ise, bu 
bekletme satıcının izni dışında olsa bile alıcıya caiz (tîb) kazanç olur. Çünkü 
bu artış alıcının mülkünde meydana gelmiştir, zira ekinin sapları da alıcıya 
aittir. 

Meyveler büyümesini tamamlamamış durumda olursa, ağaçta bekletmenin 
satıcının izniyle olup olmaması önem kazanır. Eğer satıcının izni varsa, 
sonradan meydana gelen fazlalık ona caiz ve helâl olur. Satıcının izni yoksa, 
satış tarihinden sonraki artış yaklaşık olarak belirlenip yoksullara dağıtılır. 
Çünkü bu artış sakıncalı bir sebeple meydana gelmiştir. Bunu mülkten 
temizlemenin yolu da bağışlamadır.^^ 

d) Satılanlar Dalında İken Yeni Meyvelerin Çıkması: 

Meyveler ağaç üzerinde iken satıldıktan sonra, henüz hasat edilmeden yeni 
meyveler meydana gelse, bunlar satıcıya ait olur. Bazı incir çeşidinde bu 
durum açıkça görülür. Satılan meyvelerin ağaçta bekletilmesinde satıcının 
izninin bulunup bulunmaması sonucu değiştirmez. Çünkü sonradan çıkan 
meyveler satıcının mülkünün artışı olup bunlar ona ait olmalıdır. Ancak 
taraflar kendi aralarında anlaşarak, sonradan çıkacak meyvelerin alıcıya ait 
olmasını da kararlaştırabilirler. Bu takdirde fazlalık alıcıya helâl olur. Böyle 
bir anlaşma bulunmayıp, sonradan çıkacak meyveler bahçenin hasat için 
alıcıya tesliminden önceye ait olursa, satış akdi bâtıl olur. Çünkü burada eski 
ve yeni meyveleri birbirinden ayırmak mümkün olamayacağı için, satıcının 
satılanı teslime gücü yetmemiş olur. 

Sonradan çıkan meyveler bahçenin alıcıya tesliminden sonra meydana 
gelmişse satış bâtıl olmaz. Çünkü alıcının kabzı ile satış tamamlanmış 
bulunur. Bu durumda sonradan çıkan meyveler miktar olarak tahmin üzere 
belirlenip satıcı ile alıcı arasında paylaşılır. Burada satıcı ve alıcıya ait iki 





mülk ayrılmaz bir biçimde birbirine karıştığı için ilâve olan kısım aralarında 
ortak olur. Bu konuda anlaşmazlık halinde alıcının sözü esas alınır. Çünkü 
meyveler onun elinde bulunmaktadır.^^ 

Şafiî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre eğer meyvenin sağlıklı bir biçimde 
olgunlaşacağı ortaya çıkarsa satış mutlak olarak caizdir. Bu durumda ürünü 
derhal hasat etmek veya ağaç üzerinde bırakmak şartıyla satmak arasında fark 
yoktur. Eğer satış, olgunlaşıp olgunlaşmayacağı belli olmazdan önce ise 
ağaçta bırakma şart koşulsun veya koşulmasın satış icmâ ile sahih değildir. 
Çünkü Hz. Peygamber; “Olgunlaşıp olgunlaşmayacağı belli olmadıkça 
meyvelerin satışını satana da satın alana da yasaklamıştır.”^^ Yasaklamak 
ise yasaklanan şeyin fasit olmasını gerektirir. 

Eğer satış derhal hasat şartıyla yapılırsa, yine icma ile geçerli olur. Çünkü 
dalında iken meyvelerin satışının yasaklanması, aşırı sıcak, soğuk, hastalık 
gibi nedenlerle ürünün telef olma riskinin bulunması yüzündendir. Delil, 
Enes (r.a.)’ten nakledilen şu hadistir: “Hz. Peygamber (s.a.) meyve ortaya 
çıkmadıkça bunun satışını yasakladı. Enes’e; “Ortaya çıkması ne demektir?” 
diye sorulunca; “kızarması ve sararmasıdır” demiş ve şunu ilave etmiştir: 
“Eğer Allah meyveyi vermeyecek olursa sizden herhangi bir kimse 
kardeşinin malını neyin karşılığında almış olacaktır?”^^ 

Sonuç olarak meyvelerin daha çiçeğinde iken veya büyümesini 
tamamlamadan, olgunlaşıp olgunlaşmayacağı belli olmaksızın bir süre 
dalında bırakmak şartıyla satışı caiz değildir. Ancak erik, çağla gibi 
olgunlaşmadan önce de yararlanılabilen şeylerin ise bu durumda toplanması 
şartıyla satışı caiz olduğu gibi, tüm meyvelerin olgunlaştıktan sonra dalında 
satışı da caizdir. Olgunlaşmadan önce satış konusunda ise görüş ayrılığı 
vardır. İbn Âbidin (ö. 1252/1836) satıştan sonra dalında bırakmak örf haline 
geldiği takdirde, meyvelerin olgunlaşmadan önce de sonra da dalında toptan 
satışının caiz olduğu görüşünü tercih etmiştir. Çünkü fasit bir şart, toplumda 
örf olarak yaygınlaştığı zaman sahih hale gelir. Buna bağlı olarak satım akdi 
de istihsan prensibine göre geçerli olur.^^ 

e) Meyvelerin Olgunlaşmasının Belirtileri: 

Hanefîlere göre olgunlaşmanın belirtisi; meyvenin hastalıktan veya 
bozulmaktan güvende olacak şekilde büyümesini tamamlamasıdır.^^ 
Olgunluğun ortaya çıkması her meyve türü için ayrı ayrı değerlendirilir. 

Çoğunluk müctehitlere göre, hurmada kızarma veya sararma; üzümde 
tatlanma; yumuşama veya sararma olgunlaşma belirtisidir. Diğer meyvelerde 










suyunun tatlanması, yumuşaması veya renginin sararması olgunlaşmanın 
belirtisi sayılır. Taneli bitkilerde olgunlaşma ise tanelerin dolması ve 

güçlenmesidir.^^ 

Meyvelerde olgunlaşma sayılan bazı nitelikleri Rasûlullah (s.a.) şöyle 
belirlemiştir: “Hz. Peygamber, meyveleri tatlanıncaya kadar dalında satışını 
yasaklamıştır.”^^ Yine olgunlaşmadan önce meyvenin satışını yasaklamış 
kendisine “olgunlaşma (zehv) nedir?” diye sorulunca; “Meyvenin kızarması 
ve sararmasıdır” diye cevap vermiştir.^U Sararmadan önce üzümün dalında 
satışını da yasaklamıştır.^^ 

f) Peşpeşe Yetişen Sebze ve Meyvelerin Kökünde Satılması: 

İncir, muz, gül, kavun, karpuz, salatalık, patlıcan, biber, domates, kabak 
gibi bazı sebze ve meyveler ilk ürün alındıktan sonra, aynı kök ve dallarda 
geriden gelen ürün yeniden yetişir. Bu çeşit ürünlerin dalında satışı topluca 
nasıl olabilir? Hanefîler zahir rivayette, Şafiî ve Hanbelîler bunlardan ilk 
çıkacak ürünü kökünde toptan satmanın caiz olduğunu söylemişlerdir. Ancak 
ilk ürünü ve daha sonra yetişecek olanları birlikte satmak caiz değildir. 
Çünkü bu bilineni ve bilinmeyeni birlikte satmak demektir ki, bilinmeyeni 
teslime güç yetirilemez. 

Ancak Hanefîlerden bazıları insanların bu gibi ürünleri dalında satış 
yaptıklarını dikkate alarak “örf” deliline dayanmak suretiyle bunu caiz 
görmüşlerdir. İbn Âbidin de bu görüşü tercih etmiştir.Mecelle’de bu 
görüş kanun maddesi haline getirilmiştir. Madde şöyledir: “Tek tek birbiri 
ardından yetişen, yani birden ortaya çıkmayıp da azar azar meydana gelen, 
meyve çiçek, yaprak ve sebzenin bir bölümü belirmiş olduğu halde onlara 
bağlı olarak, onlarla birlikte henüz belirmemiş olanlarını dahi toptan satmak 
sahih olur.”^üâ 

Mâlikîler, İbn Teymiye ve İbnü’l-Kayyim gibi bilginler de bu son görüşü 
tercih etmişlerdir. Dayandıkları delil; bedelinden bir bölümünün sonradan 
çıkacak ürüne karşılık olarak satıcıya bağışlanabileceği esasıdır. İnsanların 
örfü de bu konuda başka bir delildir. Ayrıca olanla olacak olanı ayırmak 
güçtür. Bu yüzden sonradan çıkacaklar öncekilere tâbi sayılır.^^ 

g) Buğdayın Başağı İçinde Satılması: 

Hanefîlere göre buğdayın başağında, baklanın kabuğu içinde satışı caizdir. 
Çünkü kabuğu içinde büyümesini tamamlayan ürünler artık iklim 
değişikliklerinden çabuk etkilenmez ve semavi âfetlere karşı daha dayanıklı 











olurlar. Bu yüzden yararlanılacak durumda olmayan ve henüz olgunlaşmamış 
bulunan ekin ve tarım bitkileri dalında satışa konu yapılamazken, kabuğu 
veya başağı içinde olgunlaşanlar bundan istisna edilmiştir. Hadiste şöyle 
buyurulmuştur: “Nebî (s.a.) olgunlaşıncaya kadar hurmanın, beyazlaşıncaya 
ve afetten güvende oluncaya kadar başağın satışını yasakladı. Yasak satıcıyı 
da alıcıyı da kapsar.”1^93] 

Mâliki ve Hanbelîlere göre olgunlaşan buğdayın başağı ile birlikte satışı 
caizdir. Yalnız başağın içindeki buğday satılırsa, niteliği ve çokluğu belirsiz 
olacağı için böyle bir satış caiz olmaz. 

Şâfiîlerin daha sağlam görüşüne göre, buğday, mercimek, susam ve nohut 
gibi ürünlerin başağında satışı geçerli değildir. Çünkü satılan ürün kabuk 
yüzünden açıkta olmayıp gizlidir. Bu, dövülüp samanı içinde bulunan 
buğdayın satışına kıyas yapılarak gararlı bir satış sayılır. 
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IX - BÂTIL VE FÂSİT SATIŞIN HÜKÜMLERİ 

A) Bâtıl ve Fâsit Terimleri: 

İbadetler konusunda “fâsit” ve “bâtıl” terimlerinin eş anlamda kullanıldığını 
yukarıda belirtmiştik. Namazda rükû gibi bir farzın terkedilmesi halinde 
namazın fasit olduğunu söylemekle bâtıl olduğunu söylemek eş anlamlıdır. 
Her ikisi de namazın bozulduğunu ve yeni baştan kılmak gerektiğini ifade 
eder. Bu konuda mezhepler arasında bir görüş ayrılığı yoktur. 

Ancak alış-veriş, kira, evlenme, boşanma gibi günlük muâmelelerde Şâfiî, 
Mâliki ve Hanbelîlerin ortak görüşüne göre fâsitle bâtıl eş anlamlıdır. Meselâ; 
satış bâtıl veya fâsit oldu demek aynı anlama gelir. 

Hanefilere göre ise muâmelelerde fâsit ve bâtıl farklı anlamlarda kullanılır. 
Fasit, bir akdin bilinmezlik yönünün bulunması gibi bir nedenle, eksiklikten 
dolayı aldığı bir isimdir. Bu eksikliğin giderilmesiyle satış sahih hale 
gelebileceği gibi, satılan şeyin alıcıya teslimi ile mülkiyet ona geçer ve 
satılanın tüketilmesi, değişikliğe uğraması, başkasına satılması, bağışlanması 
gibi nedenlerle fesih ihtimalinin kalmaması halinde satış kesinleşir. Bu 
durumda alıcı, malın mislî mallardan ise mislini, kıyemî mallardan ise rayiç 
değerini borçlanmış olur. 

Bir akitteki eksiklik ana unsurlarda olur ve giderilemeyecek ölçüde güçlü 
bulunursa akit bâtıl olur. Küçük çocuğun veya akıl hastasının yaptığı satış ile; 
kan, domuz eti ve şarap satışı gibi İslâm’ın açık olarak yasakladığı satış 
türleri bâtıl kapsamına girer. 

Bâtıl satış akdi hiç bir hukûkî sonuç meydana getirmez. Meselâ; satılan mal 
veya paranın mülkiyeti karşı tarafa geçmez. Satılan mal alıcıya teslim 
edilmişse onun elinde emânet hükümlerine tabi olur. Mala kasıtlı olarak zarar 
verirse, mislî mallarda misli ile, kıyemîlerde ise değeri ile tazmin etmesi 
gerekir. Kasıt, kusur veya ihmali olmaksızın meydana gelecek zararlardan ise 
alıcı sorumlu değildir. Mecelle’nin 370. maddesinde şöyle denilir: “Batıl satış 
asla hüküm ifade etmez. Buna göre; bâtıl satışta alıcı satıcının izniyle, satılanı 
kabzedince satılan mal alıcı yanında emânet sayılır. Bu yüzden mal, kasıtsız 
olarak telef olsa alıcının tazmin etmesi gerekmez.” 

Fâsit satım akdi ise, giderilmesi veya tamamlanması mümkün olan bir 
eksiklikle yapılan bir satış türü olduğu için İslâm’da buna bazı sonuçlar 
bağlanmıştır. Bu yüzden fasit satış, satılanın misli veya değeri karşılığında 
yapılmış sayılır. Burada tarafların karşılıklı rıza ile belirledikleri satış 





bedeline (musemmâ semen) itibar edilmez. 

Meselâ; satıcı ve alıcı on milyon lira üzerinde anlaşmış olsalar, ancak 
bilirkişi mala sekiz milyon lira değer belirlese, alıcı bu sekiz milyonu 
ödemekle yükümlü olur. Kimi zaman bunun tersi de olabilir, yani bilirkişinin 
belirleyeceği değer, karşılıklı rıza ile belirlenenden yüksek de bulunabilir. 

Satılan malda kabzla (teslim) alıcının mülk hakkı doğar. Çünkü satış 
bedelinin şarap gibi başka dinlerde değerli olan bir mal cinsinden 
belirlenmesi, satışa fasit bir şartın girmesi veya satış bedelinde ya da vade 
süresinde belirsizlik bulunması her ne kadar satışta bir eksiklik ise de, burada 
tarafların amacının satış olduğunda şüphe yoktur. Bu yüzden satış, malın 
değeri üzerinden meydana gelmiş sayılır. Çünkü değer, alış-verişlerde gerçek 
karşılıktır. Fâsit satışta satılan mal alıcının elinde mislî (standart) mallardan 
ise değeri ile tazmine bağlı bulunur. 

Satıştaki fesadın kesinleşmemesi için kabzdan önce alıcının malda mülkiyet 
hakkı sabit olmaz. Çünkü kabzdan önce mülk hakkı kabul edilirse, malın da 
satış bedelinin de teslimi gerekir. Bu takdirde fesat gerçekleşir. Halbuki 
şer’an satış akdi bozularak bu fesadın kaldırılması esastır, ancak buna rağmen 
taraflar satışı gerçekleştirmiş olurlarsa buna aşağıda açıklayacağımız 
hükümler gerekir.^^ 

Çoğunluk fakihlere göre fâsit ile bâtıl eş anlamda kullanıldığı için bu gibi 
satışlar geçerli olmayıp, mülk de ifade etmez. Bunlarda alıcının malı teslim 
alması da sonucu değiştirmez. Meşrû olmayan bir yolla mülkiyet hakkı 
doğmaz. Çünkü fasit satışın yasaklanması meşrû olmamayı gerektirir. Meşrû 
olmayan bir akit de şer’î bir hüküm ifade etmez. 

B) Fâsit Satışta Mülkiyetin Alıcıya 
Geçmesinin Şartları: 

1. Malın Alıcı Tarafından Kabzedilmiş Olması: 

Kabzdan önce mülkiyet hakkı sabit olmaz. Çünkü akitte bulunan fesadı 
kaldırmak için satışı feshetmek gerekir. Satılan malın teslim edilmesi ise bu 
fesadı kesinleştirir. 

2. Kabzın, Satıcının İzni ile Olması: 

Eğer alıcı malı, satıcıdan izinsiz olarak kabzetmiş olursa mülk sabit olmaz. 
Meselâ; vade belirlenmeden yapılan veresiye bir satışta, satıcı malın teslimine 




izin vermemiş olur ve alıcı buna rağmen malı teslim alırsa bu mala mâlik 
olamaz. 

3. Kabza Dolaylı İzin Sayılan Durumlar: 

Fâsit bir satışta satıcı malın teslimini yasaklamamış olur, fakat açık bir 
şekilde izin de vermemiş bulunursa alıcı akit meclisinde satıcının önünde 
malı teslim alırsa, Hanefîlerden meşhur rivayette mülk sabit olmaz. İmam 
Muhammed aksi görüştedir. Ona göre böyle bir durumda satıcının susması 
dolaylı izin sayılır. Nitekim kendisine bir mal bağışlanan kimse bağışlayanın 
gözü önünde malı teslim alsa, eğer bağışlayan engellememişse bu kabz 
geçerli olur. Çünkü satışın kapsamında dolaylı yoldan malı teslime yetki 
verme de vardır. el-Mergînânî (ö. 593/1197) fasit satım akdinde malın akit 
meclisinde kabzı gibi satıcının dolaylı izninin de istihsan prensibine göre 
yeterli olacağını ve sağlam görüşün bu olduğunu belirtmiştir.^^ Ancak fasit 
satışta kabz için satıcının dolaylı izninin yeterli olmadığını, bunun bağış 
konusuna kıyas yapılmasının doğru bulunmadığını, çünkü bağışta kabza 
engel şer’î bir durumun söz konusu olmadığını söyleyenler de olmuştur.^^ 

C) Fâsit Bir Yolla Satın Alınan Şeyde Tasarruf: 

Fâsit satım akdinin taraflarca feshedilmesi veya eksikliğin giderilerek 
geçerli hale getirilmesi gerekir. Ancak bu yapılmayıp da alıcı satıcının izni ile 
malı teslim almış olursa, artık bu mal üzerindeki satış, bağış, sadaka, kira ve 
rehin gibi tasarrufları geçerli olur. Çünkü bu tasarruflar haramdan yararlanma 
hakkını sona erdirir. Bununla birlikte Hanefîlere göre böyle tasarruflar 
mekruhtur. Çünkü İslâm’ın hakkı olan feshe engel olmuş bulunur. 

Ancak fasit yolla satın alınan malda anlaşmazlık giderilinceye kadar alıcı 
için yeme, içme, giyme, binme, nakliye ve oturma gibi bizzat yararlanma 
mübah olmaz. Çünkü fasit satışla sabit olan mülk habîs (temiz olmayan) bir 
mülktür. Habîs mülk ise mutlak olarak yararlanma hakkını ifade etmez. 
Hanefîlerde sağlam olan görüş budur.^h 

D) Fâsit Satışta Fesih Hakkını Düşüren Durumlar: 

Fâsit satışta alıcı için sabit olan mülkiyet hakkı bağlayıcı olmayan bir 
mülktür. Bu yüzden taraflardan herbiri için kabzdan önce, diğerinin rızası 
olmaksızın satışı fesih hakkı vardır. Burada fesadın çeşidi sonucu 
değiştirmez. Ancak kabzdan sonra yalnız satış bedeli ile ilgili olan fesat 







taraflara fesih hakkı verir. Satış bedelinin şarap veya domuz eti olarak 
belirlenmesi gibi. 

Satışın fasit olması taraflardan birisine ek yarar sağlamak veya veresiye 
satışta vadeyi belirlememek gibi satış bedeli dışında bir sebebe dayanıyorsa 
Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre kabzdan sonra satıcı ve alıcıdan herbiri için 
fesih hakkı bulunur. Çünkü satış temelde bağlayıcı değildir. İmam 
Muhammed’e göre, yalnız lehine ek yararlanma şart koşulan tarafın fesih 
hakkı bulunur. Çünkü o, satışı fasit kılan nedeni ortadan kaldırarak satışı 
düzeltme gücüne sahiptir.^^ 

Eğer alıcı, satış, bağış gibi her yönden mülkiyet hakkını ortadan kaldıran 
bir tasarrufta bulunmuşsa, artık fasit satış feshedilemez. Bu durumda alıcının 
malın değerini veya mislini ödemesi gerekir. Çünkü onun buradaki satış veya 
bağış tasarrufu yürürlük kazanır. 

Alıcının mal üzerindeki tasarrufu kira akdi gibi feshe elverişli olan bir 
akitse, bu durumda fasit satışı feshetmek mümkün olur. Meselâ; bir kimse bir 
gayri menkulü vade belirlemeksizin veresiye satın alsa ve kiraya verse, satıcı 
ile alıcı arasında vade konusunda anlaşmazlık çıkarsa bu gayri menkulün 
önceki mâliki (satıcı) önce kira sözleşmesini fesheder, daha sonra fesat 
nedeniyle satışı fesheder. Çünkü her ne kadar kira sözleşmesi bağlayıcı bir 
akit ise de, bu bazı özürler nedeniyle feshedilebilir. Aslında fesadı ortadan 
kaldırmaktan daha güçlü bir özür olamaz. 

Fâsit satışta, satıcı ve alıcının sahip olduğu fesih hakkı miras yoluyla geçer. 
Meselâ; bir kimse olgunlaşmamış meyveleri bir ay daha dalında kalmak 
şartıyla toptan satsa, üç gün sonra da vefat etse, bahçe sahibinin mirasçıları 
bu satışı bozma hakkına sahip olduğu gibi, satın alan ölürse onun mirasçıları 
da aynı hakka sahip olurlar. Çünkü mirasçı fesih hakkı konusunda miras 
bırakanın yerine geçer. 

Fâsit satışla alınan bir mal alıcının elinde telef olsa veya alıcı bunu kendisi 
telef etse artık fesih hakkı kullanılamaz. 

Yine satılan şey bir ev olup tamir olunmak veya arsa olup üzerine ağaç 
dikilmek gibi bir yolla alıcı tarafından mala bir şey ilave edilse yahut satılan 
şey buğday olup da öğütülerek un haline getirilmek suretiyle adı değişse artık 
fesih hakkı kalmaz. 

Fâsit bir satış fesh olununca eğer satıcı, satış bedelini kabzetmiş ise onu 
alıcıya geri verinceye kadar, alıcının malı hapsetmeğe hakkı vardır. 

Yukarıdaki bütün durumlarda satıcı veya fasit bir satışı feshettiği takdirde 
satılan mal eğer mevcutsa aynen geri verilir. Eğer telef edilmiş veya geri 




alınamayacak şekilde başkasına temlik edilmiş ya da geri vermeye engel bir 
ilâve yapılmışsa, alıcının, mal standart mallardan ise mislini, kıyemî 
mallardansa kabz günündeki değerini satıcıya tazmin etmesi gerekir.^J 
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X - İSLÂM’DA YASAK OLAN SATIŞLARA 

TOPLU BAKIŞ 


İslâm fert veya toplum için zararlı olan, bünyesinde belirsizlik, aldatma, 
hile, tek yanlı yarar ve haksız kazanç gibi nitelikleri taşıyan satış türlerini 
yasaklamıştır. Çoğunluk müctehitler yasaklanmış satış türleri için “bâtıl” 
veya “fâsit” terimini eş anlamda kullanırken Hanefîler temelde geçersiz olan 
satışa “bâtıl”, tamamlanması mümkün olan bir eksiklikten dolayı bozuk olan 
satışa ise “fâsit” terimini kullanmışlardır. Buna göre meselâ; şarap satışı bâtıl 
olurken, vade belirlenmeden yapılan satış akdi “fâsit” adını alır. Bâtıl satış 
geçersiz olup herhangi bir sonuç doğurmaz. Fâsit satış ise eksiklik giderilerek 
geçerli hale getirilebileceği gibi satılanın alıcıya teslimi, onun bu malda 
dönülemeyen tasarruflarda bulunması veya tüketmesi gibi hallerde satış 
kesinleşir ve alıcı bu malın mislini ya da kabz günündeki değerini ödemeyi 
üstlenmiş olur. 

Yasaklama tarafların ehliyetinde, kullanılan ifadelerde veya satış 
konusundaki bir eksiklikten doğabileceği gibi, satışla ilgili bir niteliğin, fasit 
bir şartın veya şer’î bir yasağın bulunmasından dolayı da ortaya çıkmış 
olabilir. Aşağıda İslâm’a göre haram veya mekruh derecesinde yasak 
kapsamına giren alış-veriş çeşitlerini toplu bir şekilde vermeye çalışacağız. 

Yasaklanmış Bulunan Başlıca Satış Türleri Şunlardır: 

1. Akıl Hastasının Alış-Ver işi: 

Akıl hastasının yapacağı alış-verişin geçerli olmadığı konusunda görüş 
birliği vardır. Çünkü akıl ve temyiz gücü arızalanınca eda ehliyeti ortadan 
kalkar. 

Sarhoş, baygın veya uyuşturucu alarak temyiz gücünü kaybetmiş olan 
kimseler de bu niteliktedir. 

Ancak Hanefîlere, bir kısım Şâfiîlere ve Mâlikîlerin çoğuna göre haram 
yolla, kendi isteği ile sarhoş olanın alış-veriş, boşama gibi tasarrufları geçerli 
sayılmıştır. Hanbelîler aksi görüştedir. 

2. Küçük Çocuğun Alış-Verişi: 

Temyiz gücüne sahip olmayan küçük çocukların çok basit şeyler dışında 
alış-verişlerinin geçerli olmadığı konusunda görüş birliği vardır. Temyiz 
gücüne sahip olan çocukların erginlik çağma kadar yapacakları alış-veriş ise 




Hanefî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre velilerinin iznine veya icâzetine bağlı 
olarak geçerlidir. Veli izin verirse satış yürürlük kazanır. Çünkü küçüklerin 
denenmesi, tecrübe kazanıp yetişmeleri ancak bu şekilde mümkün olur. 
Nitekim Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulmuştur: "Evlenme çağına 
gelinceye kadar yetimleri deneyin. Eğer rüşde erdiklerini açıkça 
görürseniz mallarını kendilerine verin. Büyüyecekler de mallarına sahip 
olacaklar endişesiyle onların mallarını israf ederek, tez elden 
yemeyin.”'^! Mümeyyiz küçüklük devresi yaklaşık yedi yaşla erginlik çağı 
arasındaki devreyi kapsar.^^ 

Diğer yandan mümeyyiz küçüğün bağışı kabulü gibi tamamen lehine olan 
tasarrufları velisinin iznine gerek olmaksızın geçerli olduğu gibi ödünç 
verme, borca kefâlet gibi tamamen zararına olan tasarruflar velinin izni olsa 
bile yürürlük kazanmaz. 

Şâfiîlere göre ise erginlik çağma gelmeyen çocukların satışı geçerli 
değildir. Çünkü o ehliyetsizdir. 

3. Zorlanan Kimsenin (Mükreh) Alış-Verişi: 

Bir kimse zorlama sonucu bir malını satmak zorunda kalsa Hanefîlere göre 
yetkisiz temsilci (fuzûlî) de olduğu gibi muâmele askıda kalır. Yürürlük 
kazanmaz. Eğer zorlanan kişi zorlama kalktıktan sonra satışa icazet verirse 
yürürlük kazanır. Hadiste zorlamanın sorumluluğu kaldırdığı belirtilir: 
“Şüphesiz Allah, ümmetimden yanılmayı, unutmayı ve zorlandıkları şeyin 
hükmünü kaldırmıştır.”^ 1 ' 

Mâlikîlere göre zorlananın satışı bağlayıcı değildir. Onun için satışı fesih 
veya devam ettirme arasında tercih yapma hakkı vardır. Hanbelîlere göre ise, 
satışın yapılması sırasında rıza bulunmadığı için böyle bir satış geçerli 
değildir. 

4. Yetkisiz Temsilcinin (Fuzûlî) Alış-Verişi: 

Hanefî ve Mâlikîlere göre yetkisiz temsilcinin satışı, gerçek mal sahibinin 
icazetine bağlı olarak geçerlidir. Çünkü sonradan verilen icazet, önceden 
verilen izin gibidir. Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise böyle bir satış prensip olarak 
geçerli olmaz. Çünkü bir kimsenin malik olmadığı şeyi satması 
yasaklanmıştır. Yasak ise yasaklanan akdin fasit olmasını gerektirir. 

5. A’mâya Yapılacak Satış: 

Çoğunluğa göre satılan malın nitelikleri belirtilerek amaya yapılacak satış 






geçerlidir. Çünkü onun satışa rızası vardır. Şâfiîlere göre, malın iyisini ve 
kötüsünü ayırdetmeye gücü yetmeyeceği için ona yapılacak satış geçerli 
olmaz. Çünkü onun hakkında akit konusu meçhul sayılır. 

6. Kısıtlının (Mahcur) Alış-Ver işi: 

Sefihlik, iflâs veya hastalık nedeniyle kısıtlı bulunan kimsenin alış-verişi 
Hanefî, Mâlikî ve Hanbelîlerin tercih edilen görüşüne göre onu temsil eden 
velinin icazetine bağlı olarak geçerlidir. Şâfiîlere göre ise ehliyetinin 
bulunmaması ve sözüne itibar edilmemesi nedeniyle onun satışı geçerli 
olmaz. 

Hanefî ve Mâlikîlere göre iflâs yüzünden kısıtlı olan kimsenin satışı 
alacaklıların icazetine bağlı olarak geçerlidir. Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise 
böyle bir satış geçersizdir. Müteahhirûn (sonradan gelen) Hanefî fakihleri 
borcu servetini aşmış olan kimselerin kısıtlı olmasalar bile, alacaklılar razı 
olmadıkça bağış ve vakıf gibi tasarruflarının yürürlük kazanamayacağına 
fetva vermişlerdir. 

Ölüm hastasının teberrûları ise Mâlikîler dışında çoğunluğa göre, mal 
varlığının üçte bir sınırları içinde geçerlidir. Üçte biri aşan kısmı mirasçıların 
icazetine bağlıdır. Mâlikîlere göre onun taşınabilir mallarda üçte bir 
miktarındaki bağışı da yürürlük kazanmaz. Ev, arazi, ağaç gibi değişikliğe 
uğramasından korkulmayan taşınmazlarda ise bu bağış geçerli olur ve 
yürürlük kazanır. 

7. Haksızlığa Uğrama Korkusu (Telde) Yüzünden Satış: 

Zulüm ve haksızlığa uğrayıp mallarını kaybetmekten korkan kimsenin 
yapacağı satış Hanefîlere göre “fasit”, Hanbelîlere göre “batıl”dır. 
Günümüzde bazı şehir imar planlarında göstermelik yeşil alanlar ilân edip, bu 
yöredeki arsaları ucuz olarak elde ettikten sonra bu bölgeyi yeşil alan 
olmaktan çıkarma durumunda telcie satışı, sözkonusu olur. Çünkü arsa 
sahipleri, arsaları tamamen ellerinden çıkacağı izlenimi uyandırılarak baskı 
altına alınmış sayılır. 

8. Fiilen Alıp-Verme Yoluyla (Muâtât) Satış: 

Fiyatı önceden bilinen veya etiketi üzerinde bulunan yahut sorma ile fiyatı 
öğrenilen bazı mallar, parası verilerek icap-kabulde bulunmaksızın satın 
alınmaktadır. Gazete, dergi, ekmek, kibrit, simit satın alıp, hiç konuşmadan 
parayı vermek gibi. 





Çoğunluk müctehitlere göre böyle bir satış geçerlidir. Çünkü satış mal 
mübadelesine delâlet eden her şeyle meydana gelir. Buna göre sözle, işaretle 
veya başka bir şeyle satış yapılabilir. 

Şâfiîlere göre karşılıklı alıp-verme ile satış akdi meydana gelmez. Çünkü 
bütün akitlerde prensip olarak icap ve kabul bulunmalıdır. Satışın esası rızaya 
dayanır. Bu da sözle ifade edilirse ortaya çıkar. Allah Teâlâ şöyle buyurur: 

“Ey iman edenler! Birbirinizin mallarını bâtıl nedenlerle yemeyin. 
Ancak aranızda karşılıklı rıza ile yapılan ticaret yoluyla olursa bu 
müstesnadır.”^^ Hz. Peygamber (s.a.) de: “Satış ancak karşılıklı rıza 
iledir.”^ buyurmuştur. 

Diğer yandan bazı Şâfiî bilginleri basit ve önemsiz eşyanın satışında, fiilen 
alıp-verme yoluyla satışı caiz görmüşlerdir. en-Nevevî (ö.676/1277) gibi bazı 
bilginler de bu konuda örfe göre amel edilebileceğini söylemişlerdir.^^ 

9. Yazı veya Elçi Aracılığı ile Satış: 

Bu şekilde yapılan satışın geçerli olduğu konusunda görüş birliği vardır. 
Yazı veya elçinin karşı tarafa ulaştığı meclis satım akdinin yapıldığı meclis 
sayılır. Eğer karşı tarafın kabulü bu meclisten sonra gerçekleşirse satış 
meydana gelmez. 

10. Sağır-Dilsizin Satışı: 

Sağır-dilsizin anlaşılan işareti veya yazacağı yazı ile yapacağı satış 
geçerlidir. Burada işaret ve yazı zaruret yüzünden konuşma gibi kabul 
edilmiştir. Eğer dilsizin anlaşılır bir işareti bulunmaz ve yazı yazmaya da 
gücü yetmezse yaptığı satım akdi geçerli olmaz. 

11. Uyumsuz İcap ve Kabul ile Satış: 

Alış-verişte icap ve kabulün birbirine uyumlu şeklide gerçekleşmiş olması 
gerekir. Aksi halde satım akdi oluşmaz. Meselâ; bir mala satıcı bir milyon 
lira, alıcı 800 bin lira fiyat söylese satış bu şekliyle meydana gelemez. Ancak 
bir taraf kendi isteği ile karşı tarafa fazla verirse bu satışa zarar vermez. 


12. Akit Meclisinin Birliği Bozularak Yapılan Satış: 

Satışın gerçekleşmesi için akit meclisinin birliği şarttır. Arada elçi, mektup, 
telefon, teleks gibi bir aracı olmaksızın birbirinden ayrı yerlerde bulunan 
kimseler alış-veriş yapamaz. Araya bu gibi aracılar girince iki yer hükmen bir 
sayılmış olur. 





13. Kesinleşmeden Askıda Bırakılan Satış: 

Bir şarta veya gelecek bir tarihe bağlanan satış Hanefîlere göre fasit, 
çoğunluğa göre bâtıldır. Meselâ; “sen şu malını bana şu fiyata satmak şartıyla 
ben de sana şu malı satıyorum” veya “şu malımı bir ay sonra sana şu fiyata 
satıyorum” demek gibi. Ancak muhayyerlik hakkı olan satışla, başkasının 
izin ve icazetine bağlı bulunan alış-verişler bu konuda istisna teşkil eder. 

14. Yok Olan veya Yok Olma Tehlikesi Bulunan Şeyin Satışı: 

Para peşin mal veresiye bir satış türü olan selem dışında bulunmayan bir 
malın satışı caiz görülmemiştir. Bu, hadisle yasaklanmıştır. Erkek hayvanın 
menisini veya dişinin doğacak yavrusunu satmak gibi. Çünkü burada satış 
akdini ifa edememe riski vardır. 

15. Teslim Edilemeyen Şeyin Satışı: 

Havadaki kuşun veya büyük sudaki balığın satışı bâtıldır. Çünkü burada 
satış akdini yerine getirememe tehlikesi vardır bü yüzden de hadisle 
yasaklanmıştır. 

16. Borcu Vadeli Olarak Satmak: 

Bir kimsenin alacağını borçlusuna peşin olarak satabileceği konusunda 
görüş birliği vardır. Ödünç verdiği bir ölçek buğdayı, ödünç alana peşin para 
ile satması gibi. Zimmet borcunun alacaklı tarafından borçluya veya üçüncü 
bir kişiye vadeli satışı ise caiz değildir. Çünkü Hz. Peygamber borca karşılık 
borcun satışını yasaklamıştır. Buradaki yasağın sebebi; teslime güç 
yetirememe, faiz veya aldanma rizikosunun bulunmasıdır (“Zimmet borcu 
olan şeylerin satışı” konusuna bkz). 

17. Aldanma Tehlikesi Bulunan (Garar) Satış: 

Meydana geleceği kesin olmayan ve bir taraf için aldanma tehlikesi 
bulunan satışa “garar satışı” denir. Garar, hadisle yasaklanmıştır. Gararlı 
satışların bir bölümü bâtıl satış çeşidine girerken bir bölümü de fasit satış 
grubunda yer alır. Hanefîler dışındaki üç mezhebe göre garar satışı çeşitleri 
bâtıl hükmünde bulunur. 

Şu sözleşmelerde özellikle alıcı için aldanma rizikosu açıkça görülür. 
Balıkçıya; “Ağını suya bir defa at, ne kadar balık çıkarsa 200 bin liraya 
alıyorum” denilse, hiç balık çıkmaması halinde satış bedeli karşılıksız kalır. 
Yine bir dalgıca; “Bir dalışta çıkaracağın süngerleri 500 bin liraya alıyorum” 
denilse, dalgıcın hiç sünger çıkaramaması muhtemel olduğu gibi, alacağı para 




miktarı değişmeyeceği için kendisini fazla yormadan az miktarda süngerle 
yetinmesi de mümkündür. 

Dalındaki meyveyle daha önce toplanmış meyveyi, başağındaki buğdayla 
hasat edilmiş buğdayı tahmin yoluyla trampa etmekte de garar söz 
konusudur. Çünkü aynı cinsten olan iki malın değişiminde aradaki fazlalık 
faiz olur. Ancak halkın yemelik taze hurma ihtiyacını karşılamak amacıyla az 
miktarda taze hurmanın kuru hurma ile değişimine (ariyye) Hz. Peygamber 
izin vermiştir. 

İbn Cüzeyy hadis-i şeriflerle yasaklanan gararlı satışın 10 çeşidinin 
bulunduğunu tespit etmiştir. Bu çetişler şunlardır: 

1. Malın teslim güçlüğü. Kaçıp gitmiş ve dönmemiş hayvanı veya hayvanın 
doğmamış olan yavrusunu yahut da yavrunun yavrusunu satmak gibi. 

2. Satılan malın veya satış bedelinin cinsinin bilinmemesi. 

3. Bedellerin niteliğinin bilinmemesi. “Evimdeki bir elbiseyi sana sattım” 
demek gibi. 

4. Satılanın veya satış bedelinin miktarının bilinmemesi. “Malı, günün rayiç 
bedeli ile satıyorum” demek gibi. 

5. Veresiye satışta vadenin belirlenmemesi veya belirsiz bir tarihin tespit 
edilmesi. Meselâ; “Şu malı Ali’nin yolculuktan dönüşüne kadar veya 
Mehmed’in öleceği tarihe kadar vadeli olmak üzere sana satıyorum” demek 
gibi. 

6. Bir satışta iki satış yapmak. Bu da farklı iki satış bedelinden birisi ile 
malı satmak veya iki maldan birisini tek bir satış bedeli ile satmak şeklinde 
olur. “Ben sana şu elbiseyi peşin yüz, bir yıl vadeli iki yüze satıyorum” deyip 
satışın ikisinden birisi hakkında bağlayıcı olmasıdır. Ancak alıcı bu iki 
fiyattan birisini tercih ederse satım akdi bu fiyat üzerinde kesinleşmiş olur. 
“Ben sana şu iki maldan birisini şu fiyata satıyorum” denilmesi halinde de 
satılan malda belirsizlik vardır ve satış fasit olur. Ancak satış meclisinde alıcı 
tercihini bildirerek satışı geçerli hale getirebilir. Aksi halde tarafların satışı 
bozma hakkı doğar. 

7. İslahı veya iyileşmesi umulmayan şeyin satışı. Çürümüş malı veya hasta 
olup iyileşmesi umulmayan hayvanı satmak gibi. 

8. Elindeki çakıl taşını atıp isabet ettirdiği malın satılmış sayılması. 

9. Münâbeze satışı. Bu, satıcının elindeki kumaşı alıcıya atması sonucunda 
satışın meydana gelmesi yoluyla yapılan bir satış türüdür. 

10. Mülâmese satışı: Bu, alıcının satın alacağı mala dokunması ile satışın 
bağlayıcı olmasıdır. Burada malı inceleme, eline alıp bakma fırsatı 






verilmediği için alıcının aldanma ihtimali vardır. İşte bu on çeşit satış 
aldanma rizikosu bulunduğu ve bir takım belirsizlikleri bünyesinde 
bulundurduğu için “garar satışı” sayılır ve Rasûlullah (s.a.)’ın hadisle 
yasakladığı kapsama girer. 

18. Necis Olan veya Necâset Karışan Şeyin Satışı: 

Şarap, domuz, leş ve kan gibi necis olan şeylerin satışının geçerli olmadığı 
konusunda görüş birliği vardır. Yine çoğunluğa göre, meselâ; içine fare 
düşmüş zeytin yağı ve bal gibi temizlenmesine imkân bulunmayan necaset 
karışmış şeylerin satışı da geçerli değildir. 

Hanefîlere göre necâset karışmış olan sıvı bir yağın; deri tabaklamak, 
yağlamak veya mescid dışındaki alanlarda aydınlatmada kullanmak gibi, 
yemek dışında başka amaçlarla satılması caizdir. Ancak murdar ölmüş 
hayvanın yağı bundan müstesnadır. Çünkü bu yağdan yararlanmak helâl 
değildir. Diğer yandan kan gibi necis olan bazı şeylerin zaruret sebebiyle, eti 
yenmeyen hayvanların ve haşeratın ise kendilerinden yararlanmak mümkün 
olduğu takdirde satışı caiz görülmüştür. Hastaya nakledilmek üzere kanı, ilâç 
yapımında kullanılmak üzere yılan vb. haşeratı, bekçilik, avcılık için köpeği 
satmak gibi. 

19. Suyun Satılması: 

Çoğunluk fakihlere göre mülkiyet altına alınmış olan veya kaplarda 
depolanmış bulunan suyun yahut şahıs mülkünde bulunan pınar ve kuyu gibi 
su kaynaklarının satılması caizdir. Ancak toplumun ortak malı sayılan deniz, 
göl, nehir ile yine umuma ait pınar, çeşme, sarnıç vb. mübah suların satışının 
caiz olmadığı konusunda görüş birliği vardır. Diğer yandan bu gibi sular 
topluma zarar vermeyecek biçimde kaba doldurulmuş olursa, şahıs mülkü 
haline gelir ve bunun satılması caiz olur. Hz. Peygamber (s.a.) su, ot ve ateşin 
toplumun ortak malı olduğunu belirtmiştir. Bu yüzden bu üç çeşit ekonomik 
değerin ticaret metaı yapılmaksızın toplum hizmetine sunulması 
amaçlanmalıdır. Nitekim tarihte Fatih Sultan Mehmed, Bezm-i Âlem Valide 
Sultan gibi hayırseverler hastane, dâru’ş-şifâ, su kanalları ve sarnıçlar 
yaptırarak depolanmış suları da İstanbul halkının hizmetine ücretsiz olarak 
sunmuşlardır. İstanbul’un 1920’lerden önceki önemli su kaynaklarını vakıf, 
sebil ve hayrat sular oluşturuyordu. 

Günümüzde de şehir çevrelerinde oluşturulacak vakıf barajlarla şehir 
halkının su ihtiyacı ücretsiz olarak karşılanabilir. Özellikle büyük şehirlerde 



nüfusun önemli bir bölümünü yoksul halk oluşturmaktadır. Bunların su 
parasını ödemek için ne kadar zorlandıkları bilinmektedir. Diğer yandan yine 
vakıf elektrik santralleri kurularak toplumun yalnız meskenlerde 
kullanacakları su ve elektrik ihtiyacı bu yolla karşılanabilir. Bu konuda 
verebilenden ücret alınıp işletme masraflarına katkı sağlanabilir. Yoksul 
olduğu belirlenenler de ücretsiz olarak yararlanabilir. İslâm toplumunda eski 
dönem hayır sahiplerinin çokça yaptırdığı yol, köprü ve çeşme hayırlarının 
yerine günümüzde şehir barajları, alt üst geçitler; mum ve gaz lâmbası ile 
caddeleri ve mescitleri aydınlatmanın yerine de elektrik santralleri geçmiştir. 

Zâhirîye mezhebi bilginleri suyun mutlak olarak satış konusu 
yapılamayacağını söylemişlerdir. 

20. Satım Akdinde Bir Takım Belirsizliklerin Bulunması: 

Alış-verişlerde satıcı ve alıcı arasında anlaşmazlığa yol açabilecek derecede 
bir belirsizliğin bulunmaması gerekir. Aksi halde satış Hanefîlere göre fâsit, 
çoğunluğa göre bâtıl olur. Bu belirsizlik satılan mal, satış bedeli, vade, rehin 
veya kefilin çeşidi ile ilgili olabilir. Satılan malın veya satış bedelinin 
miktarının belirlenmemesi, veresiye satışta vade tarihinin konuşulmaması, 
hangi malın rehin, kimin kefil olacağının tesbit edilmemesi gibi. Satış 
sırasında bu gibi eksiklikler giderilmezse, satıcı ile alıcı arasında anlaşmazlık 
çıkabilir. Çünkü her ikisi de bu gibi eksiklikleri kendi yararı yönünde 
çözümlemek ister. 

21. Satış Meclisinde Hazır Olmayan veya Görülmeyen Şeyin Satışı: 

Satın alınacak olan mal görülmeden ve nitelikleri de belirlenmeden 
yapılacak satış geçerlidir. Ancak bu durumda alıcı için “görme muhayyerliği” 
hakkı doğar. Malı görünce dilerse satışı bozar, isterse sürdürür. Mâlikîlere 
göre, satılanın nitelikleri belirtilirse satış geçerli olur ve alıcı için görme 
muhayyerliği hakkı bulunur. Şâfiîlere göre görülmeyen şeyin satışı mutlak 
olarak geçerli değildir. 

22. Kabzdan Önce Satış: 

Hanefîlere göre taşınabilir şeylerin kabzdan önce satışı caiz değildir. Çünkü 
böyle bir satış sünnetle yasaklanmıştır.^ Fakat taşınmazların kabzdan önce 
satışı caiz görülmüştür. Çünkü bunların satış süresi ile teslim tarihi arasında 
bir değişikliğe uğraması ender rastlanan bir durumdur. Bu yüzden gayri 
menkullerin kabzdan önce alıcı tarafından başkasına satılması halinde satım 



akdini yerine getirmede güçlük doğmaz. 

Şâfiîlere göre ise kabzdan önce satış yasağı genel anlam ifade eder, menkul 
ve gayri menkul tüm malları kapsamına alır. Hadiste şöyle buyurulmuştur: 
“Hz. Peygamber malların satın alındıkları yerde satışını, tüccar onları kendi 
yükleri arasına götürünceye kadar yasaklamıştır.”^^ Mâlikîler bu konudaki 
yasağı yalnız yiyecek maddelerine, Hanbelîler ise ölçü, tartı veya standart 
olup sayı ile alınıp satılan şeylere ait kabul etmişlerdir. Hadiste şöyle 
buyurulur: “Bir yiyecek satın aldığın vakit, onu tam olarak eline 
geçirmedikçe başkasına satma.”^^ 

23. Meyve ve Ekinlerin Kökünde Satışı: 

Meyve ve ekinlerin henüz ortaya çıkmadan önce satışının batıl olduğu 
konusunda görüş birliği vardır. Çünkü çiçeğinde veya çiçek bile açmamış bir 
meyvenin satışı, olmayan bir şeyin satışı niteliğindedir. Olgunlaşmadan önce 
fakat olgunlaşıncaya kadar dalında bırakmak şartıyla satış ise icmâ ile geçerli 
değildir. Böyle bir satış Hanefîlere göre fasit, çoğunluğa göre bâtıldır. Ancak 
bu durumda satış bekletmeden kesim (hasat) şartıyla yapılırsa icmâ ile geçerli 
olur. Hanefîlere göre ise satış herhangi bir şart öne sürmeksizin mutlak olarak 
yapılırsa geçerlidir. 

İmam Muhammed’e göre meyve ve ekinler olgunlaşıp büyümesini 
tamamlamış olursa, kökünde bir süre daha kalmak şartıyla satış caizdir. 
Kendisiyle fetva verilen görüş budur. Eğer bunlar büyümesini tamamlamamış 
olurlarsa satış fasit olur. 

Bazı satışlar da nitelik, şart veya şer’i bir yasaklama nedeniyle yasaklanmış 
bulunur. Aşağıda bunları açıklayacağız. 

24. Kaporalı Satış (Arbûn Satışı): 

Çoğunluğa göre kaporalı satış caiz değildir. Çünkü sünnetle yasaklanmıştır. 
Hanefîlere göre böyle bir satış fâsit, Şâfiî ve Mâlikîlere göre satış, satıcı 
alıcıya kaporayı geri vermemek şartıyla yapılmışsa bâtıldır. Hanbelîlere göre 
ise kaporalı satışta bir sakınca yoktur. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.) onu helâl 
kılmıştır. 

Ancak iki görüşün de dayandığı hadisler zayıftır (bk. yukarıda “Fâsit Satış 
Çeşitleri” konusu). 

25. Iyne Satışı (Veresiye Pahalı Satıp Aynı Malı Ucuz Fiyatla Geri 
Almak): 





Satıcı ve alıcının caiz olmayan bir amaca ulaşmak için caiz olan bir şeyi 
yapmasıdır. Bir kimsenin kredi sağlamak amacıyla, vadeli olarak yüksek 
fiyatla aldığı bir malı, aynı kişiye peşin paraya daha ucuz fiyatla satmasıdır. 
Kimi zaman da veresiye alan bu kimse, malı önce üçüncü bir kişiye satar, bu 
da aynı malı önceki satıcıya devreder. 

Ebû Hanife’ye göre ıyne satışı üçüncü bir kişi araya girmeksizin yapılmışsa 
fasittir. Şâfiî ve Zahirîlere göre ise kerahetle birlikte sahihtir. Iyne satışı 
Mâlikî ve Hanbelîlere göre kötülüğe giden yolu kapama (seddü’z-zerâyi’) 
prensibine göre batıldır. 

26. Faizli Satış: 

Hanefîlere göre nesîe ve fazlalık ribasım içine alan bir muâmele fasit, 
çoğunluğa göre ise bâtıldır. Çünkü faiz yasağı Kitap ve Sünnetle sabittir. 

27. Haram Kılınmış Bir Bedelle Satış Yapmak: 

Şarap ve domuz gibi haram kılınan bir şeyi satış bedeli olarak belirleyip 
yapılacak satış Hanefîlere göre fasit olup, akit bunların değeri üzerinden 
yapılmış sayılır. Çoğunluğa göre ise böyle bir satış bâtıldır. Çünkü Hz. 
Peygamber şarap, murdar hayvanın eti ve putun satışını yasaklamıştır.^^ 

28. Şehirlinin Köylü Adına Satış Yapması (Hâzırın Bâdî İçin Satış 
Yapması): 

Sebze, meyve ve taneli bitkileri üretenlerin bunları pazarlaması sırasında 
aldanmamaları için İslâm’da bir takım önlemler alınmıştır. Çünkü tarımla 
uğraşan çiftçi ve köylü çoğu zaman piyasa fiyatlarını izleyemez, esnaf ve 
tüccarın bu konudaki tecrübeleri karşısında aldanmaya maruz kalır. Diğer 
yandan dışarıdan mal getirenleri belli sayıda kişilerin karşılayıp ellerinden 
mallarını alması ve onlar adına satış yapması tekelleşmeye yol açar. Aynı 
cins malı satan az sayıda kişilerin ise kendi aralarında anlaşarak fiyatları sun’î 
olarak yükseltmeleri ve bunun topluma zarar vermesi her zaman söz konusu 
olabilir. 

“Nebi (s.a.) şehirlinin köylü adına satışını yasaklamıştır. İsterse bunlar onun 
babası veya kardeşi olsunlar.Bununla yiyecek ve diğer ihtiyaç 
maddelerinin belirli ellerde toplanıp, piyasaya kontrollü biçimde sürülmesi ve 
bu yolla fiyatların sun’î olarak yükselmesi önlenmek istenmiştir. 

İslâm, dış müdahalelerden uzak, kendi içinde serbest rekabete açık, akıcı ve 
şeffaf bir ticaret piyasası amaçlamıştır. Câbir b. Abdillah (r.a.)’ın naklettiği 





aşağıdaki hadis bu amacı açıkça belirlemektedir: “Şehirli köylü adına satış 
yapamaz. İnsanları kendi haline bırakınız, Allah onlardan bir bölümünü 
diğerleri sebebiyle rızıklandırır.”^^ 

Dıştan mal getirenle yerleşim merkezinde bulunan tüccar arasında şöyle bir 
sözleşme söz konusu olur. Şehirli satıcı köylüye veya dışarıdan mal getirene; 
“Sen bu malı bana bırak; ben onu senin adına tedricen satayım.” Bunun genel 
olarak şehre giren bütün mallar için başvurulan bir yöntem olduğu 
düşünülürse o yörede belli tekeller oluşur ve toplum bundan zarar görür. 

Hanefîlere göre böyle bir satış belde halkına zarar veriyorsa mekruhtur. 
Şafiî ve Hanbelîlere göre burada yasaklanan husus köylünün elinden malın 
günlük fiyatın üstünde bir fayatla peyderpey satmak üzere şehirli tarafından 
alınmasıdır. Fiyatı bilmeyen şehirliler de bu kapsama girer. Böyle bir satışta 
muhayyerlik hakkı söz konusu olur. Mâlikîlere göre ise şehir dışından gelen 
(bâdî) ifadesi hadiste bir kayıt olup, bununla piyasa fiyatlarını bilmeyen 
kimseler kastedilmiştir. Malların ve piyasanın fiyatlarını bilen şehir ve köy 
halkı ise bu kapsama girmez. Fiyatları bilmeyen kimsenin bu şekilde satışı ile 
fesih hakkı doğar.^J 

29. Telakki’r-Rukbân (Kafileleri Yolda Karşılama) Yasağı: 

Bu, şehirde satmak üzere yiyecek maddesi getirenlerin yolda karşılanıp 
yüklerinin satın alınmasıdır. Tavus’un İbn Abbas (r. anmuhâ)’dan naklettiği 
bir hadiste şöyle buyurulur: 

“(Allah’ın Rasûlü binitlileri yolda karşılamayı (pazara gelmeden yüklerini 
almayı) ve şehirlinin köylü adına satış yapmasını yasaklamıştır.” Tâvus, İbn 
Abbas’tan; şehirlinin köylü adına satışının anlamı nedir? diye sormuş, o da; 
“şehirli köylüye komisyoncu (simsar) olup onun adına malını satamaz” 
şeklinde cevap vermiştir. ”1^1 

Hadis-i şerifte dışarıdan mal getirenler genellikle binitli olarak geldikleri 
için kafilelerden söz edilmiştir. Mal getirenlerin binitli olması ile yaya 
bulunması veya bir kişi olmasıyla kalabalık bulunması arasında bir fark 
yoktur. 

Hanefîlere göre binitlilerin yolda karşılanıp yüklerinin alınması belde 
halkına zarar veriyorsa mekruhtur. Mal sahibi piyasa fiyatlarını öğrenince 
aldandığını anlarsa satış akdini bozabilir. Çünkü buradaki yasaklama satışın 
dışında kalan bir nedene dayanır. Nitekim hadis-i şerifte böyle bir durumda 
satıcıyı korumak üzere şöyle buyurulmuştur: 

“Malın sahibi bu durumda pazara vardığı zaman muhayyerlik hakkına 






sahiptir.Burada satrşın geçerli olduğuna da işaret vardır. 

Mâlikîlere göre pazar esnafının hakkı nedeniyle caiz değildir, fasittir. Şâfiî 
ve Hanbelîlere göre aldanma halinde muhayyerlik hakkı söz konusu olur. 

Günümüzde tarımla uğraşan çiftçi ve köylülerin ürünleri henüz gerçek 
piyasa fiyatları oluşmadan ürün hasat edilir edilmez, özel sektör ve devlet 
sektörü tarafından ilân edilen fiyatlarla satın alınmaktadır. Çiftçi daha 
önceden özendirilen banka ve tüccar kredileriyle borçlandırıldığı için 
ürününü belli bir süre içinde satmak zorunda bırakılmaktadır. Buğday, arpa, 
çay, fındık gibi önemli tarım ürünleri belli sayıda devlet veya özel sektör 
kuruluşunun eline geçtikten sonra arz ve talep dengesi sonucunda ya da 
piyasaya kontrollü arz yapılarak fiyatlar yükselmektedir. Böylece tarım 
ürünlerinden asıl büyük kârı bu kuruluşlar sağlamaktadır. Yukarıdaki hadiste 
belirtilen şehir kenarında karşılanan ve piyasa fiyatlarını öğrenemeden 
malları ellerinden alınan üreticilerle, günümüzde daha gerçek piyasanın 
oluşmasına fırsat bırakılmadan köylünün elinden ürününün alınması arasında 
büyük benzerlik vardır. Burada yine köylünün arz talep dengesiyle fiyatların 
oluşması konusundaki piyasa fiyatlarını izleyememesi, büyük sermaye 
çevrelerinin ise bu konuda geniş tecrübe sahibi olmalarının önemli rolü 
vardır. 

Kanaatımızca bu konuda devletin üreticiyi ezdirmeyecek, onları borç yükü 
altına sokarak, meselâ her yıl Eylül ayı içinde ürününü hasat eder etmez 
satmak zorunda kalmayacakları bir düzenleme yapması gerekir. Tarımla 
uğraşanların kendi ürününü depolayıp daha düzenli olarak piyasaya sürmesi 
ve hakkı olan kârı alması amaçlanmalıdır. Bir İslâm toplumunda İslâm 
ekonomisinin dengeleri içinde tarımla uğraşanların da bu dengeden payına 
düşeni alacaklarında şüphe yoktur. 

30. Neceş Satışı (Müşteri Kızıştırılarak Fiyatların Yükseltilmesi): 

Bazan gerçek alıcı olmadığı halde, müşteri kızıştırmak için alıcı gibi 
davranan ve bu yolla fiyatı sun’î olarak yükselten kimseler olur. Müşteri 
kızıştıran kişi, satıcı ile anlaşarak bu işi yapar. Ya ona satışta ortaktır, ya da 
ondan satış başına bir komisyon alır. 

Hz. Peygamber (s.a.); “Müşteri kızıştırmayınız”*^* buyurarak bunu 
yasaklamıştır. 

Necş bir terim olarak satış bedelindeki sun’î artışı ifade eder. Bu artış 
satıcının anlaşması sonucu gerçek alıcı olmayan fakat alıcı gibi davranan kişi 
tarafından sağlanır. Bunlar her ikisi de günahta ortak olurlar. 








Günümüzde özellikle açık arttırmalarda bu yola çokça başvurulduğu 
görülür. Gerçek alıcı olmadığı halde satışa giren bazı kimseler kimi zaman 
fiyatın yükselmesini sağlarken kimi zaman da bir menfaat karşılığında açık 
arttırmadan çekilerek malın çok ucuza satılmasını sağlamaktadır. Bu son 
durumda da satıcı yerine alıcı lehine menfaat sağlanmaktadır. İslâm’da açık 
arttırma yoluyla satış caiz görülmüş, bizzat Hz. Peygamber tarafından da bu 
gibi satışa başvurulduğu olmuştur. Meselâ; yoksul bir sahabenin bir eşyası 
açık arttırma sonucu en yüksek fiyatı verene satılmıştır. 

Ancak açık arttırmaya fesat karıştırılmaması gerekir. İslâm bilginleri neceş 
yapanın âsî olduğu konusunda görüş birliği içindedir. 

Neceş satışı mekruh olmakla birlikte geçerlidir. Bu kerahet malın gerçek 
değerinden daha yüksek bir fiyata satılması halinde söz konusu olur. Bir 
kimse alıcı olmadığı halde malın gerçek değerine kadar fiyatı yükseltmeye 
devam etse bunda bir sakınca bulunmaz. Çünkü bu, adaletin gerçekleşmesine 
yardımcı olur. Diğer yandan açık arttırma ile satış en yüksek fiyatı verene 
malı satmak anlamına geldiği için sonuçta satım akdi gerçekleşir. Dışarıdan 
fiyatı hileli yollarla aşırı yükseltmeye veya aşırı düşük tutmaya çalışanlar ise 
günah yükü altına girmiş olurlar. 

31. Cuma Namazı Sırasında Alış-Veriş Yapmak: 

Cuma namazı için ezan okunduğu zaman, çevrede bulunan bütün ergin 
mü’min erkeklerin toplu olarak namaza katılmaları gerekir. Kur’an-ı 
Kerim’de şöyle buyurulur: 

“Ey iman edenler! Cuma günü namaza çağrıldığınız zaman, hemen 
(Allâh’ın zikri olan namaza koşun. Alış-verişi bırakın. Eğer bilirseniz bu 
sizin için daha hayırlıdır. Namaz kılındıktan sonra yeryüzüne dağılıp 
(Allâh’ın lutfundan nasibinizi arayın, (Allâh’ı çokça anın ki kurtuluşa 
eresiniz.”^^ 

Cuma günü nöbette bulunan güvenlik görevlisi, bekçi, nöbetçi, hasta, sakat, 
hastabakıcı gibi özürlü olanlar dışında^^ cuma namazı kılınan yöredeki tüm 
ergin müslüman erkeklerin alış-verişi veya başka işlerini bırakarak cuma 
namazına gitmeleri farz-ı ayn’dır. Bu, aynı zamanda din ve vicdan 
özgürlüğünün de bir gereğidir. İşi bırakıp cuma namazına gidiş ve dönüş 
süresi Ebû Hanife’ye göre ilk ezandan cuma namazının farzını kılıncaya 
kadar olan süredir. Diğer müctehitlere göre ise bu süre imam hutbe için 
minbere çıktığı andan itibaren başlar ve farzın sonuna kadar sürer. 

Hanefilere göre bu süre içinde alış-veriş yapmak tahrimen mekruh olmakla 







birlikte geçerlidir. Şâfiîlere göre haram, Mâlikîlerin meşhur görüşüne göre ise 
feshedilebilir niteliktedir. Hanbelîlere göre bu süre içinde yapılacak alış-veriş 
prensip olarak geçerli değildir.^^ 

32. Şarap Fabrikasına Üzüm Satmak: 

Bir kimsenin doğrudan şarap üreticisine üzüm satması Hanefîlere ve 
Şâfiîlere göre sonuç doğurur ve fakat hükmü mekruhtur. Çünkü dış görünüş 
bakımından satım akdi rükün ve şartlarına uyularak yapılmıştır. Satışın günah 
oluşu ise bu konudaki fasit niyet veya meşrû olmayan amaç yüzündendir. 
İslâm toplumunun aleyhinde ya da zulüm, kargaşa ve haksızlık yolunda 
kullanacağı açık olan yere silah satışı veya haramın yayılmasına yardımcı 
olacak kumar eğlence vb. âletlerin üretilmesi ve satışı da bu niteliktedir. 
İslâm Devleti bu konuda gerekli tedbirleri alır, topluma zarar verecek üretim 
ve dağıtımı engeller. 

Mâlikî ve Hanbelîlere göre ise kötülüğe giden yolu kapamak (seddü’z- 
zerâyi’) amacıyla bu gibi satışlar batıl kabul edilmiştir. Fitne döneminde veya 
yol kesenlere silah satmak gibi. Faize yol açabilen “ıyne satışı” da bu 
niteliktedir. Çünkü haramın kendisi gibi, bu harama götüren yol da niyet 
şeklinde bile olsa haramdır. 

Sonuç olarak mü’minin harama veya haramın güçlenip yayılmasına yol 
açacak üretim veya ticaret çeşitlerinden sakınması gerekir. 

33. Satış Üstüne Satış Yapmak: 

İslâm’da alış-verişler mü’minlerin birbirine zarar vermemesi, anlaşmazlığa 
yol açmaması veya akdin taraflarından birisine ek bir yarar sağlamaması 
esaslarına dayanır. Bu yüzden satıcı ve alıcı belli bir mal ve satış bedeli 
üzerinde anlaştıktan sonra başkasının araya girerek bu alış-verişi bozması ve 
bu arada alıcıya kendi malını satmaya kalkışması mü’minler arasında menfaat 
çatışmalarına yol açar. 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Sizden hiçbir kimse kardeşinin 
satışı üzerine satış yapmasın”^ Başkasının satışını engelleme ya pazarlık 
sırasında ya da muhayyerlik bulunan satışlarda muhayyerlik süresi içinde söz 
konusu olur. Pazarlık sırasında satıcı ve alıcı satış üzerinde karar vermekle 
birlikte henüz akit tamamlanmadan önce bir başkası gelip satıcıya; “Ben bunu 
senden daha yüksek fiyatla alırım” diyerek sonuçlanmak üzere bulunan satışı 
bozar. Muhayyerlik halinde ise, bir kimse meselâ; üç gün muhayyer olmak 
üzere bir malı satın alır, ona bu süre içinde başka birisi gelerek; “Sen bu satışı 






feshet, ben sana onun benzerini daha ucuza vereyim veya ondan daha iyisini 
satayım” diyerek önceki satışı bozdurur. Ya da bu kimse yine muhayyerlik 
süresi içinde satıcıya gidip; “Bu satışı feshet, ben bu malı senden daha yüksek 
fiyata satın alırım” demesiyle gerçekleşir. 

İslâm fakihleri bütün bu şekillerin haram olduğu ve bunu yapanların âsî 
bulunduğu konusunda görüş birliği içindedir. Çünkü yukarıda sözünü 
ettiğimiz “satış üstüne satış yasağı” ifadesinden “mü’min kardeşliği” 
anlaşılır. Satış üstüne satışın hükmüne gelince; Hanefî ve Şâfiîlere göre bu tür 
satış günah olmakla birlikte sonuç doğurur. Mâlikî ve Hanbelîlere göre ise 
böyle bir satış fasittir.^^ 

34. Fâsit Şartla Satış: 

Bir satım akdinde satışın niteliği ile uyuşan şartların öne sürülmesi 
mümkün ve caizdir. Bunlara “sahih şart” denir. Satıcının malı evde teslim 
etmesi, alıcının parayı döviz cinsinden vermesi, veresiye satışta kefil veya 
rehin verilmesi şartıyla satış gibi. Burada satış geçerli olduğu gibi belirlenen 
şartlar da bağlayıcıdır. Çünkü Hz. Peygamber; “Müslümanlar kendi 
aralarında belirledikleri şartlara uyarlar”^^ buyurmuştur. Ancak hadisin 
Tirmizi rivayetinde “Helâlı haram, haramı helâl kılan şart müstesnadır.’’^^] 
ilâvesi İslâm’ın prensipleri ile çelişen şartların geçerli olmadığına işaret 
etmiştir. 

İslâm’ın alış-verişlerde öne sürülmesini istemediği şartlar eğer taraflardan 
yalnız birisine ek yarar sağlayıcı nitelikte ise “fasit”, satıcı veya alıcıya yararı 
bulunmadığı gibi, bunlardan birisine zararlı olan şart da “bâtıl şart” adını alır 
(bk. “Şart Çeşitleri” konusu). 

Hanefîlere göre fasit şartla yapılan satış fasit olur. Bunlar; satım akdinin 
gereği olmayan, akde uygun düşmeyen, hakkında şer’î hüküm bulunmayan, 
insanların örf haline de getirmediği ancak satıcı veya alıcıdan birisine tek 
yanlı yarar sağlayan şartlardır. Satıcının öğütmesi şartıyla buğday, elbise 
dikmesi şartıyla kumaş satın almak gibi. Bâtıl şartla yapılan satım akdi ise 
sahih olur, fakat şart lağv kabul edilir. Bu, taraflardan birisi için zararlı olan 
şarttır. Bir kimsenin bir malı, alıcının başkasına satmaması veya 
bağışlamaması şartıyla satması halinde bunun ne satıcıya ne de alıcıya bir 
yararı yoktur. Ancak alıcıya zararı vardır. Çünkü bir kimse gerek duyduğu 
zaman malını satabilmelidir. Bu hakkını kısıtlayan şart zararlıdır. 

Şâfiîlere göre alış-verişte öne sürülen şart muhayyerlik, vade, rehin ve 
kefâlet gibi taraflardan birisine yarar sağlayıcı nitelikte ise böyle bir şartla 








satış geçerlidir. Eğer şart; satın alınan malın başkasına satılmaması veya 
bağışlanmaması gibi satım akdinin sonuçları ile çelişen bir şart ise satış batıl 
olur. Bu, Mâlikîlerin görüşüne de uygun düşer. 

35. Bir Satışla İçiçe Bulunması Caiz Olmayan Altı Akit: 

Satış akdi ile aynı kapsam içinde yer verilmeyen altı akit şunlardır: Ödül 
(cüâle), sarf, müsâkât (bağ-bahçe ortaklığı), ortaklık, nikâh ve mudârâbe 
(emek-sermaye ortaklığı). 

“Bana şu kadar ödül vermen veya şu kadar dövizi şu fiyata bozman yahut 
şu bahçeni bakım ve sulaması bana ait olmak üzere çıkacak meyveleri eşit 
olarak paylaşmak şartıyla, sana şu gayri menkulümü şu fiyata satarım.” 
denilmesi gibi. Burada gayri menkulün bedeli ile diğer akitlerin bedeli 
karışmakta iç içe olan iki akit belirsizlik doğurmaktadır. 

Hanefîlere göre böyle bir satışın hükmü; fasit, Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise 
bâtıldır. Mâlikîler ise hem satış hem kira, bir satış içinde iki satışın birlikte 
yapılabileceğini, bunun muhayyerlik türünden bir işlem olduğunu 
söylemişlerdir. Yani satıcı şarta uyup ikinci muameleyi yerine getirmediği 
takdirde alıcının akdi feshetme muhayyerliği bulunur.^^ 
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GÜVENE DAYANAN SATIŞ ÇEŞİTLERİ 


Alış-verişlerde tarafların dürüst davranması ve karşı tarafı aldatmaya 
kalkışmaması gerekir. Malı satıcı yakından tanıdığı ve niteliklerini bildiği 
için onun malla ilgili olarak vereceği bilgiler alıcıyı etkiler. Ancak satıcı 
bazan malı övmede aşırı gideceği gibi, alıcıyı yanıltıcı bilgilerle etkilemek de 
isteyebilir. İşte İslâm bu gibi durumlarda alıcıyı korumak için özellikle alış 
fiyatı veya maliyeti açıklanan yahut uygulanacak kâr miktarı belirlenen satış 
çeşitlerinde bir takım önlemler almıştır. Bunları aşağıda açıklayacağız. 



I - GÜVENE DAYANAN SATIŞLARA 

TOPLU BAKIŞ 


A) Serbest Pazarlıkla Satış 
(Müsâvemeli Satış): 

Müşteriye alış fiyatı veya maliyet açıklanmaksızın bir satış bedeli üzerinde 
serbest pazarlıkla yapılan satışa müsâvemeli satış denir. Burada pazarlık 
satıcının belirlediği bedel üzerinde olur. Fiyatların güvenilir olduğu piyasada 
satıcının teklif ettiği bedel üzerinden pazarlıksız satış da yapılır. İslâm 
fıkhında bey’ (satış) denilince daha çok bu çeşit alışverişler akla gelir. Yalan 
ve aldatma karışma ihtimalini azalttığı için İslâm fakihlerinin çoğu 
müsâvemeli satış şeklini daha uygun bulurlar. 

Meselâ; bir kimse yüz bin liraya mâl olan bir malı, bu maliyeti 
açıklamaksızın 120 bin liraya satsa bu müsâvemeli satış olur. Alıcının 
pazarlıkla bu fiyattan indirim yaptırması da mümkündür. Böyle bir satışta, 
miktarı alıcıya açıklanmayan kâr da vardır.^ 2 -* 

B) Murabaha Satışı (Kâr Miktarı 
Açıklanan Satış): 

Alış fiyatının veya maliyetin misline bir kâr eklemek suretiyle yapılan 
satıştır. Burada malın sahibi, alıcıya, malı kaça aldığını ve ne miktar kâr 
eklediğini açıklar. Kârın miktarı yüz bin lira gibi maktu olabileceği gibi, 
yüzde on veya onda iki gibi oranlı da olabilir. İleride murabahalı satışın 
özelliklerini ayrıca açıklayacağız. 

C) Tevliye Satışı (Kârsız Satış): 

Bir malı alış fiyatına veya maliyetine satmaya tevliye satışı denir. Satıcı 
bazan malı elinden çıkarmak, para darlığı yüzünden onu nakde çevirmek, 
malın modasının geçmekte olması, mevsim sonunun gelmesi gibi nedenlerle 
hiç kârsız satış yapabilir. İslâm’da bir malın kârsız satışı da mümkün ve 
câizdir. Hz. Peygamber (s.a.) Medine’ye hicret etmek isteyince, Hz. Ebû 
Bekir (ö. 13/634) iki tane deve satın alıp, birisini Allah elçisine bağışlamak 
istedi. Bunun üzerine Rasûlullah (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: Bu iki deveden 
birisini bana aldığın fiyatla devret.^^ Hz. Peygamber’in burada deveyi 




kârsız olarak satın alma teklifinde bulunması, bunun caiz olduğunu gösterir. 

Tevliye’nin bir çeşidi olan bey’u’l-işrâk başka birisini satışa ortak etmek 
demektir. Bu ortaklık alış fiyatı veya maliyet üzerinden olacağı için muamele 
kısmî tevliye niteliğindedir. Nitekim Hz. Ebû Bekir Mekke’de köle 
statüsünde bulunan Bilâl b. Rabah el-Habeşî’yi (ö.20/641) satın alıp 
hürriyetine kavuşturmuştu. Hz. Peygamber, Bilâl (r.a.)’in satış bedeline ortak 
olmak isteyince de, Ebû Bekir (r.a.) O’nu azat ettiğini bildirdi. Eğer satın 
alman bir şeye, alış fiyatı üzerinden başka birisinin ortak olması caiz 
bulunmasaydı, bunu Allah elçisinin de istememesi gerekirdik >L * 

D) Vazîa Satışı (Zararına Satış): 

Bir malı alış fiyatından veya maliyetinden daha düşük bir bedelle satışa 
“zararına satış” denir. Bir kimse malını belirli bir kârla satabileceği gibi, hiç 
kârsız hatta zararına da satabilir. Hiç bedelsiz bağışlama yetkisi bile 
bulunduğuna göre, az veya çok bedelle satışı öncelikle caiz olur. 

Ancak darda kalan kimsenin malını aşırı düşük fiyatla satın almaktan 
sakınmak gerekir Hz. Ali (r.a.)’ten şöyle dediği nakledilmiştir: İleride sıkıcı 
devirler gelecek ve zenginler ellerindeki servete sımsıkı sarılacak. Halbuki 
onlar bununla emrolunmadılar. Allahü Teâlâ şöyle buyurur: “Aranızdaki 
iyiliği unutmayın.”^^ 

Darda kalan kimselerle alış-veriş yapılır. Halbuki Nebî (s.a.) darda kalanın 
satışını, aldatma bulunan satışı ve olgunlaşmadan önce meyvelerin satışını 
yasaklamıştır.^^ 

Ebû Dâvud’un Sünen’ini şerheden ebû Süleyman el-Hattâbî (ö. 388/998) 
darda kalanın (muzdar) satışını şöyle açıklar: Kişi ya tehdit ve korkutma ile 
malını satmak zorunda kalır ki böyle bir satış fasittir. Ya da ağır bir borç 
yükü yüzünden, zaruret nedeniyle malını ucuza satmak zorunda bulunur. 
Böyle bir kimsenin malını ucuza almak yerine ona yardımcı olmalı, ödünç 
para verme yoluna gidilmeli veya borcu, ödeyebileceği zamana kadar 
ertelenmelidir. Ancak bununla birlikte zarûret halinde yapılacak satış geçerli 
olup feshedilemez. Âlimlerin büyük çoğunluğu darda kalanın satışını mekruh 
saymıştır.^-* 

İslâm her muamelede en güzel usul ve yöntemlerin yerleşmesini amaç 
edinmiştir. Alış-verişlerde de birbirinin sözüne, malla ilgili olan açıklamalara 
güvenen taraflar etki altında kalır. Sonradan aldatıldığını anlayan kimsenin 
insanlara ve topluma karşı güveni sarsılır. Bu yüzden ticarette güveni 






sarsacak davranışlardan kaçınmak gerekir. Çünkü ticaret güven demektir. 

Ashab-ı kiram, aleyhlerinde bile olsa ticarette doğru sözlülükten 
ayrılmazdı. Buna Cerîr b. Abdillah el-Becelî’yi (ö. 51/671) örnek verebiliriz. 
Cerîr (r.a.), bir at satın almak ister. Beğendiği ata, sahibi 500 dirhem (o 
dönemde 5 dirhem yaklaşık bir koyun bedelidir) ister. Alıcı Cerîr, ata 600 
dirhem verebileceğini, ancak atın değerinin daha da yüksek olduğunu ve 
fiyatı 800 dirheme kadar artırabileceğini söyler. Atın gerçek değerinin 
farkında olmayan satıcı; Atım gerçekten bu kadar değerli midir? diye sorunca 
Cerîr; At, belki 800 dirhemden de fazla edebilir. Fakat ben daha fazla 
veremem diye cevap verir. Bu sırada çevrede bulunanlar Cerîr’e; Atı 500 
dirheme satın alman mümkün iken fiyatı niçin bu kadar yükselttin? diye 
sorarlar. Cerîr şu cevabı verir: Biz alış-verişlerimizde hile yapmayacağımız 
ve bildiğimiz şeyleri söyleyeceğimiz konusunda (Allâh’ın Rasûlüne söz 
verdik.^^ 
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II - KÂR MİKTARI AÇIKLANARAK 
YAPILAN SATIŞLARIN ÖZELLİKLERİ 


Kâr miktarı açıklanan satışlarda şu şartların bulunması gerekir: 

A) Alış Fiyatını veya Mâliyeti Bilmek: 

Kâr miktarı açıklanan bir satışta, ikinci alıcının, malın ilk alış fiyatını 
bilmesi gerekir. Çünkü satış bedelini bilmek, satım akdinin sıhhat 
şartlarındandır. Bu şart murabaha (kâr miktarı açıklanan satış) satışının 
benzeri olan başabaş (Tevliye) veya satışa sonradan ortak olma (işrâk) yahut 
zararına (vazîa) satış türlerini de kapsamına alır. Çünkü bütün bu satışlar 
anaparanın miktarının bilinmesi esasına dayanır. Malın ilk alış fiyatı 
bilinmezse bu eksiklik satış meclisinde giderilinceye kadar satım akdi fasit 
olur. Eğer taraflar bunu öğrenmeden meclisten ayrılmış olurlarsa fesat 
kesinleşir. 

Anaparanın cins ve miktarının bilinmesi esası, güvene dayanan bütün satış 
çeşitleri için geçerlidir. Çünkü nasslarda bu akitler arasında bir ayırım 
yapılmamıştır. Allahü Teâlâ şöyle buyurur: "Namaz kılındıktan sonra 
yeryüzüne dağılıp (Allâh’ın lütfundan nasibinizi arayın. (Allâh’ı çokça 
anın ki, kurtuluşa eresiniz.”^^ “Rabbinizin lütfundan rızık 
aramanızda bir günah yoktur.”^ Bir malın alış fiyatı veya maliyeti 
üzerine bir kâr ekleyerek satmak, yüce (Allâh’ın lütfundan ticaret yoluyla 
istifade etmek demektir. 

Hz. Peygamber’in hicret sırasında Ebû Bekir (r.a.)’ten bir deveyi kârsız 
olarak satın alması da anapara miktarının bilinmesini gerektiren bir uygulama 
örneğidir.^^ 

B) Kâr Miktarını Bilmek: 

Güvene dayalı satışlarda alış fiyatı veya maliyet açıklanınca, bunun üzerine 
ne kadar kâr eklendiği ortaya çıkmış olur. Kâr maktu bir miktar olabileceği 
gibi yüzde veya onda belli bir miktar olarak da belirlenebilir. “Şu malı 100 
bin lira kârla satıyorum” veya “yüzde yirmi” yahut “onda iki kârla 
satıyorum” demek gibi. Kâr, satış bedelinin bir bölümünü teşkil eder. Bu 
yüzden satışın geçerli olması için satış bedelinin bilinmesi gerekir. 





C) Anaparanın Mislî Şeylerden Olması: 

Kâr miktarı açıklanan veya başabaş satılan mallarda anaparanın mislî 
olması gerekir. Ölçü veya tartı ile yahut standart olup sayı ya da uzunluk 
ölçüsü ile alım-satımı yapılan şeylere mislî denir. Çoğulu misliyâttır. Altın, 
gümüş, nakit para, buğday, arpa, inşaat demiri, çimento, sıfır kilometrede 
otomobil, kalite ve nitelikleri belirli kumaş gibi. Yukarıdaki nitelikleri 
taşımayan hayvan, ev, daira, dükkân, arsa, kullanılmış otomobil gibi şeyler 
ise kıyemî adını alır. Çoğulu kıyemiyât gelir. Bunların çarşı ve pazarda 
benzeri bulunmaz. Değerleri bilirkişi tarafından belirlenir. Bu yüzden tahmin 
ve zanna dayanır. Mislî mallar standart oldukları için genellikle fiyatları da 
standart olur. Kıyemîlerin ise kendileri gibi değerleri de standart değildir. 

Diğer yandan mislî malların satışında kârın anapara cinsinden olması da 
şart değildir. Burada önemli olan anaparanın yanında kâr miktarının da 
bilinmesidir. Meselâ, 100 gram altın karşılığında alınan bir mal, 110 gram 
altına satılabileceği gibi, 100 gram altın 200 gram veya 100 gram altın ve 10 
ölçek buğday karşılığında da satılabilir. Burada kârın gümüş veya buğday 
türünden belirlenmesi satım akdini murabaha satışı olmaktan çıkarmaz. 

Eğer anapara mislî olmayan ticaret malları (urûz) niteliğinde ise böyle bir 
malın elinde ve mülkünde bu tür mal bulunmayan kimseye murabaha veya 
tevliye yoluyla satılması caiz olmaz. Çünkü murabaha anaparanın misline bir 
kâr ekleyerek, tevliye ise kâr eklemeksizin yapılan satış türleridir. 

Buna göre, anapara ev, daire, arsa, elbise, kitap gibi standart olmayan 
kıyemî mal türünden ise iki durum düşünülebilir: 

1. Alış bedeli yani anaparası kıyemî bir mal olan bir şeyin, elinde ve 
mülkünde bu tür mal olmayan bir kimseye murabahalı olarak satışı caiz 
değildir. Değeri ile de murabahalı satılamaz. Çünkü anapara kıyemî olduğu 
için, değerini tesbit etmek zan ve tahmine dayanır. Anapara tam olarak 
bilinmeyince de murabahalı satış yapılamaz. Ancak trampa niteliğindeki 
böyle bir alış-verişin serbest pazarlık yoluyla yapılması mümkündür. 

2. Elinde ve mülkünde anapara türünden mal bulunan kimseye murabahalı 
olarak satışı ise şöyle olur: 

a) Anaparadan ayrı olarak, belirli bir kâr tesbit edilirse satış geçerli olur. 
Meselâ; Bir emlâkçı bir daire karşılığında satın aldığı bir arsayı yeniden 
daireyi satın alan kimseye satmak istese, arsa değerlenmişse, dairenin 
yanında kâr olarak belli bir parayı veya başka bir malı da isteyebilir. Burada 
anapara ve kâr miktar ve nitelik olarak belirli olduğu için satış caiz olur. 




b) Kâr, anaparanın yüzdesi olarak belirlenirse satış caiz olmaz. Çünkü misli 
olmayan anaparanın yüzdesi belirsiz olur ve değer de zan ve tahmine dayanır, 
meselâ; bir at karşılığında satın alman, bir ineğin % 20 kârla satışı caiz 
olmaz. Çünkü böyle bir satışta kâr anapara cinsinden gerçekleşir. Burada 
ineğin bedeli değer olarak belirsiz olduğu için kâr oranını tesbit etmek 
mümkün olmaz. Gerçi bilirkişi aracılığı ile ineğe kıymet takdir ettirmek 
mümkün ise de bu, yukarıda da belirttiğimiz gibi tahmin ve zanna dayanır. 
Bu yüzden de gerçek anapara yerine geçmez.^^ 

D) Eşit Miktarda Trampa Edilebilen Maddeler: 

Ölçü, tartı veya standart olup sayı ile satılan mallar kendi cinsi ile mübadele 
edilirse, eşit miktarda ve peşin olarak trampa edilebilir. Bunlara ribevî mal 
denir. Altın, gümüş, para, buğday, arpa, hurma gibi. Bu maddeler kendi 
cinsleriyle yalnız tevliye (kârsız) satışına elverişli olup, murabaha veya 
zararına satışları caiz olmaz. Böyle bir durumda ölçü veya tartıdaki eksiklik 
ya da fazlalık faiz olur. Yüz kg. buğdayı yüz elli kg. buğdayla trampa etmek 
gibi. Bunlarda cins değişirse peşin olmak şartıyla miktarların değişmesi 
mümkündür. Yüz kg. buğdayı iki yüz kg. arpa ile trampa etmek gibi. 

Burada trampa sonucu alman mislî mal murabaha veya vazîa (zararına) 
yoluyla kendi cinsi karşılığında satılsa anaparadan eksik veya fazla olan 
kısım faiz olur. 

Eğer cinsler ayrı olursa murabahalı satışta bir sakınca bulunmaz. Meselâ; 
yüz kg. buğdayı iki yüz kg. arpa ile trampa yaptıktan sonra, buğdayı alan 
bunu iki yüz elli kg. arpa karşılığında satsa, elli kg. arpa kâr olur. 

Mübadelesi özel hükümlere bağlanan ribevî mallar hadis-i şerifte şöyle 
zikredilir: “Altını altınla, gümüşü gümüşle, buğdayı buğdayla, arpayı arpayla, 
tuzu tuzla, hurmayı hurmayla eşit miktarda ve peşin olarak satınız. Eğer 
bunlar değişik cinsten olursa dilediğiniz gibi satış yapınız. ” 1332 } ilende faiz 
konusunu ayrıca inceleyeceğiz. 

E) Murabaha Satışı İçin Önceki Akdin Sahîh Olması Gerekir: 

Önceki akit fasit olursa murabaha satışı caiz olmaz. Çünkü murabaha, bir 
malı alış fiyatına belirli bir kâr ekleyerek satmaktır. Fâsit satım akdinde ise, 
mülkiyet hakkı, satın alman malın bedeli ile değil değeri veya mislî 
karşılığında sâbit olur.^^ Bunun bir sonucu olarak, fâsit bir akide satın 
alman bir şeyi alıcı, satıcının izni ile kabzetmişse artık satıcıya, taraflarca 





belirlenen bedelini değil, malın değerini ödemesi gerekir. Bu değer de satış 
bedelinden az veya çok olabilir (bk. Fâsit ve batıl satım akitleri konusu). 



el-Cum’a, 62/10 
el-Bakara, 2/198 
el-Kâsânî, a.g.e., V, 220. 

es-Serahsi, el-Mebsut, 3. baskı, Beyrut 1398/1978, XIII, 91; el-Kasani, 
a.g.e, V, 220, 221; İbnü’l-Hümam, Fethu’l-Kadir, 1. baskı. Bulak 1316, V, 
254. 

Müslim, Müsâkât 81; Tirmizi, Büyü’ 23. 

es-Serahsi, a.g.e, XIII, 23; el-Kâsânî, a.g.e, V, 204; İbnü’l-Hümam, a.g.e, 
V, 227 vd. 



III - ANAPARA VEYA MÂLİYET 


A) Alış Fiyatı veya Anapara: 

Bir malı ilk olarak satın alan kimsenin akitle ödemesi gereken bedele 
anapara (re’su’l-mâl) denir. Bu, satın alman şeye kendisi ile mâlik olunan ve 
akitle gerekli olan bedel olup, alış-veriş yapıldıktan sonra daha önce 
belirlenen bu bedelin yerine verilebilecek başka bir bedel anapara sayılmaz. 
Çünkü murabaha, ilk alış fiyatına bir kâr eklemek suretiyle yapılan satış 
şeklidir. İlk alış bedeli (semen) de akitle belirlenen bedelden ibarettir. Satıcı 
ve alıcı daha sonra satış bedelinin cins veya miktarını değiştirseler, bu başka 
bir akitle belirlenen bedel olup, anapara değil, bedel yerine bedel koymak 
işlemi (istibdâl) olur. İşte böyle bir malı belli bir kâr üzerinde anlaşarak satın 
alan kimse, tarafların üzerinde anlaştıkları ilk bedelle yükümlü olur. 
Müşteriye, hiç kârsız satıldığı açıklanan tevliye satışında da, hüküm böyledir. 

Meselâ; bir kimse bir elbiseyi otuz dirheme satın alsa, ancak otuz dirhem 
yerine üç dinar veya başka bir elbise verse, anapara otuz dirhem gümüş para 
olur. Fiilen ödenen üç dinar altın para veya elbise anapara sayılmaz. Çünkü 
otuz dirhem akitle gerekli olan bedeldir. Üç dinar veya elbise ise ödenmesi 
gerekli olan bedelin (semen) bedelidir. 

Yine alıcı on dirhem saf gümüş para ile bir elbise satın alsa, sonra satıcıya 
on zayıf (gümüş oranı az) dirhem verse satıcı da bunu kabul edince bu satış 
tamamlanmış olur. Sonra alıcı bu malı kâr miktarını açıklayarak satmak 
istese, ikinci müşterinin bedeli saf gümüş para ile ödemesi gerekir. Çünkü ilk 
akitle ödenmesi üstlenilen para saf gümüş olup, zayıf gümüş para ilk semene 
başka bir akitle bedel kılınmıştır. 

Bir kimse, on bin Amerikan Dolarına ithal ettiği bir malı, yirmi milyon 
Türk lirası kâr ekleyerek (murâbaha ile) satsa, anapara on bin dolar olurken, 
kâr Türk lirası cinsinden borçlanılmış olur. 

Eğer kâr yüzde olarak anaparaya nisbet edilirse anapara cinsinden verilmesi 
gerekir. Meselâ; on bin Amerikan Dolarına ithal edilen mal % 20 kârla satılsa 
anaparanın % 20si olan iki bin dolar kârla satılmış olur. Ancak burada satıcı 
ile alıcı anlaşarak dolar yerine bunun bedeli olan mark veya Türk lirasının 
ödemede esas alınması da mümkündür.*^^ 


B) Anaparaya Eklenip Eklenemeyen Unsurlar: 



Bir malın kendisinde veya değerinde bir artış meydana getiren harcamaların 
anaparaya eklenmesiyle elde edilen yeni değere maliyet denir. Artık maliyet 
yeni bir anapara sayılır. Güvene dayanan murabaha, tevliye veya vazîa 
satışlarında kâr veya zarar miktarı alış fiyatı veya maliyetin üzerine eklendiği 
için bu unsurun belirlenmesi önemlidir. Ancak bazan malın alış fiyatına 
eklenecek herhangi bir masraf bulunmayabilir. Bu takdirde kâr doğrudan 
doğruya alış fiyatına eklenir. 

Mal, üreticiden veya ondan sonraki bir elden satın alındıktan sonra, 
müşteriye arzedilinceye kadar bir takım masraflar yapılmış olur ve bunlar 
malın kendisinde veya değerinde bir artış meydana getirmiş bulunursa, bu 
girdiler alış fiyatına eklenebilir. Nakil masrafları, dikiş, cilalama, boyama, 
onarım, yem, yiyecek ve sulama ücretleri gibi harcamalar bunlar arasında 
sayılabilir.^^ 

Aracı, komisyoncu, simsar veya açık arttırmada satışı yöneten kimse 
anlaşmaya veya örfe göre belli bir ücret alabilir. İşte bu amaçla yapılan 
harcamaların da maliyete eklenmesi mümkündür.^- Ancak satıcı ile alıcı 
arasına giren bu gibi aracıların doğruluktan ayrılmaması ve karaborsaya 
sebep olmaması gerekir. Nitekim fiyatların gereksiz aracılar yoluyla 
yükselmesini ve piyasada mal darlığını önlemek amacıyla Allah elçisi 
şehirlinin köylü adına satış yapmasını yasaklamıştır. Enes (r.a.), Rasûlûllah 
(s.a.)in şöyle dediğini nakletmiştir: Hz. Peygamber şehirlinin köylü adına 
satış yapmasını yasaklamış, yani onun köylü adına komisyonculuk yapmasını 
menetmiştir. İsterse bunlar birbirinin babası veya kardeşi olsunj— 

Cabir (r.a.)ten nakledilen şu hadiste de şeffaf ve serbest rekabete açık bir 
ticaret hayatı öngörülür. “Şehirli köylü adına satış yapamaz. İnsanları kendi 
hallerine bırakınız, umulur ki, Allah onlardan bir kısmını, diğerleri sebebiyle 
rızıklandırır.”^3] Hanefilere göre, piyasada gıda maddesi darlığı olunca, 
şehirlinin, köylünün ürettiği malı depolayıp pahalanması için bekletmesi 
mekruhtur. Normal zamanlarda ise bu durum mekrûh olmaz. 

Hanefîlerin çoğunluk görüşüne göre maliyete eklenip eklenmeyecek 
masrafları tüccar arasındaki örf belirler. Maliyete eklenmesi öngörülen 
harcamalar aslında bu konuda örf bulunduğu için eklenmiş olur. Çünkü 
müslümanların arasında oluşan ve nasslarla (âyet-hadis) çelişmeyen örfler 
şer’î bir delildir.^*] 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

“Müslümanın güzel gördüğü şeyler Allah katında da güzeldir.”1M6] 











İşte bir malın alış fiyatına yukarıda belirtilen ölçüler içinde bir takım 
masraflar eklendikten sonra, bu mal kâr miktarı açıklanarak veya hiç kârsız 
satıldığı belirtilerek satışa arzedilse, artık satıcı: Bu malı şu fiyata satın aldım 
demez, fakat; Bu malın bana maliyeti şu kadardır; sana şu kadar kâr 
ekleyerek satıyorum demesi gerekir. Böylece yalana düşmemiş olur. 

Malın alımı, nakli ve pazarlaması sırasında mal sahibinin kendi şahsı için 
yapacağı yeme, içme, otel vb. masraflarla çoban, bekçi, doktor ve veteriner 
masrafları anaparaya eklenemez. Çünkü bunlar satılan malda veya değerinde 
bir artış meydana getirecek nitelikte değildir. Ayrıca bu konuda açık örf de 
yoktur.^ Hatta esnaf ve tüccar bir takım sahşî masrafların maliyetlere 
yansıtılmasını çirkin görür. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

“Müslümanların çirkin gördüğü şeyler, Allah katında da çirkindir.”^^ 

Satılacak mal için yapılan bir takım harcamalar yanında bu maldan bazı 
gelirler de elde edilmiş olabilir. Bu takdirde gelir ve gider birbirine mahsup 
edilir. 

Meselâ; bir celebin satın aldığı hayvanlar bir süre elinde kalsa, bunların 
yemi, suyu ve bakımı için bir takım masraflar yapılsa, fakat bu arada süt, yağ, 
yün gibi gelirlerinden yararlanılsa, bu gelirler hayvana yapılan masraflardan 
düşürülür. Masraf fazla çıkarsa fazlalık anaparaya eklenir. Çünkü burada 
yararlanma, malın bir cüzü olarak meydana gelmiş sayılır. Kira geliri ise, 
malın bizzat kendisinden veya parçasından elde edilmediği için anaparadan 
düşürülmez.^^ 

Ancak şunu da belirtelim ki bir malın net maliyet hesabı, güvene dayanan 
murabaha, tevliye veya vazîa satışlarında söz konusu olur. Malın serbest 
pazarlıkla (musâveme) maliyet ve kâr miktarı açıklanmadan satışı da 
mümkündür. Bu takdirde müşteriye alış fiyatı veya maliyetle kâr miktarı 
açıklanmadığı için, maliyet hesaplarında yapılabilecek yanlışlıkların 
sorumluluğu da kalkmış olur. Hangi çeşit satış türü olursa olsun, alıcıyı 
yanıltacak ve onu etki altında bırakacak yanlış bilgiler vermekten sakınmak 
gerekir. 



bk. el-Kâsâni, a.g.e, V, 222; ez-Zühayli, a.g.e, IV, 707. 
el-Kâsânî, a.g.e,, V, 223; İbnü’l-Hümam, a.g.e, V, 255; İbn âbidin, 
Reddü’l-Muhtar, IV, 154, 155; Ali Haydar, a.g.e, I, 597. 
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IV - MÜŞTERİYE VERİLMESİ 
GEREKEN BİLGİLER 


A) Verilen Bilgilerin Doğru Olması: 

Kâr miktarı açıklanarak veya kârsız satış yapıldığı bildirilerek yapılan 
satışlar “emânet (güvene dayalı) satışlaradır. Çünkü alıcı, satıcının alış fiyatı 
veya maliyet konusunda verdiği bilgilere bir belge veya yemin istemeksizin 
güvenmiştir. Bu yüzden onun bu güveninin kötüye kullanılmaması ve etki 
altında bırakılarak aldatılmaması gerekir. İslâmda yalan, hile ve aldatma 
yasaklanmıştır. 

Kur’an-ı Kerîm’de şöyle buyurulur: “Ey iman edenler! (Allâh’a ve 
peygambere hâinlik etmeyin. Kendiniz bilip dururken emânetlerinize de 
hâinlik etmeyiniz.”^ Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle buyurmuştur:”Hile 
yapan bizden değildir”^^ 

Helal açıktır, haram da açıktır. Bu ikisi arasında şüpheli bir takım işler 
vardır. Bu yüzden kalbine şüphe veren şeyi bırak, şüphe vermeyeni yap.”^^ 
“Kim (Allâh’a ve âhiret gününe iman ederse itham altında kalabileceği 
yerlerde dolaşmasın.”^^ 

Malda sonradan bir ayıp meydana gelse, satıcı kâr miktarını açıklayarak 
satış yapmak istediği takdirde bu ayıbı açıklamak zorunda mıdır? 
Açıklamadığı takdirde yalancı durumuna düşer mi? 

Eğer ayıp semâvî bir âfet sonucu veya alıcı tarafından yahut canlı hayvanın 
kendi fiili ile meydana gelmişse Hanefîlerin çoğunluğuna göre, böyle bir mal, 
ayıbı açıklanmaksızın satış bedelinin tamamı ile murabahalı (kâr miktarı 
açıklanan) yolla satılabilir. Çünkü ayıplı cüze, satış bedelinin herhangi bir 
parçası karşılık sayılmaz. O, elindeki malı ulaştığı son durumla satmış olur. 
[ 654 ] 

İmam Şâfii (ö. 204/819) ve Züfer (ö. 158/775)e göre ise yalan şüphesini 
kaldırmak için sonradan meydana gelen ayıbın murabahalı satış türünde 
alıcıya açıklanması gerekir. Çünkü ayıp malın değerini eksiltir.*^] 

Ayıp, satıcının veya üçüncü bir kimsenin fiili ile meydana gelmişse, bu 
durum açıklanmadıkça mal murabahalı olarak satılamaz. Bu konuda görüş 
birliği vardır. 

Malda, satıcının elinde iken doğum, meyve, yün ve süt gibi ziyadeler 
meydana gelse, bu durum müşteriye açıklanmadıkça murabahalı yolla 









satılamaz. Çünkü Hanefîlere göre satılacak malın kendisinden meydana gelen 
artışlar mal hükmünde olup satış kapsamına girer ve âdeten tek satış bedeli 
bildirmekle yetinilir.^^ 

Ancak bir malı satın alan veya üreten kimse yeniden satıncaya kadar kira 
geliri elde etse bunu müşteriye açıklamaksızın kar miktarı açıklanan yolla 
satabilir. Çünkü burada ziyade (artış) malın kendinden meydana gelmiş 
olmaz ve bu yüzden de kira geliri murabahalı satışta satış kapsamına girmez. 

Veresiye satın alman bir mal, bu durum müşteriye açıklanmadıkça kâr 
miktarı açıklanan yolla (murabaha) satılamaz. Çünkü vadeli satış çoğu zaman 
satış bedelinin yüksek tutulmasına neden olur. Malı peşin parayla satın alan 
kimse fiyatta indirim, yaptırma imkânı bulur. Bu yüzden genellikle peşin 
veya veresiye alma durumuna göre alış fiyatı farklı olur.^^ İleride veresiye 
satış ve vade farkının hükmü üzerinde ayrıca duracağız. Ancak malı vadeli 
almak bir fiyat farkına yol açmamışsa, bu takdirde bunun murabaha yoluyla 
satışta alıcıya açıklanması gerekmez. 

Veresiye satın alınan bir mal, bu durum açıklanmaksızın, kâr miktarı 
açıklanan yolla satılsa ve alıcı bunu sonradan öğrense, malı tüketmediği 
sürece seçimlik hakka sahip olur. Dilerse satım akdini bozar, dilerse tasdik 
eder J 6591 

İlk alıcı malı bir alacağı karşılığında satın almışsa, bu durumu 
açıklamaksızın güvene dayanan bir akitle satış yapabilir. Burada ilk alıcının 
etki altında kalarak malı borçlusundan pahalı alma ihtimali söz konusu 
olmaz. Ancak mal bir alacak karşılığında sulh yoluyla satın alınmış olursa, bu 
durumun kâr miktarı açıklanan bir yolla satışında açıklanması gerekir. Çünkü 
sulh, indirim yapma ve kolaylık gösterme sonucunu doğurur. Bu yüzden malı 
ikinci müşteriye satarken alış fiyatında bir müsamaha olup olmadığını 
açıklamak gerekir. Alacaklı alacağını bir an önce alabilmek veya alınamayan 
bir alacağını elde etmek için, bunun karşılığında malı yüksek fiyatla kabul 
etmek zorunda kalmış olabilir, ikinci satışta bu durum müşteriye açıklanmalı 
ki, malın gerçek değeri konusunda yanılmasın^ 9 

Satın alman bir mal, alıcının elinde iken değerlense, yeni değer üzerinden 
belirlenecek fiyatın üzerine belli bir kâr eklenerek murabaha yoluyla 
satılabilir. Bu durumun yeni alıcıya açıklanmaması aldatma sayılmaz. Çünkü 
satıcı yeni değere eklediği kâr miktarını açıklamakla dürüst davranmış olur. 
Ancak artık bu malı şu fiyata aldım demez, belki malın yeni değeri şudur der. 
Bu ilk alış fiyatı ile yeni değer arasında fark olduğu zaman böyledir. Eğer 
bunlar birbirine eşit olursa, hıyânet söz konusu olur ve yeni alıcı durumu 






öğrenince muhayyerlik hakkına sahip bulunur. 

Yine bir kimsenin miras, vasiyet veya bağış yoluyla mâlik olduğu bir mala, 
adaletli bir bilirkişi değer koysa, sonra malik bu malı kâr miktarı açıklanan 
(murabahalı) yolla satsa caiz olur. Çünkü o, sözünde doğru söylemiştir.^^ 

B) Alıcının Yanlış Bilgilerle Yanıltılması: 

Kâr miktarı açıklanarak yapılan satışta, müşterinin yanıltıldığı üç şekilde 
ortaya çıkabilir. Satıcının ikrarı, delil ve satıcının yeminden kaçınması. 
Müşterinin yanıltılması ise ya satış bedelinin niteliği ya da miktarı konusunda 
olur. 

1. Satış Bedelinin Niteliği Konusunda Yanıltma: 

Bir kimse vadeli olarak satın aldığı bir malı, müşteriye vadeli satın aldığını 
bildirmeksizin alış fiyatı üzerine ekleyeceği belli bir kârla (murâbaha) veya 
kârsız (tevliye) olarak satsa, sonra ikinci müşteri bu durumu öğrense, Hanefî 
müctehitlerinin ittifakı ile bu müşteri muhayyerdir. Dilerse malı satış 
bedelinin tümü ile alır, dilerse akdi bozabilir. Çünkü murâbaha ve tevliye 
satışı emanet satışları olup verilen bilgilerin doğru olması gerekir. Burada 
müşteri, satıcının ilk satış bedeli ile ilgili olarak verdiği bilgilere güvenerek 
malı almaya karar vermiştir. Bu yüzden ikinci satışın yalan ve hiyânetten 
korunması delâlet yoluyla şart koşulmuş sayılır. Bu şart gerçekleşmeyince de 
alıcı için muhayyerlik hakkı sabit olur. Nitekim malın ayıplı olması hâlinde 
de durum böyledir. 

Malın sulh bedeli karşılığı olarak alındığının açıklanmaması halinde de 
ikinci müşteri için muhayyerlik hakkı doğar.-LY^ 

2. Satış Bedelinin Miktarı ile İlgili Yanıltma: 

Kâr miktarı açıklanarak veya kârsız olduğu belirtilerek yapılan bir satışta 
alıcının satış bedelinin miktarı konusunda yanıltılması şu şekilde ortaya 
çıkabilir. 

Bir kimse; Bu malı on liraya satın aldım, şu kadar kârla sana satıyorum 
veya on liraya aldım, hiç kârsız yine on liraya sana satıyorum dese, daha 
sonra bu malı gerçekte dokuz liraya aldığı ortaya çıksa böyle bir muâmeleyi 
mezhep müctehitleri şu şekilde çözüme kavuşturmuştur. 

Ebû Hanîfeye (ö. 150/767) göre, satıcının yanıltıcı bilgi verdiği anlaşılınca 
murâbahalı satışta alıcı muhayyerlik hakkına sahip olur. Dilerse belirlenen 
satış bedelinin tamamı ile malı alır, dilerse akdi bozabilir. Eğer satış tevliye 




(kârsız) yoluyla yapılmışsa alıcının muhayyerlik hakkı bulunmaz. Fakat satış 
bedelinden yanıltıldığı miktarı düşebilir ve satış gerçek anapara üzerinden 
yapılmış sayılır. 

Meselâ; bir kimse on bin liraya satın aldığı malı, on iki bin liraya aldığını 
söyleyerek, % 25 kâr eklemek suretiyle 15 bin liradan satsa, ikinci alıcı 
sonradan gerçek alış fiyatının on bin lira olduğunu öğrense, dilerse malı 15 
bin liradan kabul eder, isterse satın almaktan vazgeçebilir. 

Tevliyede (kârsız satış) ise yanıltıcı bilgi, satım akdinin niteliğinde 
değişiklik meydana getirir. Çünkü tevliye; alış fiyatına veya maliyete ilâve 
yapmadan kârsız bir satış şeklidir. Burada alış fiyatı ile satış bedelinin eşit 
olması gerekir. Alıcıyı etkilemek için önceki alış fiyatını yüksek gösterip, hiç 
kârsız satış yaptığını söylemek emânete hıyânet sayılır. Bu durumda satış, 
tevliye olmaktan çıkıp, murabaha satışı şeklini aldığı için, alıcının razı 
olmadığı, yeni bir akit çeşidi söz konusudur. Bu da caiz değildir. Bu nedenle 
bedelden alıcının yanıltıldığı miktar düşürülür ve satış kalan bedelle, yani 
gerçek anapara ile yapılmış olur.^^ 

Meselâ; yukarıdaki örnekte, satış 12 bin liradan hiç kârsız (tevliye) 
denilerek yapılsa, fakat alıcı sonradan gerçek alış fiyatının 10 bin lira 
olduğunu öğrense, alıcı yanıltıldığı fazlalığı, yani iki bin lirayı düşürme 
hakkına sahip olur. Böylece satış gerçek anapara olan 10 bin lira üzerinden 
yapılmış olur. 

Yanıltıcı bilgilerle satılan mal, ikinci alıcının elinde telef olsa veya alıcı onu 
geri vermeden önce tüketse yahut da malda geri vermeğe engel olacak bir 
kusur meydana gelse, akit taraflarca belirlenen bedelin tümü ile bağlayıcı olur 
ve muhayyerlik hakkı da düşer. 

Ebû Yusuf’a (ö. 182/798) göre, yanıltıcı bilgi verilerek yapılan murabaha 
ve tevliye satışında, yanıltma miktarı düşürülür, yukarıdaki örnekte; 10 bin 
liraya alman fakat alış fiyatı 12 bin lira olarak gösterilen malın % 25 kârla 
satışında, bu kâr gerçek alış fiyatı olan 10 bin lira üzerine eklenerek 12.500 
liradan satılmış olur. Tevliye satışında ise iki bin lira düşülerek, satış 10 bin 
liradan yapılmış sayılır. Ebû Yusuf’un dayandığı esas şudur: Murabaha ve 
tevliyede ilk semen asildir. Alıcının yanıltıldığı ortaya çıkınca, akdin yanıltıcı 
bilgiye dayanan kısmı geçersiz sayılır ve satımdaki geri kalan satış bedeli ile 
bağlayıcı olarak devam eder. 

İmam Muhammed’e (ö. 189/805) göre ise, ikinci alıcı murabahada ve 
tevliyede muhayyerlik hakkına sahip olur. Dilerse malı satış bedelinin tümü 
karşılığında alır, isterse onu satıcıya geri verir. Dayandığı delil şudur: Alıcı, 






satım akdinin bağlayıcılığını ancak karşılıklı rıza ile belirledikleri bedel 
karşılığında kabul etmiştir. Bu yüzden akit bu bedel olmaksızın bağlayıcı 
olmaz ve yanıltıcı bilgiler nedeniyle de kendisi için muhayyerlik hakkkı sabit 
olur. Nitekim malın ayıplı çıkması halinde de muhayyerlik sabit olur.^II 

Yanıltıcı bilgilere dayalı olarak zararına yapıldığı söylenen satışlarda da 
yukarıda açıkladığımız murabahalı satış hükümleri uygulanır.. Çünkü bu çeşit 
satışlarda alıcıyı yalan yolla etkileyerek satışa razı etme söz konusudur. 

Hanefî mezhebine göre, topluma kolaylık olması için alış-verişlere 
karışabilen yalan, hile ve yanıltıcı bilgilerle ilgili olarak kendisiyle fetva 
verilen görüş şudur: 

Satılan malın veya satış bedelinin geri verilmesi yalnız fâhiş gabin (aşırı 
yararlanma) hali olur ve satışa aldatma (tağrîr) da karışmış bulunursa; yani 
fahiş gabin ve aldatma hali birlikte bulununca satım akdini bozmak mümkün 
ve caiz olur. Satıcı veya dellâlın alıcıyı yanıltması ve fâhiş gabin derecesinde 
bir fiyatla satım akdini yapmaya razı etmesi gibi.^ Fâhiş gabin, aşırı kâr ve 
aldatma konusunu ileride inceleyeceğiz. Ancak şu kadarını belirtelim ki fâhiş 
gabin; birden fazla bilirkişinin değerlendirme alanı dışında kalan çok yüksek 
veya çok düşük fiyatı ifade eder. Mecelle, bunu menkul ticaret eşyasında % 
5, hayvanlarda % 10 ve gayri menkullerde % 20 ve daha fazla oranlarda 
emsal fiyatların dışına çıkmak olarak belirlemiştir. Bunun altında kalan 
fazlalıklar “yesir gabin (az aldanma) ” sayılır. Hanefî mezhebinde fahiş gabne 
aldatma eklenmedikçe satışı bozup malı geri vermek caiz olmaz. 
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V - SATIM AKDİNİN İFÂ MASRAFLARI 


Satım akdi yapıldıktan sonra, alıcı satış bedelini ödemek, satıcı da malı 
teslim etmekle yükümlü bulunur. Ancak satılan malın karşı tarafa teslimi ve 
satış bedelinin satıcıya ulaştırılması bazan bir takım masrafları gerektirebilir. 
Paketleme, yükleme, ambara teslim, tapu, noter, gümrük, alım-satım vergisi 
gibi pek çok masraflar bunlar arasında sayılabilir. Aksi kararlaştırılmadığı 
sürece bu konuda şu genel prensip uygulanır: Satılan şeyin teslimi ile ilgili 
masraflar satıcıya, satış bedelinin teslimi ile ilgili masraflar alıcıya ait olur. 

A) Alıcının Katlanacağı Masraflar: 

Satış bedeli ile ilgili masraflar alıcıya aittir. Çünkü o, satış bedelini ödemek 
zorunda olduğuna göre, ödeme sırasında çıkabilecek masraflara da onun 
katlanması gerekir. Parayı kontrol ettirme, havale ücreti, veresiye satışta senet 
ve çek hazırlama ve bunların tahsili için gerekli masraflar alıcıya aittir. 
Çünkü borcun tam olarak ifası ancak bu şekilde mümkündür.^^ 

Diğer yandan veresiye satışlarda borcun vadesinde ödenmemesi yüzünden 
ortaya çıkan protesto, mahkeme, icra, ipotek vb. masrafları borçlunun 
karşılaması gerekir. Çünkü bu masrafların yapılmasına o neden olmuştur. 

Borçlunun borcunu vadesinde ödeyememesi ölüm, hastalık, yangın, sel 
felâketi, kuraklık, don, ekonomik istikrarsızlık, hırsızlık, gasp ve alacaklarını 
tahsil edememesi gibi haklı bir sebebe dayanıyorsa kendisine alacaklı 
tarafından kolaylık gösterilmelidir. 

Kur’an-ı Kerîm’de şöyle buyurulur: “Eğer borçlu darlık içinde ise, ona 
geniş bir zamana kadar mühlet verin. Eğer bilirseniz borcu sadaka 
olarak bağışlamanız sizin için daha hayırhdır.”^^ Bu kolaylık; ödeme 
gücüne kavuşacağı zamana kadar borçluya mühlet vermeyi, eğer tamamen 
ödeme gücünü kaybetmişse, alacağı ona sadaka olarak bağışlamayı 
kapsamına alır. 

İslâm Devleti olan yerde bu hükümler İslâm mahkemesi eliyle uygulanır. 
İslâmda borçlular üçe ayrılır: Mâlî durumu iyi olup, borcunu ödemek 
istemeyenler; dara düşmüş olup, ellerinde hiç bir malı olmayanlar; malı 
borcuna denk veya borcu daha fazla olanlar. Bu sonuncunun vadesi gelen 
borçları ödenemiyor ve mevcut mal varlığı da borcu karşılayamıyorsa iflâs 
problemi ortaya çıkar. 

Ebû Hanîfe’ye göre böyle bir borçlu 2-3 ay hapsedildikten sonra, malı 





olduğuna dair belirti bulunmaz veya gerçekten yoksul olduğu ortaya çıkarsa 
serbest bırakılır. Ancak alacaklılar kendisini takip eder ve yeniden ödeme 
gücüne kavuşursa, alacaklarını bundan tahsil ederler. Ebû Hanîfe borçlu için 
kısıtlamayı (hacr) kabul etmez. 

Ebû Yusuf, imam Muhammed, Şâfii, Mâlik ve Ahmed b. Hanbel’e göre, 
vadesi gelen borcu, mal varlığını aşan borçlular alacaklıların isteği üzerine 
hâkim tarafından kısıtlılık (hacr) altına alınır. Mâlikiler bu konuda hacr için 
mahkeme kararını da gerekli görmezler. Kısıtlama (hacr) ile alacaklılara zarar 
verebilecek tasarruflar önlenmiş olur. Bu yüzden borçlunun vakıf, hibe, 
sadaka ve başkasına yeni bir borç ikrarı gibi tasarrufları alacaklıların icazeti 
bulunmadıkça geçerli olmaz.^ ^ 

Diğer yandan malî durumu iyi olduğu halde borcunu ödemeyen kimse 
alacaklıya zulüm yapmış olur. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Zenginin, 
borcunu erteleyip geciktirmesi zulümdür”^ Böyle bir borçluya yardımcı 
olmak onun zulmünün artmasına yol açabilir. Bu yüzden alacaklı İslâmın 
tanıdığı ve içinde yaşadığı toplumun güzel görüp benimsediği yollara 
başvurarak alacağını almaya çalışır. Bir mü’min altın, gümüş ve satın alma 
gücünü koruyan döviz, buğday, arpa gibi faiz cereyan eden alacakların 
gecikmesinden dolayı vade farkı düşünmemelidir. Yine vadesinde 
ödenmeyen kâğıt para borçlarının en geç bir aya kadar ertelenmesi halinde bir 
fark alınmamalıdır. Vade belirlenmeden yapılan veresiye satışta, bunun en 
geç bir ay olarak kabul edilmesi Mecelle’nin 249ncu maddesinde belirlediği 
prensiplerdendir. Çünkü bir ay yakın bir süre sayılmış ve peşinle bir aya 
kadar vadeli satış arasında önemli bir fark gözetilmemiştir. Satıcı burada 
süreden kaybettiğini sürümden kazanır. 

Günümüzde kâğıt para borçlarının zamanında ödenmemesi yüzünden aşırı 
enflâsyonlar sebebiyle alacaklıların büyük zararlara uğradığı bilinmektedir. 
Kağıt paranın sağlam ve standart bir karşılığa bağlanmamasından meydana 
gelen bu durumun, protesto tarihinden itibaren borcun altın karşılığı 
hesaplanarak bir vade farkının alınabilmesi hakkaniyete ve adalete uygun 
olmalıdır. Çünkü kâğıt paranın ortaya çıkışı ve Osmanlı İmparatorluğunda 
19. yüzyılın ikinci yarısından itibaren uygulanışı daima temsilî para şeklinde 
olmuştur. Bu isim altını temsil etmesinden ötürü verildiği gibi, 
OsmanlIlardaki kâime terimi altın lira yerine geçen, onu temsil eden 
anlamında kullanılmıştır. Kâğıt paranın yeniden sağlam, belirli ve standart bir 
karşılığa bağlanmasına kadar onu örfen ve hükmen altına bağlı saymak, tarihi 
çizgisini devam ettirmek niteliğindedir. Bu, vade farkının enflasyon oranına 






göre belirlenmesinden daha sağlam ve daha istikrarlı bir yoldur. 

B) Satıcının Katlanacağı Masraflar: 

Satılan malın teslimi ile ilgili masraflar satıcıya aittir. Satıcı teslimle 
yükümlü olduğuna göre, teslimle ilgili olarak çıkacak külfet ve masraflara 
onun katlanması gerekir. 

Paketleme, ambalaj yapma, yükleme, tapu, noter, teslim yerine kadar nakil 
ücreti gibi masraflar satıcıya aittir.^^ Satış sırasında malın teslim yeri 
konuşulmamışsa, prensip olarak, akdin yapıldığı sırada satılanın bulunduğu 
yer, teslim yeri sayılır. Buna göre, satılan bir malın tesliminde, akit yeri değil, 
malın bulunduğu yer geçerlidir. Ancak belli bir yerde teslim edilmek üzere 
anlaşma yapılmışsa, malın orada teslimi gerekir. Bununla birlikte, satılan 
malı alıcının bulunduğu yere nakletmek şartıyla satış yapmak caiz 
görülmemiştir. Çünkü böyle bir anlaşma, Hz. Peygamber (s.a.)in “Bir akit 
içinde iki akit yapmayı yasaklayan” hadisi^ 2 ile çelişir. Böyle bir satışta 
satım akdi ile nakliye sözleşmesine ait bedeller tek bedel içinde toplanır ve 
bilinmezlik söz konusu olur. Bu yüzden satım akdi yapıldıktan sonra, nakliye 
işini satıcı firma üstlenecekse bunu servis arabası ile ücretsiz yapabilir veya 
nakliye ücretini ayrıca belirlemek gerekir. Alıcı bu ücreti yüksek bulursa, 
dışarıdan kendisi araç bularak daha ucuza naklettirebilir. Kısaca nakil 
ücretinin satış bedeli içinde kaybolması özellikle alıcının aldanmasına yol 
açabilir.^ 2 ^ 

Sonuç olarak bu bölümde incelediğimiz hükümler alıcıya kâr miktarı 
açıklanarak veya kârsız yapıldığı yahut da zararına olduğu söylenerek yapılan 
satışlarla ilgilidir. Bu çeşit satışlarda müşteriye alış fiyatının veya maliyetin 
açıklanması ve kâr miktarının bildirilmesi alıcıyı etki altında bırakır. Alıcı bu 
bilgilere güvenerek ve dayanarak malı satın almaya karar verir. İşte bu 
yüzden verilen bilgilerin doğru olması gerekir. Bir İslâm toplumunda ticaret 
yapanların kendi ticaret çeşidi ile ilgili vahiy ve sünnette yer alan esasları 
sorup öğrenmesi gerekir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Eğer bilmiyorsanız, 
bilenlere sorunuz”^ Hz. Ömer (r.a.) hilâfete geçtikten sonra topluma şu 
tamimi yayınlamıştır: “Kendi mesleği ile ilgili islâmın hükümlerini 
öğrenmedikçe hiçbir kimse bizim çarşı ve pazarlarımızda alış-veriş 
yapmasın”^^ 
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BEŞİNCİ BÖLÜM: 

ALIŞ VERİŞTE KÂR VE BUNUN ÖLÇÜSÜ 


Kâr Kavramı ve Kapsamı 
Piyasa Fiyatı veya Emsal Fiyat 
Aşırı veya Fahiş Fiyat 
Devletin Fiyatlara Müdahalesi 



ALIŞ VERİŞTE KÂR VE BUNUN ÖLÇÜSÜ 



I - KÂR KAVRAMI VE KAPSAMI 


Bir malı satarken alış fiyatı veya maliyet üzerine eklenen fazlalığa kâr 
(ribh) denir. Arapça bir sözcük olan ribhın mastar anlamı; kazanmak, kâr elde 
etmek demektir. Kuran-ı Kerîm’de şöyle buyurulur: “Onlar doğruluğa 
karşılık sapıklığı satın aldılar. Fakat bu ticaretleri onlara kâr 
sağlamadı.”^ * Ribh sözcüğü hadislerde şu şekilde kullanılmıştır: “Zarar 
meydana gelirse bunun tazmin edilmesi üstlenilmediği takdirde, kârı (ribh) de 
söz konusu olmaz. ”fâZ8] “O, onun kârını yoksullar için bir sadaka kıldı. ”fâZ9] 

Alış-verişler genellikle ihtiyacı karşılamak veya kâr sağlamak amacıyla 
yapılır. îslâmda kârın meşrû oluşu üç sebepten birisine dayanır. Emek, 
sermaye rizikosu ve tazmin yükümlülüğü. 

A) Emek Karşılığı Kârdan Pay Alma: 

Emek-Sermaye ortaklığında (Mudârabe) işletmecinin (mudarib) başkasına 
ait sermayeyi işletmesi sonucunda meydana gelecek kârdan anlaşmada 
belirlenen miktar kadar alma hakkı doğar. Mudârabe yöntemi sermaye 
sahipleri ile, dürüst müteşebbis olan fakat sermayesi bulunmayan işletmeciyi 
bir araya getirir. Böylece toplumda muattal kalmış sermayeler piyasaya 
çıkarken, sermayesi olmayan müteşebbis işletmeciler de değerlenmiş olur. 

Bir Mudârabe ortaklığı şu şekilde oluşur. Elinde önemli miktarda sermayesi 
olan bir kimse hastalık, yaşlılık veya ticaretten anlamama gibi nedenlerle 
bunu bizzat işletemeyince, dürüst bilinen bir müteşebbisle bir emek-sermaye 
ortaklığı kurar. İşletmecinin sermayeyi hangi alanda, hangi beldede 
kullanacağını, hatta nereden mal alıp; kimlere satacağını sermaye sahibinin 
belirleme ve bu konuda sınırlamalar getirme hakkı bulunur. Kârın paylaşılma 
şekil ve miktarı belirlenir. 

Meselâ; yıl sonunda net kârın % 80i sermaye sahibinin % 20si işletmecinin 
olmak üzere anlaşma yapılmışsa buna uyulur. Mudârabede meydana gelecek 
zararın tamamı önce kârdan karşılanır, kâr yeterli olmazsa anaparadan ödenir. 
İşletmecinin zarardan sorumluluğu bulunmaz. Çünkü o, kâra sermaye 
nedeniyle değil, emeği karşılığında hak kazanmaktadır. Zarar olunca onun da 
emeği boşa gitmiş olur. Ancak zararın meydana gelmesinde işletmecinin 
kasıt, kusur, veya ihmali bulunursa zarardan sorumlu olur. İleride 
Mudârabeyi ayrıca inceleyeceğiz. 






B) Tazmin Yükümlülüğü Karşılığında Kâr Alma: 

Kredi ortaklığında (vücuh şirketi), ortaklar hiç sermayesiz vadeli mal alıp 
pazarlamasını yaparlar ve elde edecekleri kârı, tazmini üstlendikleri oranda 
paylaşırlar. Meselâ; üç ortak iki yüzer milyon liraya kadar, toplam 600 
milyon liralık veresiye mal satın alıp pazarlasalar, kârı üçte bir oranında 
paylaşırken, meydana gelecek zarardan da bu oranda sorumlu olurlar. 
Böylece nimet-külfet dengesi kurulmuş bulunur. Burada ortakların emeği 
yanında, meydana gelebilecek zararı üstlenmeleri kârı meşrû hâle 
getirmektedir. 

C) Sermaye Riski Karşılığında Kâra 
Hak Kazanma: 

Ticaret hayatında kârın meşrû oluşu sermayenin riske sokulması 
yüzündendir. Bir malı üreten veya bunu satın alan kimse buna sermaye 
bağlar. Bütün hesaplar ekonomik hayatın normal işleyeceği, malın normal 
sürede kârıyla satılacağı esasına dayanır. Ancak ekonomik krizin 
başgöstermesi, aşırı rekabet ortamının oluşması, malın müşterilerce 
beğenilmemesi, bozuk çıkması gibi sebeplerle kâr ümidi her zaman zarara 
dönüşebilir. Diğer yandan eski fiyatlarla satılan malın yerine aynı cins malları 
daha yüksek fiyatla satın alma veya üretme sırasında ortaya çıkan sermaye 
kaybı da başka bir rizikodur. 

Sermaye ortaklıklarında da, ortağın kâra hak kazanması sermayesini zarar 
riskine sokması yüzündendir. Nitekim ortaklardan birisi zarar riskini kabul 
etmeden sermaye koysa bu şart geçersizdir. Çünkü her ne kadar îslâm şirket 
statülerinde kârın paylaşılması serbest anlaşma ile belirleniyorsa da, zarara 
katlanma ancak sermaye oranlarına göre olur. Şirket sözleşmesinin bu 
prensiple çelişen maddeleri geçersizdir. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Şirketlerde kârın paylaşılması serbest 
sözleşme ile belirlenir. Zarara katlanma ise, sermaye oranlarına göre 
0 l ur »[ 680 ] “Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. 
Ancak haramı helal, helali haram kılan şart müstesnadır.”^^ 

D) Kâr ve Faiz Arasında Ne Fark Vardır? 

Kâr satın alman veya üretilen bir malın maliyetine satış için eklenen bir 
fazlalıktır. Ticarette kâr, zarara katlanmayı göze alma karşılığında meşrû 




kılınmıştır. Burada riziko sermayenin üzerindedir. Faizli muâmelede ise 
riziko sermayeyi kullanana yükletilmiştir. Faizle kredi kullanan kişi veya 
kuruluş vade sonunda anaparayı ve kararlaştırılan faizi ödemeyi taahhüt eder. 
Sermayeyi kullanırken zarar da etse bu taahhüdünü yerine getirmek zorunda 
bulunur. Buna göre faizli bankacılıkta mevduat sahipleri ile banka arasında 
tek yönlü işleyen riziko vardır. Çünkü banka zarar etse bile, gerektiğinde 
gayri menkullerini satarak anapara ve faiz borçlarını ödemeye 
zorlanabilecektir. Diğer yandan banka ile faizli kredi kullanan kişi ve 
kuruluşlar arasındaki riziko da tek yanlıdır. Çünkü banka kefil veya ipotek 
karşılığında kredi dağıtmakla, kendi üzerindeki rizikoyu faizli kredi 
kullananlara aktarmaktadır. Böylece faizli bir banka mevduat sahipleri ile 
kredi kullanan esnaf, tüccar, sanayici ve diğer müteşebbisler arasında bir 
aracı konumundadır. Tasarruf sahibi ile müteşebbisin (işletmeci) güçlerini 
doğrudan birleştirmesini engelleyen bir unsurdur. 

İslâm’daki Mudârabe (emek-sermaye ortaklığı) modeli ise sermaye 
sahipleri ile, bunu çalıştıracak olan işletmeciyi (mudarib) doğrudan bir araya 
getirir ve rizikoyu sermaye üstlenir. Kâr olursa bundan iki taraf da anlaşmaya 
göre payını alır. Zarar olursa bu önce kârdan karşılanır, bu yeterli olmazsa, 
anaparadan giderilir. Ancak böyle bir durumda işletmeci de kârdan pay 
alamayacağı için emeği karşılıksız kalır. 

İslâm bankacılığı da temelde emek-sermaye (Mudârabe) ortaklığına 
dayanır. Burada faizli bankanın aksine zarar rizikosu sermaye sahiplerinin 
üzerindedir. İşletmeci durumunda bulunan İslâm bankası emeğinin karşılığı 
olarak dönem veya yıl sonu kârlarından anlaşmada belirlenen oranda pay alır. 
Günümüzde kârın paylaşımı % 20 işletmecinin, % 80de sermaye sahiplerinin 
olmak üzere yapılmaktadır. Ancak zarar önce kârdan karşılanacağı için, zarar 
hâlinde İslâm bankasının o dönemdeki bütün emeği karşılıksız kalır. Zararı 
kâr karşılamazsa anaparadan karşılanır ve zarar büyük olunca anaparanın 
tamamı da gidebilir. Buna göre, İslâm’ın asıl riski sermaye sahiplerine 
yaydığı ve bu yolla bankacılığı güçlendirdiği söylenebilir. Kâr ve fâiz, her 
ikisi de anlam bakımından bir gelirdir, fakat Allah kârı helal faizi ise haram 
kılmıştır. 

E) Kârın Meşrûluğu ve Sınırı: 

İslâm’da ticaret meşrû olunca, kâr elde etmenin de meşrû olması tabiidir. 
Çünkü kâr, mal mübadelesinin semeresi olup, onsuz ekonomik bir hayat 




düşünülemez. Bu yüzden İslâm kârı yasaklamamıştır. Âyet ve hadislerde 
ticaret ve kazançtan genel olarak söz edilmiş ve ekonomik hayatın belirli 
prensiplere uyularak, kendi tabii kuralları içinde yürümesi amaçlanmıştır. 
Kârın tabiî ve ahlâkî ölçüler içinde ve serbest rekabet ortamında oluşması 
esas alınmıştır. Ancak bu prensibi korumak ve insanların temel ihtiyaçlarının 
istismarını önlemek için bir takım tedbirler öngörülmüştür. Ribanın 
yasaklanması, haksız kazanç yollarının kapatılması ve gerektiğinde narha 
başvurulması bunlar arasında sayılabilir. 

Alış-verişlerde yalan, hile, aldatma, satılan şeyin ayıbını gizleme veya onu 
mevcut olmayan niteliklerle övme yasaklanmış; açık, gerçekçi ve makul 
ölçüler konulmuştur: Allahü Teâlâ şöyle buyurur: “Ey iman edenler! 
Birbirinizin mallarını haram yollarla yemeyiniz. Ancak karşılıklı rızaya 
dayanan, meşrû bir ticaret yoluyla olması durumu müstesnadır.”^^ 
“Allah alış-verişi helâl, ribayı ise haram kılmıştır.”^^ 

Bir satım akdinde kâr miktarını belirleyebilmek için her şeyden önce bu 
malın alış fiyatının veya maliyetinin bilinmesine ihtiyaç vardır. Malın bu ilk 
değerine anapara (re’sü’l-mâl) denir. Bu, ilk alıcının akide ödemeyi 
üstlendiği bedeldir. Başka bir deyimle, mala kendisiyle mâlik olunan ve 
akide ödenmesi üstlenilen bedeldir. Hanefîlerde alış fiyatına eklenip 
eklenmeyecek masrafların belirlenmesinde tüccar arasındaki örfe ağırlık 
verilmiştir. Bu konuda temel prensip malın kendisinde veya değerinde artış 
meydana getiren harcamaların alış fiyatına eklenmesi, bu niteliği taşımayan 

harcamaların ise eklenmemesidir.^^l 

İslâm’da net mâliyet hesabı güvene dayanan bir satış niteliğindeki kârlı 
(murabaha), kârsız (tevliye) ve zararına (vazîa) satışlarda gereklidir. Satıcı 
kendi alış fiyatını ve eklediği kâr miktarını alıcıya açıklamaksızın, 
belirleyeceği bir satış bedeliyle de malını satabilir. Hatta eskiden kalan mala, 
piyasadaki rayiç fiyatları ölçü alarak, yeni bir değer koyup, bunun da üzerine 
kâr ekleyerek satış yapmak da mümkün ve câizdir. Yeter ki, alıcıyı yanıltacak 
ve onu etki altında bırakacak yanlış bilgiler verilmesin. Kârın meşrû ve güzel 
kazanç (tîb) olması için, satıcının iyi niyet kurallarından ayrılmaması ve 
alıcıya doğru bilgiler vermesi gerekir. Aksi halde aldatma ile aşırı kâr bir 
araya gelirse alıcı lehine bir takım haklar doğar. Aşağıda fâhiş gabin halini 
ayrıca inceleyeceğiz. 

Bu duruma göre İslâm’da, alış-verişlerde çeşitli mallara yüzde hesabiyle bir 
kâr haddi belirlenmemiştir. Genel olarak arz ve talep kanunlarına bağlı, 
serbest rekabet esasları içinde kendiliğinden oluşacak fiyatlar ölçü alınmıştır. 






Eğer çeşitli mallara belirli oranda kâr haddi uygulaması getirilseydi, 
ekonomik hayat zorluklarla karşılaşırdı. Çünkü kâr miktarını dondurmak o 
malın alış fiyatını veya mâliyetini tam olarak bilmeyi gerektirir. Bu ise her 
zaman net olarak hesaplanamaz ve satışa hile karışabilir. Diğer yandan ayni 
cins ve kalitedeki malın mâliyeti tüccardan tüccara değişir. Sermayesi geniş 
olan kimse, peşin para ile çok ve ucuz mal satın alır, kendi araçları ile 
nakleder ve işyerine kira ödemez. Bütün bu nedenlerle malı ucuza mâl eder. 
Başka bir tüccarda bu imkânlar bulunmadığı için maliyetleri yüksek olabilir. 
Üretimdeki maliyetler çok daha değişik etkenler yüzünden farklı olur. Ayni 
cins ve miktarda bir çok malın maliyetleri farklı olunca, yüzde kâr ilâvesiyle 
oluşacak satış bedelleri de farklı olacaktır. 

İşte bu ve benzeri sakıncalar yüzünden Rasûlullah (s.a.s.) piyasa fiyatlarına 
müdahale etmesi için başvuran sahabilere şöyle cevap vermiştir: “Şüphesiz, 
fiyat tayin eden, darlık ve bolluk veren, rızıklandıran ancak Allahtır. Ben 
sizden hiç kimsenin mal ve canına yapmış olduğum bir haksızlık sebebiyle 
hakkını benden ister olduğu halde Rabbime kavuşmak istemem.»[686] 
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II - PİYASA FİYATI VEYA EMSAL FİYAT 


A) Piyasa Fiyatının Oluşması: 

Serbest piyasa ekonomisinde arz ve talebin karşılaşması ile oluşan kısa 
vadeli mübadele bedeline piyasa fiyatı denir. Emsal fiyat, emsal değer, âdil 
kıymet veya rayiç bedel terimleri de aynı anlamı ifade eder. Piyasa 
fiyatlarının düşmesi veya yükselmesi arz ve talep dengesindeki 
dalgalanmaların bir sonucudur. 

Piyasaya ihtiyaç miktarının altında mal sürülürse mal darlığı görülür ve 
fiyatlar yükselir. Çünkü mala talebin artması fiyatların yükselmesine yol açar. 
Buna karşılık piyasaya ihtiyacın üstünde mal sürülürse bu defa da, talep 
azlığından ötürü ucuzluk meydana gelir. Ancak bu durum maliyetin altında, 
yani zararına satışlara yol açacak dereceye ulaşırsa mal arzı kısılır, üretim 
azalır. Bu dalgalanmalar şeffaf bir piyasada fiyatlar istikrar buluncaya kadar 
devam eder. Başka bir deyimle arz ve talep dengesi kurulunca fiyatlar da 
istikrar bulur. 

İşte piyasa fiyatlarının belirli bir noktada durmasını sağlamak için fiyatları 
dış müdahalelerle dondurmak yerine; arz ve talep arasındaki dengeyi 
sağlamak ve serbest rekabet engellerini ortadan kaldırmak daha sürekli bir 
çözümdür.^^ 

B) Fiyatlarda Emsal Gözetilmesiyle 
İlgili Deliller: 

İslâm’da bir malın değerini belirlemek için, kendi cinsinin günlük rayiç 
fiyatına başvurulur. Böylece o malın emsaline göre değeri ve fiyatı ortaya 
çıkmış olur. 

Allah Rasûlünün Medine piyasasında zaman zaman yükselen fiyatlara 
müdahale etmesi istendiği halde, müdahale etmemesi ve ashab-ı kiramı 
serbest rekabet şartları içinde dürüst ticarete teşvik etmesi, piyasa fiyatının 
ölçü alınışına delildir.^^ 

İslâma göre, başkasının standart (misli) malına zarar veren kimse bunu 
misliyle tazmin eder. Telef edilen mal; hayvan, akar, kullanılmış nakil aracı 
gibi kıyemî mal niteliğinde ise, aynısı temin edilemeyeceği için değeri ile 
tazmin edilir. İşte bu gibi malların değerini bilirkişi piyasada bulunan 
benzerlerinin rayiç bedellerini dikkate alarak belirler.^^ 









Ticaret mallarının zekâtı da, kırkta bir olarak kendi cinsinden verilebileceği 
gibi, malın değerinin kırkta biri de verilebilir. Zekât yükümlüsü bu konuda 
tercih hakkına sahiptir. İşte malın zekâtı değeri üzerinden para veya başka 
cins bir mal olarak verilmek istenirse bu mallara piyasa değerleri dikkate 
alınarak bilirkişi tarafından kıymet konulacaktır.^^ Hz. Ömer hilafeti 
sırasında yaptığı bir piyasa kontrolünde üzüm tüccarı, Hâtib b. Ebî Beltea’nın 
fiyatlarını düşük bulur ve kendisine şöyle der: 

“Taif’ten üzüm yüklü bir kervanın gelmekte olduğunu haber aldım. Onlar 
istemeyerek senin bu fiyatını rayiç bedel olarak kabul ederler. O halde, 
onların zarar görmemesi için ya fiyatını arttır, ya da malını topla, pazardan 
git. İstediğin yerde, dilediğin fiyata sat.”^~ Ancak daha sonra Hz. Ömer’in, 
Hâtib (r.a.)ın evine giderek; Sana söylediklerim ne emirdir, ne de hüküm; 
sadece halkın iyiliğini istediğim için söylediğim sözlerdir. Nerede ve nasıl 
istersen satabilirsin dediği nakledilir. Burada Hz. Ömer’in sonradan Hatıb’ı, 
serbest bırakması mal arzının artması üzerine fiyatların düşmesi sonucunu 
doğuracak niteliktedir. Diğer yandan bu durum aynı cins ve kalitedeki 
mallarda bazı fiyat farklılıklarının da olabileceğini gösterir. 

Ünlü Mâliki hukukçularından el-Bâcî (ö. 474/1081) çoğunluğun fiyatlarını, 
piyasa fiyatı olarak kabul eder. O, el-Muvatta şerhinde şöyle der: Bir kişi 
veya az sayıda bir grup, büyük çoğunluğa muhalefet ederek fiyatları 
düşürseler; onlara, ya büyük çoğunluğun sattığı fiyattan satış yapmaları, aksi 
halde alış-verişi terketmeleri bildirilir. Ancak bir kişi veya az sayıda kişiler 
fiyatları yükseltse çoğunluğa, bu zamlı fiyattan satış yapmaları veya alış¬ 
verişi terketmeleri emredilmez.^^ 

Günün rayiç bedeli ile satış yapmanın caiz olduğunu gösteren başka bir 
delil Ashab-ı kiramdan Hakîm b. Hizâm (r.a.)ın, Rasûlullah (s.a.) adına 
yaptığı şu alış-veriştir. Hz. Peygamber, adı geçen sahabeye bir dînar para 
(yaklaşık dört gr. ağırlığında altın lira) vererek kendisi için bir kurbanlık 
koyun satın almasını ister. Bu para ile iki koyun satın alan Hakîm (r.a.), 
henüz pazar yerinden ayrılmadan hayvanların pahalanması üzerine bu iki 
koyundan birisini bir dînara satar ve elinde bir dînar, yedeğinde de bir 
koyunla Allah elçisine gelir. Hz. Peygamber parayı ve koyunu kabul eder ve 
Hakîm için hayır duada bulunur.^^ Günümüzde kurban bayramı öncesinde 
bu çeşit satışlara rastlanır. Sabahtan hayvanların çokluğu buna karşılık alıcı 
azlığı yüzünden fiyatlar düşük iken, akşam üzeri hayvan azalır, alıcı çoğalırsa 
fiyatlar iki katma kadar çıkabilir. Bu da gösteriyor ki, başkalarının satış 
yaptığı fiyattan satan kimse bazı durumlarda yüzde yüzün üstünde de kâr 







yapmış olabilir. Eskiden kalmış ve çok ucuza alınmış olan bazı malları da 
yeni alınanları ile birlikte satarken bazan çok yüksek kâr yapıldığı düşünülür. 
Gerçekte malın satış yapıldığı tarihteki günlük değeri, asildir. Çünkü mal 
satıldığında yerine yenisi satın alınırken yeni fiyatlar üzerinden alınacaktır. 
Bu durumda eski mallar önceki fiyatları ile satılırsa, tüccar için sermaye 
kaybı söz konusu olur. Ancak belki böyle bir malı satarken şu fiyata aldım 
denilmemeli, malın değeri budur denilmelidir. Aksi halde alıcı yanıltılmış 
olur. 

Eskiden kalma malın yeni fiyatlar üzerinden maliyet veya kâr miktarı 
açıklanmaksızın satışı mümkün ve caizdir. Ancak alıcıya kâr miktarı 
açıklandığı takdirde doğru sözlü olmalıdır. Büyük Hanefî fakîhi es-Serahsî 
(ö. 490/1097), el-Mebsût isimli eserinde şöyle der: Bir kimse satın aldığı bir 
mala, alış fiyatından daha yüksek bir değer belirleyerek, bunun üzerine de 
belli bir kâr eklemek sûretiyle murabaha yolu ile satsa caiz olur. Artık bu 
durumda alıcıya karşı; Bu mal bana şu fiyata mal oldu veya bu malı şu fiyata 
aldım diyemez. Aksi halde yalana düşer. Burada yalana ruhsat yoktur. 
Alıcıya şöyle diyebilir: Bu malın değeri şudur veya bu malı şu kadar kârla 
satıyorum. 

Ebû Yusuf’a göre, yukarıdaki durumda alıcı; tüccar ve esnafın mala alış 
fiyatının üstünde yeni bir fiyat uyguladıklarını biliyorsa satım akdi geçerli 
olur, bunu bilmiyorsa, satıcı müşteriyi yanıltmış sayılır ve onun, durumu 
öğrenince akdi bozma hakkı doğar. Bu, ihtiyaten böyledir. Çünkü mürabaha 
satışında ihtiyatlı davranmak gerekir. Hatta bu yeni fiyat ayarlaması, 
insanların bildikleri takdirde alış-verişe razı olmayacakları derecede yüksek 
olursa, başka bir deyimle fâhiş gabin derecesinde bulunursa, durum alıcıya 
açıklanmaksızın murabahalı satış yapılamaz.^^ 

Sonuç olarak İslâm, miktarı belirli bir kâr haddinden ziyade, serbest 
rekabetle oluşacak piyasa fiyatları içinde yer alan kârı meşrû kılmıştır. Ancak 
bu fiyatın da İslâmî ölçüler içinde işleyen bir ticaret piyasasında oluşması 
gerekir. Piyasanın sağlıklı işleyebilmesi için İslâm’ın öngördüğü tedbirleri ve 
getirdiği yasaklamaları ileride açıklayacağız. Ancak önce aşırı fiyat veya 
fâhiş gabin nedir? Ölçü ve sınırları neden ibarettir? Bunu belirlemeye 
çalışacağız. 
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III - AŞIRI VEYA FÂHİŞ FİYAT 


A) Fâhiş veya Yesir Gabn (Çok veya Az Aldanma): 

Gabn; alış-verişte aldatmak, eksik vermek, saklamak, gizlemek, farkına 
varmamak gibi anlamlara gelir. Bir fıkıh terimi olarak gabn; alış-verişlerde, 
malın normal değerinin üstünde veya altında olmak üzere bedeller arasındaki 
eşitsizliği ifade eder. İslâm’da kâr için belli bir sınır konulmamakla birlikte 
alış-verişlerde yalan, hile, satılan malın ayıbını gizleme, malı kendisinde 
bulunmayan nitelikle övme yasaklanmıştır. Böylece alış-veriş yapanların 
hileli yollarla birbirini aldatması ve bu yolla malın çok yüksek veya çok 
düşük fiyatlarla satılması meşrû görülmemiştir. 

Allahu Teâlâ şöyle buyurur: “Ey iman edenler! Birbirinizin mallarını 
haram sebeplerle yemeyin. Meğer ki o mallar, sizden karşılıklı rızaya 
dayanan bir ticaret malı ola.”^^ Burada ticaret bir bedel karşılığında 
yapılan bütün muâmeleleri kapsamına alır. Ancak bâtıl yolla başkasının 
malını yeme yasaklanmıştır. Buna göre, bedelin faiz oluşu, meçhul 
bırakılması veya şarap, domuz eti gibi meşrû olmayan şeylerin bedel 
kılınması gibi durumlar ticaret sayılmakla birlikte meşrû olmaz. 

Başka âyetlerde şöyle buyurulur: “Onlar (Allâh’ı ve mü’minleri 
aldatmaya çalışırlar, halbuki yalnız kendilerini aldatırlar da farkında 
olmazlar.”^^ “Ölçü ve tartıda hile yapanların vay haline! Onlar 
insanlardan bir şey ölçüp aldıkları zaman ölçüyü tam yaparlar. 
Kendileri onlara bir şey ölçtükleri veya tarttıkları zaman eksik 
yaparlar.» 1699 ] «Tartıda taşkınlık yapıp, dengeyi bozmayın, tartıyı 
adaletle yapın, terazide eksiklik yapmayın.”^^ 

Enes b. Mâlik (r.a.)ten rivayete göre, ashab-ı kiramdan Habban b. Münkız 
(r.a.) alış-verişlerinde aldatılıyordu. Hz. Peygamber kendisine şu tavsiyede 
bulunmuştur: “Alış-veriş yaptığın zaman şöyle de: Aldatma yok ve benim 
için üç gün muhayyerlik hakkı vardır. »IZOi] 

Ebû Hüreyre (r.a.)ten rivayet edildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.) bir gün 
pazar yerinden geçerken, elini bir zahire yığınının içine sokmuş, altının ıslak 
olduğunu görünce satıcıya sebebini sormuştur. Satıcı yağan yağmurun 
ıslattığını bildirince, (Allâh’ın elçisi şöyle buyurmuştur: “Bu ıslaklığı 
herkesin görmesi için zahirenin üzerine çıkarman gerekmez miydi? Hile 
yapan bizden değildir.”^^ İmam en-Nevevî (ö. 676/1277) bu hadisin son 









kısmını şöyle açıklamıştır: “Hile yapan benim yolumda gidenlerden; ilim, 
amel ve yoluma uyanlardan değildir.” Diğer yandan İslâm’ın ilk yüzyılında 
tâbiîn müctehitlerinden Süfyan b. Uyeyne (ö. 198/813) gibi bilginler bu 
hadisi tefsir etmeyi uygun bulmamışlar ve tevilden (uygun olan başka bir 
anlama hamletme yolu) çekinmişlerdir.^ 1 ^ 

Gabn; fâhiş (çok aldatma) ve yesîr (az aldatma) olmak üzere ikiye ayrılır. 
Fahiş sözcüğü, fuhuş mastarından ism-i fail olup, kök anlamı; söz veya işin 
çok çirkin olması, haddi ve ölçüyü aşmak, yüz kızartıcı iş yapmak demektir, 
böylece fâhiş fiyat bir malın normal piyasa değerinin çok üstünde veya 
altında satılmasını ifade eder. Çünkü haksız ve ölçüsüz olarak fiyat yükselten 
kimse insanların mallarını haksız yemiş ve onları (Allâh’ın mübah kıldığı 
şeylerden mahrum etmiş olur. 

Yukarıda da belirttiğimiz gibi İslâm kesin bir kâr sınırı getirmeyince, belli 
bir piyasadaki fiyatların esneklik alanı içinde satış caiz olur. Çok aldatma, 
başka bir ifadeyle fâhiş fiyat normal fiyatın ne kadar üstüne çıkılırsa teşekkül 
eder? Fâhiş fiyatın miktarını ve kesin olarak ölçüsünü belirleyen bir âyet veya 
hadis yoktur. Konu genel esaslara ve tüccar örfüne dayanarak içtihatla 
çözümlenir. Hanefilerin yaygın tarifine göre fâhiş gabn; herhangi bir malı o 
malın fiyatı hakkında bilirkişilerin belirleyeceği fiyattan oldukça fazla bir 
fiyatla satma veya bu ölçüde düşük bir fiyatla satın almadır. Yesîr gabn ise; 
bu derece yüksek veya düşük olmayan, insanların aldanma saymakla birlikte 
müsamaha ile karşıladıkları bir bedelle satış yapmaktır. Buna göre, meselâ, 
bir mal 900 bin lira ile bir milyon lira arasında peşin satılıyorsa, malın normal 
piyasa değeri budur. Bu alanın dışına çıkılınca gabn hali başlar ve nisbet 
yükseldikçe de sorumluluk artar. Ancak bu fazlalığın sonuç meydana 
getirmesi aldatmanın da bulunması halinde söz konusu olur.^4] 

Diğer yandan Belh fakîhlerinden Hanefî mezhebine bağlı Nusayr b. Yahya 
(ö. 268/881), satım akdine konu olan malların az veya çok tasarrufa 
uğramalarını göz önüne alarak fâhiş gabni; gayri menkullerde % 20, 
hayvanlarda % 10 ve menkul eşyada % 5 olarak sınırlamış ve piyasa fiyatı 
aşılarak bu oranların üstünde bir fiyatla satışın fâhiş gabin derecesinde 
olduğunu belirtmiştir. OsmanlIlarda bu oranlar Mecelle’nin 165’nci 
maddesiyle kanunlaştırılmıştır. Maddenin sadeleşmiş şekli şöyledir: “Fahiş 
gabin; menkul mallarda yirmide bir, hayvanlarda onda bir ve gayri 
menkullerde beşte bir miktarı ve daha çok aldanmaktır.” 

Bu oranlar uygulama ile ilgilidir. Günlük hayatta çokça yapılan alış¬ 
verişlerde aldanma ihtimali azalırken, nâdir olarak yapılanlarda çoğalır. Bu 





yüzden Ali Haydar Efendi (ö. 1355/1936) birden fazla para çeşidinin 
tedavülde bulunduğu bir piyasada para mübadelesinde fahiş gabin oranını % 
2,5 olarak belirlemiştir. Çünkü çok sık yapılan muâmeleler fiyatların hatırda 
kalmasını sağlar ve aldanmalar daha az olur.J-^ 

Yukarıda belirlenen oranların altında, piyasa fiyatı dışına çıkmalar ise 
“yesir gabn” niteliğinde olup, müsamaha ile karşılanmıştır. 

İmam Mâlik’e (ö. 179/795) göre fahiş gabn terimiyle ifade edilen çok 
aldanma, malın değerinin üçte birinden daha yüksek bir fiyatla satış 
yapmaktır. Bu ölçüde düşük fiyatla satış yapmak da aynı niteliktedir. 
Dayandıkları delil Hz. Ebû Bekir’in uygulamasıdır. Ebû Bekir (r.a.) halife 
iken valilerine yaptığı bildirimde fahiş gabn nisbetini üçte bir olarak 
belirlemiştir. Daha sonra Malikilerde fahiş gabin oranı için bir rakam vermek 
yerine şu tarif yaygınlaşmıştır: “Gabn; bir malın, değerinden açık, yani göze 
batan bir şekilde fazla veya eksik bir fiyatla satılmasıdır. Fazlalık veya 
eksiklik açık olduğu zaman fahiş gabn meydana gelir. ”UM\ 

Hanbelilerden bir kısmı, Malikiler gibi malın değerinin üçte birinden fazla 

bir fiyatla satışı fahiş gabin sayarken, bir bölümü Hanefilerle aynı görüştedir. 
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Sonuç olarak, kanaatımızca İslâm’ın aşırı sayılan kârın miktarı konusunda 
kesin bir sınır getirmeyişinin amacı, nisbetlerin tesbitini beldelerin örflerine 
bırakmak içindir. Mezhep müctehidlerinin birbirinden farklı tesbitler 
yapmaları da bunu gösterir. Gerçekten ekonomik bakımdan kalkınmış, 
paranın değerini korumayı, hatta sürekli olarak yükseltmeyi başarmış olan 
ülkelerde fiyatlar çoğu zaman istikrarlıdır. Toplum böyle bir ekonomide, 
uzun süre, bazan yıllarca aynı düzeyde kalan piyasa fiyatlarının dışına 
çıkılmasına razı olmaz. Fakat paranın sık sık değer kaybettiği ve eşya 
fiyatlarının sürekli olarak arttığı bir ekonomide, insanlar fiyat değişikliklerine 
alışırlar; bu yüzden mesela; %5 olan menkul eşya fahiş gabn oranı önemini 
kaybedebilir. Çünkü 90 bin lira ile 100 bin lira arasında satılmakta olan bir 
malın, meselâ 106 bin liraya satılmış olması toplum tarafından 
önemsenmeyen bir aldanma sayılabilir. Çünkü sık sık fiyat değişiklikleri 
toplumda alışkanlık meydana getirir. Halbuki yıllarca 100 bin lira 
dolaylarında satılan bir malın istikrarlı bir piyasada birden 106 bin liraya 
yükselmesi dikkati çeker ve insanların razı olamayacağı “aşırı kâr” oranını 
oluşturabilir. 

Diğer yandan piyasa fiyatı veya rayiç bedel konusunda kendi başına 
özelliği olan ve piyasa oluşturan belde, şehir, kasaba, köy veya bir şehrin 






farklı piyasa özellikleri bulunan çarşı, pazar, semt, galeri, süpermarketler, hal, 
borsa ve benzeri piyasalar kendi içinde değerlendirilmelidir. Çünkü bir mal 
işportacıların veya düşük kira ödeyen barakaların yaygın olduğu bir pazarda 
ucuz fiyatla satılırken, aynı mal varlıklı kesimin alış-veriş yaptığı, yüksek 
kiraların ödendiği mağaza ve konfeksiyoncularda dikkati çekecek ölçüde 
pahalı olabilir. Böyle bir semtte ticaret yapan esnaf ve tüccarın maliyet 
masraflarının da yüksek olduğu açıktır. 

Peşin satışlarla vadeli satışları da kendi içinde değerlendirmelidir. Çünkü 
vadeli satışta kâr oranının yüksek tutulduğu bilinmektedir. Bu vade farkına 
önemli ölçüde yüksek enflasyonun sebep olduğu da bir gerçektir. Çünkü 
altınla veya enflasyona uğramayan bir dövizle yapılan vadeli satışlarda yahut 
kira sözleşmelerinde bir farkın ve zaman içinde bir zammın istenmemesi 
bunu göstermektedir (bk. “Veresiye Satışlar”). 

Aşağıda aşırı kârın satım akdine etkisini belirlemeye çalışacağız. 

B) Emsal Fiyatların Dışına Çıkmanın 
Satım Akdine Etkisi: 

1. Az Aldanma (Yesir Gabn) Halinde: 

Normal piyasa fiyatının üstüne çıkmakla birlikte fahiş gabin ölçüsüne 
varmayan bir fiyatla satışa yesir gabin denir. Bu fazlalığın satım akdine bir 
etkisi olmaz ve akdi feshetme hakkı doğmaz. Çünkü bundan sakınmak güç 
olup, günlük hayatta toplum bu orandaki fiyat fazlalıklarını hoşgörü ile 
karşılar. 

Bununla birlikte Hanefilere göre, mal kaçırma veya yolsuzluk töhmetinden 
kurtulmak için aşağıdaki durumlarda yesir gabin (az aldatma) yüzünden satım 
akdi feshedilebilir. 

a) Serveti Borcunu Karşılamayan Borçlunun Tasarrufu: 

Borca batık olan kimsenin bağış, vakıf gibi bedelsiz tasarrufları ile kendi 
malını yesir gabin ölçüsünde düşük fiyatla satması veya bu ölçüde pahalı mal 
satın alması halinde bütün bu muamelelerin yürürlük kazanması alacaklıların 
icazetine bağlıdır. Ancak alış-verişte gabin durumu kaldırılır ve eksiklik 
tamamlanırsa muamele geçerlilik kazanır. 

b) Ölüm Hastasının Tasarrufu: 

Ölüm hastası az aldanma ile mal satsa veya satın alsa, alacaklıların veya 



ölümünden sonra mirasçılarının bu alış-verişin feshini isteme hakkı bulunur. 

c) Yetimin Malında Tasarruf: 

Bir yetimin malını idare eden vasî, onun malını kendi oğlu veya karısı gibi 
lehine şahitlik yapması caiz olmayacak derecede yakını olan kimselere az 
aldanma ile satsa, bu satım akdi geçerli olmaz.^ ^ 

2. Aşırı Aldanma (Fahiş Gabn) Halinde: 

Hanefilere göre alış-verişte fahiş gabin ölçüsünde aşırı yüksek fiyatla satış 
yapmanın satım akdini feshe neden olması için hile (tağrir) ile birlikte 
bulunması gerekir. Aksi halde fahiş gabin tek başına satım akdini bozma 
hakkı vermez. Tağrir; bir kimseyi söz, fiil veya davranışlarıyla etkileyerek, 
satım akdinin onun yararına olduğunu telkin etmek ve alıcıyı piyasa fiyatının 
dışında yüksek bir bedelle malı almaya veya o ölçüde düşük fiyatla mal 
satmaya razı etmektir. 

Buna göre, satım akdinin fahiş gabin yüzünden feshedilebilmesi için şu iki 
şartın gerçekleşmesi gerekir: 

a) Piyasa Fiyatının Üstünde veya Altında Fahiş Gabin Derecesinde Bir 
Bedelle Satış Yapılmış Olması: 

Bu bedelin insanların çoğu tarafından aldanma sayılacak ölçüde yüksek 
olması gerekir. Bunun, Mecelle’nin 165. maddesinde gayri menkullerde %20, 
hayvanlarda %10, menkul eşyada ise %5 ve daha fazla normal fiyatların 
üstüne çıkma olarak belirlendiğini, ancak bu oranların günün şartlarına göre, 
çeşitli malların özellikleri dikkate alınarak yeniden belirlenebileceğini 
yukarıda açıklamıştık. Nitekim Malikiler bedeli aşırı hale getiren fazlalığın, 
malın değerinin üçte birini aşması halinde fahiş gabnin söz konusu 
olabileceği esasını benimsemiştir. 

b) Hile ve Aldatmanın Bulunması: 

Fahiş gabnin yalan ve hile ile birleşmesi halinde satım akdini fesih hakkı 
doğar. Taraflardan birisinin veya dellâl gibi üçüncü bir şahsın sözlerine, akdi 
yapmaya sevkedici nitelikte yalan karıştırması fesih hakkının doğması için 
yeterlidir. Yalan ve hile bulununca aldatılan mazur sayılır, çünkü o satışa 
aldatma bulunmaması şartıyla razı olmuştur. Meselâ; naylon karışımı kumaşı 
saf ipek diyerek normal fiyatının çok üstünde bir fiyatla satmak gibiJ ^ 

Diğer yandan aldatılanın, satış sırasında aldatıldığını bilmemesi ve buna 




rızasının bulunmaması da gereklidir. Eğer alıcı durumu bilerek malı yüksek 
fiyatla satın almışsa fesih hakkı doğmaz. 

Satışa vekil olan kimsenin de bir takım esaslara uyması gerekir.^^ 
Mecelle’de bu konu şöyle düzenlenmiştir: “Vekâlet veren eğer satış bedelini 
belirlemişse, yani ‘şu fiyata sat’ demişse, vekil bundan eksiğine satamaz. 
Satarsa, satım akdi vekâlet verenin icazetine bağlı olarak meydana gelir. 
Ancak vekil malı kendiliğinden eksik bedelle satıp teslim etmiş olursa, 
müvekkil bu malı ona tazmin ettirebilir.” (Mecelle, Mad. 1495) “Satışa vekil 
olan kimse vekâlet verenin malını kendisi için alsa, satış geçerli olmaz.” 
(Mecelle, Mad, 1496) “Satışa vekil olan kimse, lehlerinde şahitlik 
yapamayacağı yakınlarına müvekkilin malını satamaz, ancak değerinden 
yüksek fiyatla satarsa, satış geçerli olur. Bir de, vekalet veren; “dilediğin 
kimseye sat” diye genel vekâlet vermişse, bu takdirde vek ili n onlara dahi 
rayiç bedelle satması caiz olur.” (Mecelle, Mad. 149) 

Mal sahibi, malın kaça satılacağını belirlemişse vekil bundan azma 
satamaz. Vekil belirlenen fiyatın altında bir bedelle satarsa, satım kadi mal 
sahibinin icazetine bağlı olarak meydana gelir. Bu durumda vekil malı 
müvekkilin izni olmaksızın alıcıya teslim ederse, müvekkil ona bu malı 
tazmin ettirebilir. E413J 

3. Alıcının Yüksek Fiyata Bilerek Razı Olması: 

Yalan ve hile karışmamak, alıcıyı etki altında bırakmamak şartıyla herkes 
kendi mülkünde dilediği gibi tasarrufta bulunabilir. Taraflar akıllı ve ergin 
olunca, yaptıkları hukuki muameleler geçerli olup, bunu bir tarafın isteği ile 
bozmak mümkün olmaz. Bu yüzden bir kimse bin liralık malını bilerek yüz 
liraya satsa veya yine bilerek yüz liralık malı bin liraya satın alsa akit geçerli 
olup, aşırı kâr bulunduğu ileri sürülerek satım akdi feshedilemez. Hatta 
Mecelle şerhinde daha abartılı örneklere yer verilmiştir. Meselâ bir kimse, bir 
liralık malını bin liraya satsa, bunu bilerek alan kimse, sonradan aldandığını 
öne sürerek satışı feshedemez. Ancak böyle bir satım akdi İmam 
Muhammed’e (ö. 189/805) göre mekruhtur. Ebû Yusuf’a (ö. 182/798) göre 
mekruh bile olmaz. 

Zaman ve yer değişikliği olmadan normal bir piyasada bu kadar esnek 
fiyatlara az rastlanır. Meselâ; eski eser ve antika eşya satışlarında buna benzer 
fiyat farkları görülebilir. Bazan san’at değeri olan bir tablo, bir evin başka 
eşyaları arasında çok ucuza alınmışken, sonradan değerinin anlaşılması 
üzerine astronomik bir fiyatla satılmış olabilir. Bu malı ilk satanın değerini 





bilmeme yüzünden ucuza satmış olması, daha sonraki satışların da değerinin 
altında yapılmasını gerektirmez. Müşterinin malı aldatma yoluyla ucuz 
alması durumu müstesnadır. Bu takdirde aldanan taraf için satışı feshetme 
hakkı doğar. Ancak bu gibi durumlarda satıcı ve alıcının birbirini uyarması 
İslâm ahlâkındandır. 

Nitekim ashab-ı kiramdan Cerir b. Abdillah el-Beceli (r.a.)ın satın almak 
istediği atın 500 dirhem olan fiyatını 800 dirheme kadar yükselttiği bunun 
nedenini soran sahabilere de; “Biz alış-verişlerimizde hile yapmayacağımız 
konusunda, (Allah’ın Rasulüne söz verdik” diye cevap verdiği nakledilmiştir. 

IZ15] 

4. Çok Aldanmaya Karşı Koruma Altına Alman Mallar: 

İslâm’da yetim malı ve bu hükümde olan vakıf veya beytülmale ait malların 
satışı veya bunlar adına mal satın alınması yahut da bu malların kiraya 
verilmesi özel bir statüye bağlanmıştır. Gerek bu malları idare eden 
temsilcilerin töhmetten kurtulması ve gerekse usulsüzlük yapıldığı takdirde 
hakları koruyabilmek için alman tedbirleri şu şekilde açıklayabiliriz: 

a) Yetim Malı: 

Yetimin mallarını yöneten veli veya vâsî yetime ait malı aşırı aldanma 
sayılan düşük bir bedelle satamayacağı gibi, yetim adına bu derece yüksek 
fiyatla da alım yapamaz. Aksi halde satım akdi yetim bakımından bâtıl olur. 
Burada satışta hile ve aldatmanın bulunup bulunmaması da sonucu 
değiştirmez. Hatta küçük, erginlik çağma girip icazet verse bile akit geçerlilik 
kazanamaz. 

Yetim malının yönetimi konusunda uyulması gereken bu ilke En’am sûresi 
152’nci âyete dayanır: “Yetim, rüşd çağma ulaşıncaya kadar, onun malına en 
güzel olanın dışında yaklaşmayın!”. Burada “en güzel yaklaşma (ahsen)”, 
yetime ait malın, akılcı ve verimli şekilde işletilmesini gerektirir. Bu durum 
da yetim malını satmada veya kiraya vermede, rayiç bedellerin gözetilmesiyle 
gerçekleşebilir. Temelde, yetim malıyla ilgili olan bu ilke, kıyas yoluyla vakıf 
ve beytülmal / kamu mallarına da teşmil edilmiştir. Çünkü bu mal varlıkları 
da vakfeden ya da gerçek sahibi olan toplum adına yönetilmektedir. 

Ancak temsil olunan adına, fahiş gabinle satın alınan mal, veli veya vasî 
hakkında geçerli olur ve mal onun mülkiyetine geçer. Bu durumda satış 
bedelini veli veya vasinin ödemesi gerektiğinde şüphe yoktur. Çünkü genel 
olarak bir vekilin, müvekkili adına aldığı mal, eğer temsil olunan için 



yürürlük kazanmazsa, vekil için yürürlük kazanır ve bağlayıcı olur.ü-^ 


b) Vakıf Malı: 

Vakıf malının usulüne göre hakim tarafından karar verilse bile, yetim 
malında olduğu gibi çok aldanma ölçüsünde düşük bir fiyatla satılması 
halinde satım akdi batıl olur. Burada da çok aldanmanın hile ve aldatma ile 
birlikte bulunması şart değildir^ 1 

Hanefilere göre vakfedilmiş bir malın satışı “istibdâl (mal yerine mal satın 
alma)” yoluyla olur. Bunu, vakfeden şart koşmuşsa, rayiç bedelle satılır ve 
yerine başka bir vakıf gayri menkul alınır. Eğer vakıfnamede böyle bir şart 
yoksa mescid olmayan akarın satışına zaruret halinde hakim karar verir. Bu 
kararın geçerli olması için şu altı şartın gerçekleşmesi gerekir: 

1) Satılacak vakıf akarın tamamen yararlanılabilir olmaktan çıkması, 

2) Vakfın onarılmasında hiçbir yararın bulunmaması, 

3) Satışın çok aldanma (fahiş gabin) ile yapılmaması, 

4) Satış kararını veren hakimin ilim ve amel sahibi olması, istibdalin 
müslümanların yaptığı vakıflara zarar vermemesi için bu gereklidir. 

5) Akar yerine yine akarın alınması, akarın paraya dönüştürülmemesi, 

6) Hakimin vakıf akarı, lehine şahitlik geçerli olmayan ana-baba, çocuk ve 
eş gibi yakınlarına veya borçlu olduğu kimselere satmaması. Yukarıdaki 
şartlar tam olarak bulunmadığı zaman vakfın satışı fâsid değil bâtıl olur.^^ 

Vakfa fahiş gabin derecesinde yüksek fiyatla mal alınması halinde de akit 
bâtıl olur. Bu durumda mal, onu fahiş gabinle satın alan temsilcinin üzerinde 
kalır ve bedelini onun ödemesi gerekir.^^ 

c) Beytülmale Ait Mallar: 

Beytülmale ait mallar da yetim malı hükmünde olup, topluma ait olan 
mülkler maslahata dayalı olarak ve ancak rayiç bedelle satılabilir. Bu duruma 
göre devlete ait mallar fahiş gabin ölçüsünde ucuz satılsa veya bu kadar bir 
fazlalıkla devlete mülk satın alınsa bu gibi alış-verişler batıl olur. Bunların ya 
rayiç bedel üzerinden yenilenmesi, ya da bedelin geri verilerek, satılan veya 
satın alınan malın iadesi gerekir. Bu satım akdinde de ayrıca hile ve 
aldatmanın (tağrir) bulunması şart değildir J 

Yukarıda belirtilen bu üç çeşit malın kiraya verilmesi de rayiç bedel 
üzerinden olmalıdır. Kira bedeli fahiş gabin ölçüsünde düşük olursa akit batıl 
olur. Kiracıdan ya farkı tamamlaması veya kiralanan yeri boşaltması istenir. 
Zaruret olmadıkça yetim, vakıf ve beytülmale ait gayri menkullerden dükkan, 







mesken ve benzerlerinin bir yıllığına, arazilerin ise en fazla üç yıllığına 
kiraya verilmesi asildir. Vakfın ve aynı hükme tabi olan malların korunması 
ve amaca uygun gelir sağlanabilmesi için bu sınırlamalara gerek 
duyulmuştur. Hanefilerde fetvaya esas olan görüş budur. Ancak vakfın 
onarılması için acele paraya ihtiyaç olursa, kira süresi, kira bedeli peşin 
alınarak uzatılabilir. 1 ^ 

Günümüzde vakıf gayri menkullerin; hazine, özel idare, belediyeler, emekli 
sandığı, sosyal sigortalar kurumu gibi devlet kurum ve kuruluşlarına ait 
emlakin satımı veya kiraya verilmesi de İslâmî açıdan aynı hükümlere tabidir. 
Ancak bu kuruluşlara ait iş hanı, otel, santral garaj, iş yeri vb tesisler 
araştırıldığında rayiç bedelin çok altında bir bedelle kiraya verildikleri ve 
özellikle pek çok vakıf gayri menkullerin çeşitli devirlerde “istibdal” esasları 
gözetilmeden özel şahıs mülkiyetine intikal ettirildikleri görülür. Bunlar 
topluma ait mülkler olduğu için, maslahat gözetilmeksizin yapılan bu gibi 
tasarrufların, tasarruf sahipleri için uhrevi bakımdan ne kadar riskli olduğu 
açıktır. Devletin yönetim velayetini üzerine aldığı toplum mülklerine satış 
veya kira için “rayiç bedel” prensibinin uygulanması halinde vakfiyelerde yer 
alan hayır hizmetlerinin gerçekleşmesiyle; eğitim, sağlık, yoksulluk, 
emeklilik gibi sosyal problemlerin devlete yük olmadan önemli ölçüde 
çözüleceğinde şüphe yoktur. 

Ali Haydar Efendi (ö. 1355/1936) Mecelle’nin 58. maddesinin şerhinde, 
toplum işlerini üstlenen idarecilerin sorumluluklarını şöyle belirler: 58. 
madde: “Raiyye yani tebea üzerine tasarruf maslahata bağlıdır.” Bu madde; 
âmme işlerini idare eden bütün memurları kapsamına alır. Devlet başkanı, 
ondan yetki alan bakanlar, valiler, hakimler, veli, vasi ve kayyımlar 
bunlardandır. Bunların bütün tasarrufları “maslahata” dayanmalıdır. Bu 
konuda şeriata aykırı olan işlerde emre itaat sorumluluktan kurtulmaya 
yetmez. Bu sayılan idarecilerin tasarrufları özet olarak şu örneklerle açıklanır: 

Devlet başkanmın tasarrufları: Devlet başkanı, öşür zekâtını borçluya terk 
etse bu caiz olur. Borçlunun yoksul veya zengin olması sonucu değiştirmez. 
Ancak öşrün kendisine bırakıldığı kimse zengin olursa, devlet başkanmın 
bunu tazmin etmesi gerekir. Yine devlet başkanmın emriyle, şahsa ait olan 
yerler gerçek değeri ödenerek yola katılabilir. 

Bakanların tasarrufu: Beytülmale ait olan bir yeri maliye bakanı fahiş gabin 
derecesinde düşük fiyatla satsa, bu akit sahih olmaz, yani batıl olur. 

Valilerin tasarrufu: Bir köy veya kasaba halkına bırakılmış olan bir yeri, 
vali bir şahsa verse bu sahih olmaz. Daha sonra burası geri alınıp, eski haline 




döndürülür. 

Hakimlerin tasarrufu: Hakimin toplum işleriyle ilgili olarak vereceği 
kararın geçerli olması, toplum yararına olması şartına bağlıdır. Topluma 
zararlı bir kararsa geçerli olmaz. Böyle bir hakimin emrinin valığı ile yokluğu 
birdir. Meselâ; hakim bir kimseye beytülmalin malını istihlâk (tüketme) için 
izin verse, bu izni geçerli olmadığı gibi, kendisi böyle bir malı istihlâk etse 
tazmin etmesi gerekir. 

Diğer yandan hakimin yetim ve vakıf malları üzerindeki tasarrufu da 
maslahata dayanmalıdır. Bu yüzden, mesela, onun, küçük çocuğun malını bir 
kimseye bağışlaması geçerli olmaz. 

Veli veya vasinin tasarrufları: Bir çocuğun davasından velisi sulh yoluyla 
vazgeçse, bu sulh küçüğe açık bir şekilde zararlı ise geçerli olmaz. Açık bir 
zarar yoksa geçerli olur.^^ 

5. Vekilin Alış-Ver işte Yetki Sınırı: 

Günümüzde dükkan, market, mağaza, fabrika ve benzeri kuruluşlarda 
işveren adına satış veya mal alımı yapan kimseler bu işverenin vekili 
durumundadır. Bu gibi müesseselerin satış veya mal alımı bölümünde görevli 
olan temsilcilerin yetkisi ya mutlak veya mukayyet olur. 

a) Mutlak Satış Yetkisi ve Sınırı: 

Satış muamelelerine hiçbir kayıt ve sınırlama getirilmeyen satış yetkilisine 
“mutlak vekil” denir. Satışa mutlak olarak yetkili olan kimse Ebû Hanife’ye 
göre normal satış fiyatının üstünde veya altında yesir veya fahiş gabin 
ölçüsünde bir fiyatla şart muhayyerliği ile şart muhayyerliği olmaksızın, 
peşin veya veresiye satış yapma yetkisine sahiptir. Çünkü bir sınırlama 
bulunmayınca satış kapsamına bu gibi muameleler kendiliğinden girer. 
Nitekim gerektiğinde bir malı fahiş gabin ölçüsünde ucuz fiyatla elden 
çıkarıp, onun parasıyla, daha çok kâr getirecek başka bir mal almak da tüccar 
örfündendir. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre mutlak satış yetkisi, “örf” ile 
sınırlıdır. Fahiş gabin ölçüsünde düşük fiyatla satış örfleşmiş olmadığı için bu 
yetki kapsamına girmez. Bu yüzden mutlak vekil ancak insanların aldanma 
saymadıkları sınırlar içinde satış yapabilir. Haşan b. Ziyad, Ebû Hanife’den 
bunun benzeri bir görüş de rivayet etmiştir.^^ 

Diğer yandan mutlak vekil, müvekkilin malını kendisi için satın alamaz, 
lehine şahitlik yapamadığı yakınlarına ise ancak değerinden fazlaya satış 





yapmışsa bu geçerli olur. Mal sahibi “istediğine satabilirsin” diyerek genel 
yetki vermişse bu takdirde bunlara da rayiç bedelle satış caiz olur. 

Mutlak vekil peşin parayla veya tüccar örfünde uygulanan sürelerle 
veresiye satış yapabilir. Ancak örfün dışında uzun vade ile satış yapamaz. Bir 
de mal sahibi peşin satış şartı koymuşsa buna uyması gerekir.^ 1 ' 

b) Mukayyet Satış Yetkisi ve Sınırı: 

Mal sahibi satış için yetki verdiği kimseye bir takım sınırlamalar getirebilir. 
Onun bu sınırlamalar içinde satış yapması gerektiğinde görüş birliği vardır. 
Bu durumda işçi belirlenen şartların dışına çıkarsa satış mal sahibi için 
yürürlük kazanmaz, fakat onun icazetine bağlı olur. Ancak satış mal sahibinin 
lehine olursa bu durum müstesnadır. Çünkü vekil, müvekkili, lehine velayet 
yetkisini yararlı bir şekilde kullanmakla yükümlüdür. Burada şartların dışına 
çıkma şeklen vardır, fakat mal sahibinin iradesine uygunluk mevcuttur, çünkü 
o, buna delâleten izin vermiş sayılır. 

Meselâ; mal sahibi tezgâhtara; “Şu malımı 500 bin liraya sat” dese, 
tezgahtar 400 bin liraya satarsa, satış mal sahibinin icazetine bağlı olarak 
meydana gelir. Fakat 600 bin liraya satarsa, mal sahibinin lehine olduğu için 
satış doğrudan geçerli olur. Yine peşin satış için yetki verilen vekil veresiye 
satsa mal sahibinin icazeti gerekirken, veresiye satışa yetkili olan işçi peşin 
parayla satış yapsa mal sahibinin lehine olduğu için doğrudan geçerli olur. 

Diğer yandan mal sahibi, kefil veya ipotekli veresiye satış şartını 
getirmişse, satış görevlisinin buna uyması gerekir. Bütün bu durumlarda 
satışa vekil olan kimse şartlara uymadığı için bir zarar meydana gelirse, mal 
sahibi bunu ona tazmin ettirme hakkına sahip olur.^^J 

c) Mal Alımı İçin Vekil Olma: 

Ticaretle uğraşanların vekil aracılığı ile mal almaları ihtiyaç yüzünden caiz 
görülmüştür. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.) Hakîm b. Hizâm’ı kurbanlık 
hayvan satın alması için vekil olarak görevlendirmiştir. 

Mal alımı için yetkili olan kimse, vekalet veren tarafından bir fiyat 
belirlenmemişse, rayiç bedelle mal alabileceği gibi, yesir gabin (az aldanma) 
derecesindeki bir fazlalıkla da alabilir. Bu durumda mal alımı müvekkili 
adına geçerli olur. Çok aldanma (fahiş gabin) ölçüsünde emsaline göre 
yüksek fiyatla mal alması halinde ise bu alış vekâlet veren (patronu) hakkında 
yürürlük kazanmaz. Ancak ekmek, şeker ve et gibi fiyatları herkesçe bilinen 
şeylerde ise az aldanma (yesir gabin) çok aldanma (fahiş gabin) hükmünde 




sayılmıştır. 

Diğer yandan belirli bir malın alımı için yetki verilen kimse bu malı fahiş 
gabin ölçüsünde yüksek fiyatla satın almış olsa bile, akit müvekkil için 
bağlayıcı olur.^^ 

Altın, gümüş, para veya döviz mübadelelerinde vekilin çok aldanma ile 
alım yapmasının caiz olmadığı konusunda görüş birliği vardır. Çünkü sarf 
işlemi, bir yönden alış, başka bir yönden satış sayıldığı için fahiş gabinle alım 
müvekkil hakkında yürürlük kazanmaz. 

6. Hile ile Fahiş Gabnin Birlikte Bulunduğu Bir Satışta Fesih 
Hakkını Düşüren Haller: 

a) Fahiş fiyatla satın alınan mal satış, bağış ve tüketme gibi yollarla elden 
çıksa veya malda geri verme engeli olacak nitelikte bir kusur meydana gelse, 
artık fesih hakkı bulunmaz. 

b) Fahiş gabin nedeniyle doğan fesih hakkı mirasçılara geçmez. Bu 
mücerret haklardan olup, aldananın ölümü ile düşer. 

Satılan mal ölçülüp, tartılabilen veya standart olup sayı ile satılan mallardan 
ise, bir bölümünde tasarrufta bulunduktan sonra fahiş gabin durumu ortaya 
çıksa, alıcının fesih hakkı düşmez. Satılanın geri kalanı aynen, telef olmuş 
bölümü ise misli ile geri verilerek, satış bedelinin tümü geri istenebilir. Fakat 
kıyemî (hayvan, gayri menkul gibi) mallarda bu imkân bulunmaz.^ ^ 

Sonuç olarak çoğunluk fakihlere göre, ticarette aldatma ve hile 
yasaklanmış, ancak karşılıklı rıza bulunmak ve aldatma olmamak şartıyla 
fahiş gabinle satış, akdi fesih nedeni olarak kabul edilmemiştir. Bununla alış¬ 
veriş yapanların daha dikkatli olması ve piyasa muamelelerinin istikrar 
bulması amaçlanmıştır.^^ 

Aldatarak fahiş fiyatla satmanın fesih hakkı doğurması yukarıda da 
zikrettiğimiz Habban b. Munkız ile ilgili şu hadise dayanır. Allah elçisi ona; 
“Alış-veriş yaparken aldatma yok” de ve üç gün muhayyerlik süresini şart 
koş.”IZ3] buyurmuştur. 

Hile ve aldatma yüzünden ticaretle uğraşanların çoğunun kıyamet gününde 
fâcir kişi olarak haşrolunacakları bildirilmiştir. Hadis-i şeriflerde mü’minin 
alış-verişlerinde müsamahalı davranması istenmiştir. Nitekim bir “satışta, 
alışta, hüküm verirken ve haklarında hüküm verilirken müsamahalı davranan 
kullarına Allahu Teâlâ merhamet eder.”^21 

Çoğunluk müctehitlerin fahiş fiyatın miktarını belirlemeyi örfe bıraktığı. 









günümüzde insanlarda kanaatin kalmadığı ve aşırı kâr meyillerinin 
yaygınlaştığı düşünülürse, özellikle temel ihtiyaç maddelerinde devletin 
fiyatlara müdahalesi ve bu müdahale sınırları içinde serbest rekabeti 
sürdürme çareleri üzerinde düşünmek gerekir. Bu yüzden aşağıda devletin 
fiyatlara müdahalesi, başka bir deyimle “narh uygulaması” üzerinde 
duracağız. 
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IV - DEVLETİN FİYATLARA 
MÜDAHALESİ (NARH) 


A) Narh Terimi ve Kapsamı: 

Bir İslâm toplumunda devletin, toplum işlerini “maslahat prensibi”ne göre 
düzenlemesi gerekir. Maslahat ise geniş anlamıyla “yararlı olanı elde etmek, 
zararlı olanı ise gidermektir.”^ 22 Bu yüzden toplumun içiçe bulunduğu 
ekonomik problemleri düzene sokmak ve aşırı fiyat yükselmeleri karşısında 
toplumu ezdirmemek onun görevleri arasındadır. Acaba böyle bir 
düzenlemede fiyatlara müdahale ederek, sınırlamalar getirmek mümkün 
müdür? Yoksa sonuna kadar serbest pazar ilkesi işletilmeli midir? Konuyu 
İslâmî açıdan açıklamaya çalışacağız. 

Arapça “tes’îr” mastarı sözlükte; bir mala narh koymak, fiyat belirlemek ve 
bir malın fiyatını sınırlamak gibi anlamlara gelir. Bir ekonomi terimi olarak 
eşya fiyatlarının devlet; belediye veya başka yetkililerce belirlenmesi, esnaf 
ve tüccarın bu fiyatların dışına çıkmasının yasaklanmasıdır. 

Bir devlet fiyatlara; narh koymak veya kâr hadlerini belirlemek yahut 
satışları vesika usulüne bağlamak suretiyle üç şekilde müdahale edebilir. 

Narh genellikle en yüksek satış fiyatını belirlemek şeklinde olursa da kimi 
durumlarda üreticileri korumak amacıyla en düşük satış fiyatını belirlemek 
biçiminde de olabilir. Birinci durumda malın narh fiyatının üstünde, ikinci 
durumdaysa narh fiyatının altında satışı yasaklanmış olur. Kimi zaman da 
narh tek fiyat olarak belirlenir ve bunun altında ya da üstünde bir fiyatla satış 
yasaklanır. 

Beşerî ekonomide eskiden beri, devletin fiyatları kontrol etmesinin lehinde 
ve aleyhinde birbiriyle çarpışan iki tez vardır. Bunlardan birincisi; piyasa 
serbestliğinin korunmasını ve fiyatlara müdahale edilmemesini savunur. 
İkinci tez ise, piyasa muamelelerinin satıcı ve alıcı arasında dengeli bir 
biçimde, adaletli bir fiyat düzenlemesine ihtiyaç olduğu görüşünü benimser. 
İZM] 

İslâm fıkhında da başlangıçta narhın lehinde ve aleyhinde olmak üzere iki 
görüş ortaya çıkmıştır. 

B) Narhın Aleyhinde Olan Görüş ve Delilleri: 

Ebû Hanife ve İmam Şafii’nin meylettiği bu görüşe göre; bir kimse, kendi 





malı üzerinde, başkalarına zarar vermemek şartıyla dilediği gibi tasarruf 
edebilir. Onu serbest iradesiyle dilediği fiyata satabilir veya dilediği fiyata 
mal satın alır. Hile, yalan ve aldatma olmayınca ahlâk ölçüleri içinde, arz ve 
talebin karşılaşması sonucu oluşan piyasa fiyatlarına dış müdahaleler uygun 
değildir. Fiyat koyan ve ucuzluk meydana getiren yüce Allah’tır. Hz. 
Peygamber (s.a.) de kendi döneminde narh uygulamamıştır. 

Bu görüşte olanların dayandığı deliller şunlardır: 

Allahü Teâlâ; "Birbirinizin mallarını batıl yollarla yemeyiniz. Ancak 
bu, sizden karşılıklı rızaya dayanan bir ticaret malı olursa 
müstesnadır.”^ buyurur. Bu ayete göre, alış-verişte karşılıklı rıza gerekir. 
Narh ise bu rızaya engel olur. 

Medine’de fiyatlar pahalılanınca Allah elçisinden narh koyması istenmiş, 
bunun üzerine o şöyle buyurmuştur: 

“Şüphe yok ki, fiyat tayin eden, darlık ve bolluk veren, rızıklandıran ancak 
Allah’tır. Ben sizden hiç kimsenin mal ve canına yapmış olduğum bir 
haksızlık yüzünden hakkını benden ister olduğu halde Rabbime kavuşmak 
istemem.”^^ 

Yine kimi sahabelerin Hz. Peygamber’e “Bize narh koy” demeleri üzerine 
Allah elçisinin; “Belki bu konuda (Allah’a dua ederim”, “Belki fiyatları 
ucuzlatan ve pahalandıran Allah’tır”^-^ sözleriyle cevap verdiği 
nakledilmiştir. 

Diğer yandan Hz. Ömer’in (ö.23/643) halifeliği sırasında gereksiz yere 
üzüm fiyatlarını düşüren Hatıb b. Ebi Beltea’ya önce müdahale ederek 
ticaretten menettiği, ancak daha sonra evine kadar giderek ona şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: “Sana söylediklerim ne emirdir, ne de hüküm. Bu belde 
halkının maslahatı için istediğim bir şeydir. Şimdi serbestsin, nasıl ve nerede 
istersen satabilirsin.”^^ 

Narh yasağının dayandığı illet şöyle açıklanmıştır: Narh ticaret yapanları 
hacr (kısıtlama) altına almak anlamına gelir. Devlet halkın bütün kesimlerinin 
maslahatını gözetmekle yükümlüdür. Fiyatları aşırı derecede düşürerek 
tüketicilerin yararını gözetmekle pahalılık oluşturarak tüccar ve esnafın 
yararını gözetmek arasında fark yoktur. İki zıt maslahat çelişince bunu 
içtihatla çözümlemek gerekir. Mal sahibini razı olmadığı bir fiyatla satışa 
zorlamak alış-verişte karşılıklı rızayı şart koşan ayete zıt düşer. Çoğunluk 
müctehitler bu görüştedir.^^ 


C) Narhı Caiz Görenler ve Delilleri: 







Ticaret hayatında Devletin gerektiğinde narha başvurabileceğini 
söyleyenler, yukarıda zikrettiğimiz narhın aleyhinde sayılan hadiselerin narh 
konusunda yasaklama getirmek amacıyla söylenmediği kanaatindedirler. 
Çünkü bu hadislerde; “Narh koymayınız”, “Narh koymak helal değildir” 
denilmemiş, “Fiyat koyan, darlık ve bolluk veren Allah’tır”, “Ben bu konuda 
(Allâh’a dua ederim” gibi ifadeler kullanılmıştır. 

Bu hadislerden çıkan sonuç şudur: “Allah bütün nimetlerin yaratıcısıdır. O, 
dilerse her yerde yarattıklarının hepsine bol bol rızık verir.” Ancak bu durum 
yüce (Allah’ın yüksek fiyatlar koyarak insanların birbirini aldatmasından ve 
karaborsacılık yapmasından hoşnut ve razı olduğu anlamına gelmez. Çünkü 
haksız ve ölçüsüz olarak piyasa fiyatlarını yükselten kimse, insanların 
mallarını bâtıl yollarla yemiş ve onları (Allah’ın mübah kıldığı şeylerden 
mahrum etmiş olur. 

Buna göre narh hadisleri ile Hz. Ömer dönemindeki uygulama, devletin 
piyasa fiyatlarına müdahalesini meşrû gösterecek güçte değildir. Ağırlık 
noktası narhın aleyhindedir. İslâm’ın ilk dönemlerinde serbest pazar fiyatları 
her zaman bir ölçü olmuş ve fiyatların serbest rekabetle oluşması anlayışı 
hâkim bulunmuştur.^^ 

İslâm’da narhla ilgili nass’lar ticaret ahlâkının üstün olduğu, tüketicinin 
istismar edilmediği ve karaborsanın görülmediği bir ekonomik ortamda 
gelmiştir. Böyle bir saadet asrında narha ihtiyaç duyulmaması normal 
sayılmalıdır. 

Ancak giderek ahlâkın bozulması, fiyatların sun’î olarak yükselmeye 
başlaması ve toplumun bundan zarar görmesi üzerine bazı Tabiiler Devletin 
narh koymasını caiz gördüler. Said b. el-Müseyyeb (ö.94/712), Rabia b. 
Abdirrahman (ö. 136/753), Yahya b. Said el-Ensârî (ö. 143/760) bunlar 
arasındadır.^^ 

D) Narh Uygulamasının Yaygınlaşması: 

Tâbiîn müctehitlerinden kimilerinin maslahat prensibine dayanarak narhın 
lehinde verdiği fetva, bazı mezhep müctehitlerince de benimsenmiştir. İmam 
Malik (ö. 179/795), Devletin piyasanın normal fiyatları dışına çıkanlara engel 
olması gerektiğini söylerken, Şafii (ö.204/819) kıtlık yıllarında, narh 
uygulanmasını; sonraki İslâm fakihlerinden (müteahhirûn) bazıları ise 
toplumun zarara uğramaması için çeşitli gıda maddelerine narh konulmasını 
caiz görmüşlerdir.^^ 





Fiyatların yükselmesine etki yapan çeşitli faktörler vardır. Paranın değer 
kaybetmesi ile arz-talep dengesinin bozulması bunların başında gelir. 
Enflasyon terimiyle ifade edilen paranın değer kaybı üzerinde ileride ayrıca 
duracağız. Arz ve talep arasındaki denge bozukluğuna gelince; bir ticaret 
piyasasında halkın belli malları talebi fazla olur ve piyasaya arzedilen mallar 
halkın ihtiyaçlarını karşılayacak ölçüde bulunmazsa, mal darlığı başgösterir. 
Darlık bu çeşit mal fiyatlarının yükselmesine yol açar. Fiyatlarda düşüş 
olduğu zaman talebin artması, pahalılandığı zaman ise, talebin azalması 
yönünde genel olarak açık bir temayül vardır. Ancak bazan gösteriş için 
yapılan tüketimde ve bağımlılık yapan maddelerin kullanımında enflasyona 
bağlı bazı psikolojik etkilerin bir özelliği olarak pahalılığın talebi tahrik 
etiğine de rastlanman 

Diğer yandan birden zengin olma hırsı, tüccarda mal darlığından 
yararlanma meyli doğurur. Kimi zamanda karaborsacılık yaparak, mal darlığı 
yapay bir şekilde meydana getirilir ve fiyatların normalin üstünde yükselmesi 
sağlanır. Acaba bu gibi durumlarda Devlet fiyatlara müdahale edemez mi? 

Kanaatimizce, bir İslâm toplumunda Devlet maslahat prensibinden hareket 
ederek narh konusunda ne üretici ve tüccarı ve ne de geniş tüketici kesimini 
mağdur etmeyecek orta bir yol izlemelidir. Bu da özellikle gıda maddesi, 
benzin, tüp gaz, odun, kömür gibi geniş halk kitlelerini ilgilendiren “temel 
ihtiyaç maddeleri”nin fiyatlarını kontrol altında tutmakla gerçekleşir. Bu 
arada darlığı çekilen malların bollaşması için gereken önlemlerin alınması, 
fiyatlarda normal dengenin kurulmasına yardımcı olur. 

E) Osmanlı İmparatorluğunda Narh 
Uygulaması: 

Osmanlı hükümdarları piyasadaki eşya fiyatlarıyla yakından ilgilendiler. 
Bununla halkın hayır duasını almak amaçlanıyordu. Diğer yandan düzenli 
piyasa fiyatları Sadrazamların itibarını yükselten bir unsurdu. Nitekim III. 
Selim tarafından Kaymakam Musa Paşa’ya yazılan hatt-ı hümayunda şöyle 
denir: “... ve ibâdullahın ((Allâh’ın kullarının) es’ârı (narh fiyatları) 
hususlarına dahi dikkatle fukara ve zuafâdan taraf-ı hümâyûnuma hayır dua 
aldırmaya ihtimam edesin. ”1Z44] 

OsmanlIlarda Devlet ihtiyaç duydukça idâri, malî ve örfi kanunnameler 
çıkarmıştır. Kanûnî Sultan Süleyman’dan sonraki kanunnamelerde narh 
konusu da yer almıştır.^ Tevkiî Abdurrahman Paşa Kanunnamesinde şöyle 





denilmektedir: 

“Sadrazam kol gezerken narh işlerini satıcı ve alıcılara haksızlık (gadir) 
olmaksızın dengeleyip, tutmayanların hakkından gelirlerdi.” Aynı 
kanunnamenin başka bir yerinde şu cümleler yer alır: “Dükkân sahipleri, 
satışlarında kâr sınırını aşarak müşterilere zarar isabet etse, umumi zararı 
defetmek için Sultan tarafından narh tayini lazım geldikde; Devletin 
temsilcisi, tarafsız bilirkişilerle istişare edip, satıcı ve alıcılara zarar olmamak 
şartıyla insan yiyeceklerine, diğer ihtiyaç maddelerine ve hayvan yemlerine 
narh tayini için kâdî efendiye yahut muhtesibe hitaben ferman buyururlar. 
Onlar dahi ferman gereğince narh tayin edip sürekli olarak uygulanmasını 
izlerler. Narha uymayanlara durumlarına göre ta’zir cezası (İslâm Devletinin 

koyduğu ceza) verirler.^ül 

Çeşitli maddelere mevsimi geldiğinde narh konulurdu. Bunun dışında, gıda 
maddelerine biri kış, diğeri yaz olmak üzere yılda iki, hatta bazan üç defa 
narh tesbit edildiği de olurdu. Narh ekmek, peynir, yağ, süt ve et başta olmak 
üzere bütün zaruri maddelere uygulanırdı”.^3 

Kâdîler narh için ayrıca sicil tutarlar, zaman zaman düzenleyip ilan ettikleri 
narh listelerini bu sicillere işlerlerdi. İstanbul Kâdîsi İsa Oğlu Sadi Efendi 
tarafından 1525 M. yılında düzenlenen narh listesini örnek verebiliriz. Beş 
sayfadan ibaret olan listede; sabun, keten ve hasır çeşitleriyle zift, katran ve 
hayvan yemlerine ait 12 kalem madde dışında, diğerleri gıda maddelerine ait 
olmak üzere 175 çeşit eşyanın narh fiyatları yer ahmştır.^^ Bu listede 
perakendeci kârı en düşük olarak arpa için %5, diğer birçok mallar için 
ortalama %33,3 oranında kâr haddi belirlenmiştir.^^ 

Ömer Lütfü Barkan’ın neşrettiği 1485 M. tarihli İstanbul İhtisap 
Kanunnamesinde, üretilen bir malın maliyeti üzerine sanatın zahmetine göre 
%10 veya %20 oranında kâr takdir edilmesi öngörülmüşken; 1680 M. 
tarihinde IV. Mehmed devrinde düzenlenen bir kanunnamade, bazı ölçüler 
konulmuş ve narh %10 kâr esasına dayandırılmıştır. Ancak zahmetli ve 
emekli işlerde %20, hatta %40’a kadar varan kâr hadlerinin uygulanabileceği 
belirtilmiştir.^^ 

15 ve 16. yüzyıllarda İstanbul ve Bursa piyasasında görülen narhlı ve 
serbest satışlı eşya fiyatları bize o dönemin ekonomik yapısının sağlamlığı 
hakkında da bir fikir vermektedir. 1460-1560 arası bir asırlık dönemde 
görülen fiyat değişiklikleri şöyledir: 

Serbest piyasadaki malların birim fiyatları (akçe olarak): 

Malın cins ve miktarı / Yıl 1460 / 1500 / 1560 







Koyun (adet-akçe) / 15-20 / 25-30 / 70-80 

Buğday (kile-akçe) / 3-4 / 4-5 /10-12 

Şeker (okka-akçe) /17 /14 / 29 

Pamuklu bez (arşın-akçe) / 5-6 / 7-9 / 7-9 

Altın (florin) / 40 / 53 / 60 

Yukarıdaki tablodan da anlaşılacağı gibi, ülke içinde üretilen koyun ve 
buğday gibi malların fiyatlarının üç kat kadar artmasına karşılık, Mısır’dan 
ithal edilen şekerin fiyatındaki artış daha düşük olmuştur. Aynı yüzyıl içinde 
işçi gündelikleri ise 2-3 akçeden 5-6 akçeye çıkarak bir kat artmıştır.^J 

F) Devletin Belirlediği Fiyatlara 
Uymamanın Sonuçları: 

Narh konulunca buna uymayanların cezalandırılması da söz konusu olur. 
Ayet ve hadislerde böyle bir cezadan söz edilmemiştir. Bu durumda cins, 
şekil, miktar ve niteliğini devletin belirleyeceği bir ceza uygulanır ki buna 
“ta’zir cezası” denir. 

Ebû Hanife’ye (ö. 150/657) muhtesibin çeşitli ticaret malları için değerlerine 
uygun olarak koyacağı narh fiyatlarına bazı çarşı esnafı uymayıp, değerinden 
daha yüksek fiyatla satsa, bu kimselere tazir cezası gerekip gerekmeyeceği 
sorulmuş. O, bu soruya; “Bu durumda narha uymazsa ta’zir cezası verilebilir” 
diye cevap vermiştir.^^ 

Diğer yandan Hz. Peygamber’in , ıslak buğdayın üzerine kurusunu yayan 
sahabeyi azarlaması, Hz. Ömer’in piyasada etin az olduğu bir sırada, bir 
kimsenin iki gün üst üste et aldığını görünce, onu kırbaçla dövdürmesi, ta’zir 
cezası niteliğindedir.^^ 

Ebûssuud Efendi (ö.982/1574) kendi döneminde narh uygulaması ile ilgili 
olarak şöyle demiştir: “Zamanımızda eğer bir malın 100 liradan fazlaya satın 
alınmasını yasaklayan bir ferman sâdır olduğu halde, bir kimse 100 liralık 
mala 130 lira öder ve sahih bir muamele ile satın alırsa, yani az bir mala çok 
para öderse burada hile ve aldatma (tağrir) söz konusudur. Çünkü her ne 
kadar muamalenin kendisi mübah ise de hükümetin emir ve fermanına uymak 
vaciptir. ”1754] 

Bir İslâm toplumunda devletin koyduğu narha uyulmaksızın yapılacak bir 
alış-verişin hükmü nedir? Narhın üstünde ödenen fazlalık geri alınabilir mi? 

Eğer narh hakkında çıkarılan kanunda, fazla ödenen paranın geri 
verilmeyeceği hükme bağlanmışsa buna uyulur, fakat devletin koyduğu 






usullere uygun alış-veriş yapmadıkları için alıcı ve satıcı tevbe edinceye veya 
iyi hal gösterinceye kadar hapsedilir. Fazla ödenen için satıcıya başvurma 
hakkı kanunda yer almışsa, fazlalık geri istenebilir, ancak satım akdi 
bozulamaz. Bu hükmün dayandığı esas şudur: Kur’an-ı Kerim’de cuma 
namazı sırasında alış-veriş yapılması yasaklanmıştır. Buna rağmen, cuma 
namazı kılmakla yükümlü müslüman bir kimse, o saatte alış-veriş yapsa, 
satım akdi İslâm fıkhında mekruh olmakla birlikte sonuç doğurur. Buna göre, 
muamelenin özüne ait olmayan bir konuda (Allâh’ın emrine muhalefet bile 
satım akdinin fesadını gerektirmeyince, narh konusundaki emir öncelikle 
gerektirmez.^^ 

G) Yıkıcı Rekabet ve Narh: 

İslâm ticarette serbest rekabet esasını getirmekle birlikte, esnaf ve tüccarın 
birbirini iflâs ettirecek şekilde aşırı rekabete girmesini yasaklamıştır. 
Topluma fiyatların aşırı yükselmesi ne kadar zarar veriyorsa, aşırı fiyat 
düşürmeleri de esnaf ve tüccarın bir bölümü için o kadar zararlıdır. Bir 
toplumda belirli dengelerin korunması gerekir. Zenginle yoksul arasındaki 
dengeyi zekât, tasadduk, vakıf, hayır ve hasenat sağladığı gibi, ticaret 
hayatındaki dengeyi de piyasanın normal işleyişi sağlar. 

Günümüzde gelişmiş ülkelerde yıkıcı rekabete karşı devletler bir takım 
tedbirler almıştır. Sözünü ettiğimiz rekabet şartları “tekelleşme”lere yol 
açmıştır. Bunlardan Tröst ve kartel adı verilen iki tanesini kısaca 
açıklayacağız; daha sonra İslâm’ın benzer tekelleşmeler için getirdiği 
çözümleri belirlemeye çalışacağız. 

1. Tröst, Kartel ve Holding: 

Tröst müteşebbise mal sahibi adına hareket etme ve onu temsil etme yetkisi 
veren bir vekalet sistemidir. Tröstün çıkış yeri Birleşik Amerika’dır. Tröst 
fikri XIX. yüzyılın büyük işadamlarından Rockfeller’in avukatı T. Dood’un 
bir buluşudur. T. Dood Amerika’da petrol kuyularını işleten ayrı ve bağımsız 
kuruluşları bir idare altında toplamayı düşündü. Bu amaçla “Standart Oil 
Company” adında bir sendika kurdu. Bu mâlî sendika ellerinde petrol 
kuyularına ait hisse senetleri bulunanların, bu senetleri kendisine tevdi 
etmelerini istedi ve daha yüksek bir sermaye geliri vadetti. Böylece 
Rockfeller, akaryakıt piyasası üzerinde hakimiyet kurarken, petrol arzını ve 
fiyatları en uygun şartlarla tanzim ve tesbit etmeyi de tekeline geçirmiş oldu. 




Burada müteşebbis piyasaya hakim olmak için büyük bir sermaye rizikosu 
altına girmemekte ve hissedarlardan aldığı vekâlet sayesinde bu imkânı elde 
etmektedir. Kendilerine rehberlik eden iş adamlarının tecrübe ve becerisi 
sayesinde daha fazla gelir kazanacaklarına inanan mal sahipleri ise hisse 
senetlerini teslim etmek suretiyle tröstlere katılmaktadırlar. 

Tröst sistemi tek bir idare altında toplanan işletmelerin piyasalarda 
tekelcilikler meydana getirmesine yol açmıştır. Bunun üzerine devlet 
makamları tröst sistemi aleyhine cephe almak gereğini duymuşlardır. 
ABD’de 1890’da çıkarılan Sherman kanunu, mal sahibinin rey hakkını 
üçüncü bir kişiye devretmesi sonucunda oluşan tröstleri (voting trust) 
dağıtmıştır. 

Tröstlerin kanunla yasaklanması üzerine hukukçular aynı amacı 
gerçekleştirecek yeni formüller bulmuşlardır. Tröste bağlı müesseseler 
feshedilince, bunları aynı hukuki bünye altında toplayan büyük şirketler 
kurulmuştur. Feshe uğrayan müesseselerin hissedarlarına yeni şirketin hisse 
senetleri verilmiştir. Çeşitli şirketlerin bu şekilde tek bir şirket halinde 
birleştirilmesine kaynaşma (fusion) adı verilmiştir. 

Ancak Rockfeller ve Carnegie gibi büyük müteşebbisler “kaynaşma 
sistemi”ni külfetli bulmuşlardır. Kaynaşma sisteminin formalitelere yol 
açması, masraflı muameleleri gerektirmesi ve vergi ödemeye sebebiyet 
vermesi sakıncalı görülmüştür. Bu yüzden iş adamlarının, kaynaşma (fusion) 
sisteminden vazgeçerek “holding” denilen başka bir tipe yöneldikleri 
görülmüştür. 

Holding; başka şirketlere ait hisse senetlerini elinde tutan bir şirkettir. 
Holding, başka şirketlerin genel kurulunda çoğunluk sağlayacak kadar hisse 
senedi toplayarak onların yönetimine hakim olmaktadır. Bu şekilde ortaya 
çıkan tröst, eski şirketlerin hukuki durumlarında ve görünüşlerinde bir 
değişiklik meydana getirmemektedir. Holdinge bağlı her kuruluş 
bağımsızlığını kaybetmekle birlikte aynı isim ve statü ile faaliyetini 
sürdürmektedir. Bu müesseselerin dizginlerini elinde tutan holding, tek bir 
menfaati temsil ettiğinden, müesseseler arasındaki rekabet kalkmaktadır. 
Böylece aynı çeşit üretim yapan müesseseler holding çatısı altında birleşince 
o çeşit malın fiyatlarında bir tekelcilik söz konusu olmaktadır. Başka bir 
tekelcilik sistemi de “kartel” adını alır. 

Kartel; çeşitli firmaların aralarında rekabete yer vermemek ve piyasayı 
istismar etmek üzere kurdukları bir birliktir. Kartellerin meydana gelmesi ve 
devam etmesi için, belirli bir ticaret eşyasının tekelciliği zaruri bir şarttır. 




Bunlar satış şartlarını birleştirme, sürüm pazarlarını aralarında bölüşme, ortak 
büro açma ve asgari bir satış bedeli belirleme gibi amaçlarla kurulur.^^ 

Tröstlerin yıkıcı rekabeti şu şekilde cereyan eder. Tröstler önce piyasaya 
yüksek fiyatla mal sürerler. Bu durum küçük rakip firmalara cesaret verir ve 
onları fazla miktarda üretim ve stok yapmaya sevkeder. Bunlar tüketicilerin 
rağbetine güvenerek mal arzını genişletir ve mali taahhütlerini arttırırlar. 
Tröst rakiplerin piyasaya çok açıldığı anı kollar ve zamanı gelince fiyatları 
birdenbire ve önemli ölçüde düşürerek, küçük firmaları mal satamaz ve 
bonolarını ödeyemez duruma düşürür. Bunun sonucunda, piyasada dürüst 
kalmak isteyen iş adamı ya iflasla karşı karşıya kalır ya da tröste katılmak 
zorunda bırakılır. 

İşte adı tröst, kartel, kaynaşma veya başka olsun, bir piyasada kendi 
aralarında gizli veya açık anlaşarak tekelcilik oluşturmak ve bu yolla topluma 
ya da dürüst ticaret yapmaya çalışan esnaf ve tüccar kesimine zarar vermek, 
serbest piyasa ekonomisinin aşması gereken bir engeldir. Bu yüzden aşağıda 
İslâm’ın yıkıcı rekabetle veya topluma zarar vermeye yönelik tekelcilikle 
ilgili esaslarını belirlemeye çalışacağız. 

2. İslâm ve Yıkıcı Rekabet: 

İslâm, toplumla ilgili konularda daima maslahat prensibinden hareket 
etmiştir. Maslahat da en geniş anlamıyla; toplum için yararlı olanı almak, 
zararlı olanı da terketmek olarak tarif edilebilir. Ekonomi ve ticaret hayatında 
bir muamele eğer sonuçta toplum zararına bir sonuç doğuracaksa bu 
muamele işin başında yasaklanarak toplum korunmuştur. Faizin, 
karaborsacılığın, şehirlinin köylü adına satış yapmasının ve yine dışardan mal 
getirenlerin şehir kenarında karşılanıp mallarının alınmasının yasaklanması 
bu amaca yöneliktir. Hz. Peygamber; “Sizden bazınız mü’min kardeşinin 
satışı üstüne satış yapmasın”^ 7 J buyurmuştur. Buna göre, ticaretle uğraşan 
her şahıs veya müessese serbest hareket edebilmeli ve dış müdahalelerden 
korunmalıdır. 

İmam Malik’e göre piyasa fiyatının ne altında ve ne de üstünde bir fiyatla 
satış yapılmamalıdır. Piyasa fiyatı ticaret yapanların büyük çoğunluğunun 
serbest rekabetle oluşturduğu satış bedelleridir. Bu görüşün dayandığı delil 
Hz. Ömer’in, Hâtıb b. Ebi Beltea’ya söylediği narh’la ilgili sözlerle, Ömer b. 
Abdilaziz’in (ö. 101/720) uygulamasıdır. İkinci Ömer olarak ün yapan bu 
halife döneminde bir bölge halkı, diğer bölge halkını engellemek üzere 
fiyatlarında indirim yapmışlardı. Halife, fiyatların (Allâh’ın elinde olduğunu 






belirterek, kendilerinden bu duruma son vermelerini istemiştir.^ Fiyatların 
(Allâh’ın elinde oluşu; piyasanın suni dış etkiler olmaksızın kendi rekabet 
kuralları içinde çalışması ve böylece fiyatların tabii oluşumu anlamına gelir. 

Maliki fakihlerden el-Bâcî (ö.403/1100), piyasa fiyatı dışına çıkanlar 
hakkında şöyle der: “Bir kişi veya küçük bir grup tüccar, büyük çoğunluğa 
muhalefet ederek fiyatları düşürmüşlerse; onlara çoğunluğun sattığı fiyattan 
satmaları, aksi halde alış-verişi terketmeleri emredilir. Ancak bir kişi veya 
küçük bir grup, fiyatları yükseltirlerse, çoğunluğa bu yüksek fiyattan satış 
yapmaları emredilmez. 

Normal işleyen bir piyasada sırf rakipleri zarara sokmak veya onların 
piyasadan çekilmesini sağlamak amacıyle fiyatların bazı kişi veya 
müesseselerce önemli ölçüde indirilmesi kısa vadede toplum yararına gibi 
görünüyorsa da, rakipler piyasadan çekilince, daha önce fiyat düşüren 
firmaların bu defa fiyatları aşırı yükseltmeleri söz konusu olur. Çünkü 
karşılarında fiyatları dengelemede etkili olacak rakip firma kalmamıştır. 

Ebû Hanife yıkıcı rekabet konusuna dolaylı yoldan temas etmiştir. Şöyle ki; 
bir menkul veya gayri menkulü paylaşma hakkına sahip olanların, sırf malın 
değerini yükselterek fiyatı arttırmak amacıyla aralarında anlaşıp ortaklık 
kurmaları caiz değildir. İbn Teymiyye (728/1327) ve İbn Kayyim el- 
Cevziyye (ö. 750/1350) bu esası daha geniş bir tüccar kesimine teşmil ederek 
şöyle demişlerdir: “Belli bir mal çeşidini alıp satmakta olan bir grup tüccar 
piyasa fiyatından daha düşük olan ve kendi kararlaştırdıkları bir fiyatla satın 
alarak zulüm ederlerse ve sattıklarını da piyasa fiyatından daha yüksek bir 
fiyata satar ve aralarında ortaklık kurup elde ettiklerini bölüşürlerse, bu işten 
menedilirler.”^^ 

Sonuç olarak bir İslâm toplumunda piyasa normal işlediği, arz-talep 
dengesi kurulabildiği ve fiyatlar serbest rekabetle güvenli bir ortamda 
oluştuğu sürece devlet müdahaleci olmamalıdır. Ancak tröst ve kartel benzeri 
tekelcilikler oluşur ve toplum bunlardan zarar görmeye başlarsa, devlet 
bunların üzerine cesaretle gitmeli ve tabii piyasa şartları oluşuncaya kadar 
esnaf, tüccar ve sanayici üzerinde varlığını hissettirmelidir. Devlet bunu 
yaparken İslâm’ın “iyiliği emir ve kötülükten nehiy”^J prensibini 
uygulamış olur. 
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KREDÎLÎ ALIŞ VERİŞLER 



I - VERESİYE YAPILAN ALIŞ VERİŞLER 


A) Veresiye (Vadeli) Satışın Mahiyeti ve 
Meşrûluğu: 

Bir malın peşin olarak satılması asildir. Ancak alıcı her zaman peşin para 
veremediği için vadeli satışlara da ihtiyaç olur. Vadeli veya taksitle satışta 
satıcı malı teslim ettiği halde alıcı satış bedelini belirlenen ileriki bir tarihte 
ödemeyi üstlenir. Eğer para peşin mal veresiye satım akdi yapılmışsa buna 
“selem” veya “selef” akdi denir. Biz önce vadeli satış üzerinde duracağız. 

Vadeli satışın caiz oluşu âyet ve hadise dayanır. Allahü Teâlâ şöyle 
buyurur: “Allah alış-verişi helâl, faizi ise haram kıldı.”^^ Burada alış¬ 
verişten mutlak olarak söz edildiği için, peşin veya vadeli satışlar âyet 
kapsamına girer. Vadeli borçlanmaların yazı ile tespitini öngören şu âyet de 
hem selem satışını, hem de vadeli satışı içine almaktadır. “Ey inananlar! 
Belirli bir süreye kadar birbirinize borç verdiğiniz zaman onu yazın. 
Aranızda bir yazıcı (onu) adaletle yazsın .”^- 1 Âyetteki “deyn” ifadesi 
sözlükte; zimmet borcu, vadeli borç, bedel veya veresiye anlamlarına gelir. 
Bir fıkıh terimi olarak ise; iki bedelden birisi peşin, diğeri zimmette vadeli 
borç olan her muâmeleye “deyn” denir. Arap dilinde hazır olan şeye “ayn”, 
hazır ve mevcut olmayan şeye ise “deyn” ifadesi kullamlır.^^ 

Hz. Peygamber bir yahudiden veresiye yiyecek satın almış ve zırhını ona 
rehin olarak bırakmıştır. 

İslâm fakihleri bu ve benzeri delillere dayanarak vadeli satışın caiz olduğu 
konusunda görüş birliği içindedir. Ancak bunun bir ruhsat mı yoksa azîmet 
mi olduğu tartışılmıştır. 

Vadeli alış-verişte, satış bedelini ödeme tarihinin veya takside bağlama 
halinde vade tarihlerinin belirlenmiş olması gerekir. Aksi halde satım akdi 
fasit olur. Vade; şu kadar gün veya ay yahut yıl veyahut da 1993 Eylül ayının 
son günü gibi satıcı ve alıcı tarafından bilinen bir tarih olmalıdır. En kısa 
veya en uzun vade süresi için bir sınır konulmamıştır. Ömür boyu, hatta 
tarafların yaşayabilecekleri tahmine dayalı yaş süresini aşan vadeler de 
geçerlidir. Ancak borcun vade süresi gelmeden borçlunun ölümü halinde 
vade düşer ve borç miras malına taalluk ettiği için de, hemen ödenmesi 
gereken (muaccel) borç halini alır. Satıcının, başka bir deyimle alacaklının 
ölümü ise vadeye bağlanmış bulunan satış bedellerini muaccel kılmaz. Bu 







yüzden de mirasçılar bu alacakları vadesinden önce isteyemezler.^^ 

Veresiye satışta pazarlık; yağmurun yağması, rüzgarın esmesi, hacıların 
hacdan dönüşü veya şirket ortağının yolculuktan dönüşü; harman, hasat veya 
bağ bozumu gibi belirsiz bir tarih üzerinde yapılsa, satım akdi fasit olur. 
Çünkü böyle belirsiz bir vade taraflar arasında anlaşmazlığa yol açabilir. 
Burada belirsizliğin az veya çok olması sonucu değiştirmez. Vadede az 
bilinmezlik (yesîr cehâlet), meydana gelmesi kesin olan fakat bazan erken, 
bazanda geç ortaya çıkabilen vadedir. “Hasat zamanı” gibi. Çok bilinmezlik 
(fâhiş cehâlet) ise; meydana gelmesi kesin olmayan ve hiç olmaması da 
mümkün bulunan bilinmezliktir. “Yağmur yağdığı” veya “rüzgâr estiği 
zaman” gibi. 

Meselâ; bir kimse paranın tamamı üç ayın sonunda tamamlanmak üzere 
taksitle satış yapsa, taksitlerin ödenme tarihi belirsiz olduğu için satış fasit 
olur. Vade tarihlerinde anlaşamadıkları takdirde sonradan her iki tarafın da 
satım akdini bozma hakkı bulunur. Ancak tarafların gerek satış sırasında ve 
gerekse daha sonra taksitlerin ödeme tarihlerini belirleyerek satışı sahih hale 
getirmeleri de mümkündür (Fâsit ve bâtıl satım akdinin hükümleri konusuna 
bk.). 

B) Vâdesi Belli Bir Borcu Erteleme: 

Alçaklı alacağını düşürme veya onu borçluya bağışlama hakkına sahip 
olunca, alacağın vâdesini uzatma hakkına öncelikle sahip olur. Buna göre, 
peşin yapılan bir alış-verişte satıcı alıcıya vade tanıyabilir veya vadeli yapılan 
satışta vade sürelerini uzatabilir. Alıcı kabul edince bu gibi uzatılan vadeler 
geçerli ve bağlayıcı olur. 

Bu durumda artık alıcı, parayı vadesinden önce isteyemez. Çünkü satıştan 
sonra tanınan vade teberru niteliğindedir.^^* Kira bedeli veya mala verilen 
zararın tazmini borçlarının da, alacaklı tarafından bu şekilde ertelenmesi 
mümkün ve bağlayıcı olur. 

Diğer yandan İslâm’da bazı borçların ertelenmesi caiz görülmemiştir. Bu ya 
nesîe faizinin meydana gelmesine engel olmak veya karşı tarafın hakkını 
korumak yahut da alış-verişte karşılaşılan bir takım rizikoları kaldırmak 
amacıyla yapılan bir düzenlemedir. Karz-ı hasende olduğu gibi bazı 
ertelemeler, hukuk bakımından değil yalnız ahlâken bağlayıcı olur. 

Ertelenmesi caiz olmayan borçlar şunlardır: 

1. Altın, gümüş, para ve döviz mübadelesinde bedel. 






2. Karşılıklı rıza ile satışı bozmada (ikale) satış bedeli, 

3. Para peşin standart mal veresiye satışta (selem) anapara, 

4. Ölen kimsenin borçları, 

5. Bir gayri menkulü şüf’a hakkını kullanarak alan kimsenin ödemesi 
gereken satış bedeli, 

6. Karz-ı hasen olarak verilen para. Bu sayılan borçların vadeye bağlanması 
geçerli ve bağlayıcı olmaz. 

Borçların ertelenmesi mutlak veya şartlı olur. 

1. Mutlak erteleme: Bu, alacaklının borçluya; “Zimmetindeki alacağımı 
bir ay veya bir yıl süreyle erteledim” demesiyle gerçekleşir. Böyle bir 
erteleme karz-ı hasen dışındaki alacaklarda geçerli ve alacaklı için bağlayıcı 
olur. 

2. Şartlı erteleme: Bir kimse peşin olarak konuşulan bir satışta alıcıya; 
“Satış bedelinin yarısını şimdi verirsen geri kalanını üç aya kadar ertelerim.” 
dese, alıcı paranın yarısını verince, kalan borç üç aya kadar ertelenmiş 
bulunur. 

Yine bir kimse taksit yaptığı satışta; “Eğer taksitlerden birisi vadesinde 
ödenmezse, geri kalan bütün taksitlerin peşine dönüşmesi (muacceliyet 
kazanması)” şartını öne sürse, böyle bir satış ve belirlenen şart geçerli olur. 
Meselâ; on ay taksitle yapılan bir satışta, üçüncü taksit vadesinde ödenmese, 
geri kalan yedi taksitle birlikte sekiz taksidin tamamı peşine dönüşür.^^ 

C) Açık Hesapların Ödenmesinde Vade: 

Bazan sürekli alış-veriş yapan ve birbirine güvenen kişi ve kuruluşlar 
borçlar için senet veya çek düzenlemeksizin “açık hesap”la çalışırlar. Çoğu 
zaman deftere yazılan borcun ödeneceği tarih de konuşulmaz. Mahalle bakkal 
ve marketlerinde, bazı çarşı esnafında bu çeşit alış-verişler görülür. Böyle bir 
durumda borçlunun uyması gereken bir süre var mıdır? Ya da alıcı ne kadar 
süre sonra alacağını gerektiğinde mahkeme yoluyla isteyebilir? İslâm’da 
veresiye pazarlık yapılmış olur, fakat süre belirlenmemiş bulunursa bir aylık 
vade esas alınır. Fetvaya esas olan görüş budur. Buna göre bir kimse bir 
malını “şu fiyata veresiye sattım” dese, vade en geç bir ay olarak kabul edilir. 
Burada yemine kıyas yapılmıştır. Çünkü “Borcu daha sonra veya veresiye 
öderim” diye yapılan yeminde şer’an kabul edilen vade bir aydır. Kısaca 
“veresiye” ifadesi en geç bir aya kadar olan süreyi kapsar. Burada veresiye 
pazarlık hükmen bir ayla sınırlanınca vadedeki bilinmezlik kalkmış olur, bu 





yüzden de satış fasit olmazj Diğer yandan genellikle tüccar örfünde bir 
aya kadar olan vadeler peşin gibi muamele görür ve borcun bu sınıra kadar 
ertelenmesi müsamaha ile karşılanır. 

Peşin veya veresiye denilmeksizin mutlak olarak yapılan bir satım akdi ise 
peşin olmak üzere meydana gelir. Çünkü satış bedeli prensip olarak peşin 
olur; vadenin varlığı, şart koşulmasına bağlıdır. Ancak vade için örf ve âdet 
varsa ona göre amel edilir. Çünkü “örfen ma’ruf olan şey şart kılınmış 
gibidir. 

Meselâ; peşin veya veresiye demeksizin bir kimse çarşıdan bir şey satın 
alsa parasını peşin vermesi gerekir. Ancak bu şekildeki bir satışta bedelin 
hafta veya ay sonu gibi bir vadede verilmesi veya bir bölümü peşin, geri 
kalanı ay sonunda ödenmesi, o beldede âdet halini almışsa buna göre amel 
edilir. Bu yüzden böyle bir yerde satıcı hafta veya ay sonu gelmeden satış 
bedelini isteyemez.^J 

D) Veresiye Satışta Vade Farkı Caiz Midir? 

Peşin alış-verişte kâr meşrû olduğu gibi, vadeli satışta da meşrûdur. Hatta 
vadeli satışta, borcu ödeme süresi dikkate alınarak peşinden daha yüksek kâr 
oranı uygulandığı görülür. Her devirde veresiye satışlara vade farkı eklendiği 
olmuştur. 

Çoğunluk fakihlere göre veresiye satışlarda vade farkı eklemek caizdir. 

Ancak peşin olursa şu fiyata, vadeli olursa bu fiyata diye iki fiyat üzerinde 
pazarlık yapılır ve hangi fiyatın tercih edildiği belirtilmezse, satış bedelinin 
miktarı belirsiz olacağı için böyle bir satışın fasit hükmünü alacağında açıklık 
vardır. Çünkü hadislerde şöyle buyurulmuştur: “Hz. Peygamber bir satış 
içinde iki satış yapmayı yasakladı.“Hem ödünç, hem satış ve bir satış 
içinde iki şart helâl değildir. “Hz. Peygamber bir akit (safka) içinde iki 
akit yapmayı yasakladı. Simâk dedi: Bu, satıcının peşin alırsan bu fiyat, 
veresiye alırsan şu fiyat demesidir.”^ 1 Ebû Dâvud’un Ebû Hureyre 
(r.a.)’den rivayet ettiği bir hadiste de şöyle buyurulur: “Kim bir satış içinde 
iki satış yaparsa satıcı için ya bu iki fiyattan az olanı, yahut da riba 
vardır.”™ 

Yukarıda verilen hadisler peşin ve vadeli fiyat arasında tercih yapılmadan 
satım akdinin yapılmış olması ile ilgili görülmüştür. Bu konuda ünlü 
fakihlerden bazılarının açıklamalarını vereceğiz. 

Hanefî hukukçularından es-Serahsî (ö.490/1097) şöyle der: “Satış; şu 











vadeye kadar şu fiyata, peşin olursa şu fiyata yahut bir ay vade ile şu fiyata 
iki ay vade ile şu fiyata denilerek yapılırsa fasit olur. Çünkü bu durumda 
satım akdi belirli bir fiyat karşılığında yapılmamıştır. Hz. Peygamber bir satış 
içinde iki şartı yasaklamıştır. Bu örnek, bir satış içinde iki şartın tefsiridir. 
Şer’î akitlerde mutlak yasaklama fesadı gerektirir. Ancak taraflar kendi 
aralarında anlaşır, belirli bir satış bedeli tesbit etmeden ayrılmaz ve bu tek 
fiyat üzerinde satışı bitirirlerse bu caizdir. Çünkü bu takdirde, akdin sahih 
olmasının şartını yerine getirmiş olurlar.»IZZZl 

el-Kâsânî (ö.587/1191) el-Bedâyi adlı eserinde şöyle der: “Şunu sana bir 
ölçek buğday veya iki ölçek arpa ile sattım.” Yahut “şu malı sana bir yıl vade 
ile bin dirheme veya iki yıl vade ile bin beşyüz dirheme sattım” derse satış 
bedeli belirsiz olduğu için böyle alış-veriş caiz değildir ve fasittir.^ 4 El- 
Merginani (ö.593/1197) el-Hidaye adlı eserinde bir akit içinde iki akit 
hadisini naklettikten sonra şu örneğe yer verir: “Satıcının bir ay kullanmak 
şartıyla bir malı, içinde bir süre oturmak şartıyla evini satması veya alıcının 
kendisine, bir hediye ya da ödünç para vermesini şart koşmasıdır, el- 
Hidâye’yi şerheden İbnü’l-Hümâm (ö.861/1457), hadisin tahrîcini yaptıktan 
sonra şu sonuca ulaşmaktadır: “Bir malın fiyatının peşin bin, veresiye iki bin 
olmasının faizle (ribâ) bir ilgisi yoktur. 

Bunun aksine satıcının kullanma veya sattığı evde bir süre oturmayı şart 
koşması ise faiz niteliğindedir.”^^ 

İbn Âbidin (ö. 1252/1836) aynı konuyu “Sattığı evde oturma, hediye veya 
ödünç verme şartıyla satış yapmak” şeklinde açıklamış, el-Fetâvâ’l- 
Hindiyye’de ise vadeli satışa “şartlı satış” konusu içinde yer verilerek şöyle 
denilmiştir: “Bir kimse peşin şu fiyata, veresiye şu fiyata yahut bir ay vadeli 
şu fiyata iki ay vadeli şu fiyata diyerek satış yapsa, bu caiz değildir ve satış 
fasit olur.”f^ 

Sonuç olarak Hanefilerde “bir satış içinde iki satış veya iki şart” hadisleri 
“satış bedelinin belirsiz kaldığı” veya “satışla birlikte ödünç isteme veya 
sattığı evde bir süre oturma şartı gibi, bir taraf lehine üstün yarar sağlayan bir 
şartı öne sürerek satış yapma” olarak değerlendirilmiştir. Bu duruma göre, 
satıcı müşterinin hangi şartlarla alabileceğini öğrendikten sonra vade 
durumuna göre tek fiyat söyler ve pazarlık bunun üzerinde yapılırsa hile ve 
aldatma ile birlikte fahiş fiyat söz konusu olmadıkça satış geçerli olur. Bu 
durumda vadeli fiyatın peşin fiyatına göre farklı olmasında bir sakınca 
bulunmaz. Satıcı peşin ve vade durumlarına göre iki veya daha fazla fiyat 
söylerse, bu takdirde alıcı bu bedellerden birisi üzerinde pazarlığını 






kesinleştirince satış bu bedelle yapılmış olur. Burada da vadeli fiyat tercih 
edilmiş olur ve bu da peşinden yüksek bulunursa yine bir sakınca doğmaz. 
Ancak burada satıcı, peşin fiyatı esas kabul ederek, bunun üzerine kâr oranını 
yükseltmek yerine, banka faiz oranlarını esas alarak ilave yapmaktan 
sakınmalıdır. Çünkü bu durum İslâm’ın meşrû kıldığı ve miktarına kesin bir 
sınırlama da getirmediği kâr (ribh) yerine faiz (riba) kalıplarının zihinlere ve 
tüccar örfüne girmesine yol açabilir. Bunun yerine enflasyon oranı, paranın 
değer kaybı, satılan malın yeniden satın alınmasında pahalanma yüzünden 
ortaya çıkacak sermaye kaybı gibi unsurlar dikkate alınarak makul ve insaflı 
bir vade farkı İslâm’ın meşrû saydığı kârın bir tamamlayıcısı sayılmalıdır. 
Nitekim satış bedelinin emsalin üstünde fahiş gabin (çok aldanma) ölçüsünde 
yüksek olması, buna ek olarak hile ve aldatmanın da bulunması halinde 
alıcıya satım akdini bozma hakkı tanınır. Alıcı fiyatı bilerek razı olmuşsa 
böyle bir fesih hakkı da bulunmaz. 

İmam Mâlik’e göre peşin ve veresiye iki fiyatla yapılan satışta, taraflar iki 
fiyattan birisini tercihte muhayyerlik hakkına sahip olmadıkça satış caiz 
olmaz. Delil “sedd-i zerâyi’ (kötülüğe giden yolu kapama)” prensibi ile 
Abdullah b. Ömer’in (ö.73/692) ve tabiîlerden el-Kasım b. Muhammed’in 
(ö. 107/722) böyle bir satışı mekruh saydıklarını bildiren rivayettir,^-* 

Diğer yandan banka faizlerinin ve buna paralel olarak esnaf ve tüccarın 
veresiye satışlarda eklediği “vade farkı”nm fiyatların sürekli olarak artmasına 
yol açtığı ve bunun “fâsit bir daire (kısır döngü)” meydana getirdiği de bir 
gerçektir. Bu yüzden önemli ölçüde kâğıt paranın sürekli değer 
kaybetmesinden yani enflasyondan meydana gelen bu durumun da kontrol 
altına alınması gerekir. Bu yüzden böyle bir ticaret hayatında peşin alıp peşin 
satma veya belli vadelere kadar bir fark eklemeyip bu yolla “sürümü 
arttırma” ve peşin parayla iş görülen ticaret kollarına yönelme bu konuda ilk 
akla gelebilen tedbirlerdendir. 

E) Borçların Vadesinde Ödenmesinin Önemi: 

İslâm’da verilen sözün veya yapılan taahhüdün süresi içinde yerine 
getirilmesi önemlidir. Ticaret itibar ve güvene dayanır. Tüccarın senedi 
kadar, sözü senet olmalıdır. Mü’min prensip olarak sanat ve ticaretine yalan 
karıştırmamayı amaç edinmelidir. Hz. Peygamber (s.a.)’e ümmetinin durumu 
sorulunca; “zina etmiş olabilir, hırsızlık yapmış olabilir, fakat ümmetim asla 
yalan söylemez” diye cevap vermesi mü’minin önemli bir hasletine dikkat 




çekmek içindir. Ticarî hayatta verilen sözlerin yerine getirilmesinde ve vadesi 
belirlenen borçların süresi içerisinde ödenmesinde titizlik gösterilmesi 
mü’minin şiarı olmalıdır. 

Borcun vadesinde ödenmemesi alacaklıyı çeşitli bakımlardan sıkıntıya 
düşürür. O, kendi ihtiyaçları için harcama imkânını kaybedebileceği gibi, 
çoğu zaman hesaplarını alacağının vadesinde ödeneceğini düşünerek yapar. 
Bir borcun zamanında ödenmemesi zincirleme birçok kimsenin sıkıntıya 
düşmesine yol açar. Alacaklı kendi borçlarını ödemek, yeni mal almak veya 
yatırımlarını genişletmek için alacaklarını bir karşılık olarak düşünür. 
Borçlunun sözünde durmaması, alacaklıyı da taahhütlerini yerine 
getiremeyen kimse durumuna düşürür. Bu durum karşısında alacaklılar da, 
alacağa güvenerek verdikleri sözlerinde daha dikkatli ve itinalı olmalıdırlar. 

Diğer yandan borçlu sözünde durabilmek için elindeki bütün imkânları 
kullanmalıdır. Önce tedbir olarak “yedek akçe” bulundurmalı, ödünç para 
(karz) bulmaya çalışmalı, elinin altında döviz, altın, otomobil gibi kısa sürede 
paraya çevrilebilecek değerler bulundurmalı, fiyatını düşürdüğü takdirde 
paraya çevirebileceği ihtiyaç fazlası gayri menkulü varsa bunları satmayı 
denemelidir. Bunlar borcun miktarına ve alacaklının tavrına göre 
başvurulabilecek çarelerdir. 

Varlıklı olan ve ödeme gücü bulunan kimsenin borcunu alacaklının rızası 
dışında ertelemesi caiz değildir. Nitekim Allah elçisi şöyle buyurmuştur: 
“Zenginin borcunu erteleyip geciktirmesi zulümdür.”^ Bu yüzden alacaklı 
kötü niyetli olan varlıklı borçludan alacağını gerektiğinde malına hacz, ipotek 
vb. tedbirler koydurarak mahkeme yoluyla zorla alabilir. Bu arada mahkeme 
masraflarını ve alacağını tahsil için yapmak zorunda kaldığı diğer 
harcamaları alacağın üzerine ekleyebilir. 

Diğer yandan borçlu, darlık içinde bulunuyorsa ona bir takım kolaylıkların 
gösterilmesi de gerekir. Kur’an’da şöyle buyurulur: “Eğer borçlu darlık 
içinde bulunuyorsa, ona geniş bir zamana kadar mühlet verin. Alacağı sadaka 
olarak bağışlamanız ise sizin için daha hayırlıdır. Eğer bilir s eniz. 

F) Kurtubî’nin Borç Ertelemeyi 
Düzenleyen Âyeti Tefsiri: 

Büyük müfessir el-Kurtubî (ö.671/1273) borçların ertelenme esaslarını 
belirleyen Bakara Suresi 280. âyeti şu şekilde açıklamıştır: 

1. Bu ayet, faizli kredilerde yalnız anaparanın alınabileceğini bildiren ayetin 







uygulanmasında, krediyi alanın ödeme gücü varsa hemen ödemesini, darlık 
içindeyse genişlik zamanına kadar borcun ertelenmesini öngörmektedir. 
Nitekim faiz yasağı geldiği zaman Sakîf toplumu, Mugîre Oğullarında olan 
alacaklarını isteyince; Mugîre Oğulları darlık içinde olduklarını, borcu ödeme 
imkânlarının bulunmadığını bildirdiler ve hasat zamanına kadar süre istediler. 
İşte yukarıdaki ayetin nüzul (iniş) sebebi budur.^J 

2. Faizli bir muâmelede yalnız anaparanın alınabileceğini bildiren Bakara 
Suresi 279. ayetle, ödeme güçlüğü içinde olan borçluya süre verilmesini 
hükme bağlayan 280. ayet, gerektiğinde ödeme gücü olan borçludan alacağın 
zorla alınabileceğine işaret etmektedir. Diğer yandan ödeme imkânı varken 
borcunu ödemeyip vadesinden sonra geciktirenin “zalim” olduğu hadisle 
bildirilmiştir. 

3. Bazı bilginlere göre, cahiliyye devrinde borcunu ödeyemeyen kişinin, 
borcu karşılığında satılması uygulaması bu ayetle kaldırılmıştır. Çoğunluk 
fakihler, ayetin faizli kredilerin tasfiyesi yanında diğer bütün borç ve 
muameleleri de kapsamına aldığı görüşündedir. Bunlardan darda olana aynı 
kolaylıkların gösterilmesi gerekir. Ancak İbn Abbas ve Kadî Şurayh’a göre 
ayet, yalnız faizli kredilerle ilgili olup, diğer borç ve muamelelerde borçluya 
süre tanıma gerekmez. Borçlu borcunu öder ya da ödeyinceye kadar 
hapsedilir. İbrahim en-Nehâî de aynı görüştedir. Dayandıkları delil şu ayettir: 
“Şüphesiz Allah, emanetleri sahiplerine vermenizi emreder.”*^] Ancak İbn 
Atıyye borçlunun açıkça darda olduğu bilinince, ona zarûrî olarak süre 
vermek gerektiğini söylemiştir. 

4. Borç çok olur ve alacaklılar bütün alacaklarını isterlerse, hakim 
borçlunun zarûrî olan malları dışında herşeyini alacaklılara verebilir. Ancak 
böyle bir durumda diğer mü’minlerin darda kalana yardımcı olması gerekir. 
Nitekim Ebû Said el-Hudrî (r.a.)’den rivayete göre Hz. Peygamber 
döneminde bir adam satın aldığı ürünlerden zarar etmiş ve büyük bir borç 
yükü altına girmişti. Hz. Peygamber, ashab-ı kirama, borçluya tasaddukta 
bulunmalarını bildirince, bağışlar yapılmış, ancak bunlar da borcu ödemeye 
yeterli olmamıştı. Bunun üzerine Allah elçisi alacaklılara; “Borçlunun elinde 
bulduklarınızı alın. Sizin için bunun dışında bir şey yoktur” buyurmuştur.^^ 

5. Ebû Hanife, Şâfiî, Mâlik ve diğer fakihlere göre iflâs eden kimse, darda 
olduğu anlaşılıncaya kadar hapsedilir. İmam Mâlik’e göre, malını saklamakla 
itham edilmediği sürece hapsedilmez. Borçlu darda olduğu anlaşılınca serbest 
bırakılır. 

6. İflâs masasında toplanan mal varlığı, hak sahiplerine ulaştırılmadan ve 






satılmadan önce telef olsa, iflâs edenin tazmin sorumluluğu devam eder. 
Çünkü alacaklar onun üzerinde zimmet borcudur. Ancak hakim tarafından 
mallar satılıp satış bedelleri alındıktan sonra fakat alacaklılara ödeme 
yapılmazdan önce telef olsa, artık iflâs edenin tazmin sorumluluğu bulunmaz. 

7. Alacağı borçluya bağışlamanın hayırlı olduğu ayette bildirilmekle, 
alacağı bağışlamanın, borçluya süre vermekten daha hayırlı olduğu 
belirlenmiştir. Ancak bu bağışlama darda olan borçlu içindir. Varlıklı 
borçluyu kapsamaz.^^ 

Darda olanın borcunu ertelemeyi teşvik eden pekçok hadis nakledilmiştir. 
Bazıları şunlardır: Büreyde b. el-Huseyb (r.a.) demiştir ki; Hz. Peygamber: 
“Kim darda olan borçluya süre verirse, kendisi için her gün bir sadaka ecri 
vardır” buyurdu. Ben: “Hergün borcun misli kadar bir sadaka ecri mi?” diye 
sorunca şöyle cevap verdi: “Borcun vadesi gelinceye kadar her gün için bir 
sadaka, borcun vadesinden sonra erteleme halinde ise her bir gün için borcun 
misli kadar sadaka ecri vardır.»IZ88J 

Başka bir hadiste şöyle buyurulur: “Sizden önceki ümmetlerden bir adam 
hesaba çekildi. Hayır olarak hiç birşeyi yoktu. Yalnız, insanların arasına 
girer, adamlarına darda olanların borçtan kurtarılmasını emrederdi. Allahu 
Teâlâ bu kimse hakkında şöyle buyurdu: “Biz darda olanı sıkıntıdan 
kurtarmaya daha fazla hak sahibiyiz. Bu kulun sıkıntısını kaldırınız”^^ 
“Darda kalanın borcunu erteleyen veya borcu silen kimseyi Yüce Allah kendi 
gölgesinde gölgelendirir.”^^ 

Hz. Peygamber borçlu olarak ölenin cenaze namazını kılmazdı. Bir gün bir 
cenaze getirildi. Allah elçisi; borcu olup olmadığını sordu. “İki dinar borcu 
var” dediler. “Arkadaşınızın namazını kılın” buyurdu. Bunun üzerine Ebû 
Katâde (r.a.); “O iki dinarı ben üstleniyorum” deyince Hz. Peygamber 
adamın namazını kıldı .»UŞU 

Diğer yandan borcunu ödeyemeyecek derecede işleri bozulan, geliri kesilen 
ve darlık içinde bunalan kimse bir İslâm toplumunda devletin çeşitli 
kaynaklarından da destek görür. Zekât fonu bunların başındadır. Nitekim, 
fetihler başlayıp, beytülmâle gelir akışı artınca, Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Ben her mü’mine kendi nefsinden daha yakınım. Kim borç 
bırakırsa onu öderim. Kim de mal bırakırsa o mirasçılarına aittir. 








el-Bakara, 2/275. 
el-Bakara, 2/282. 

Kurtubî, el-Cami li Ahkâmi’l-Kur’an, Beyrut t.y, III, 243; Ebû Bekir el- 
Cassâs, Ahkâmu’l-Kur’an, Mısır t.y, II, 207. 

Buhârî, İstikraz 1, Büyü’ 14; Müslim, Müsâkât 124-126. 

Ali Haydar, Dürâru’l-Hukkâm, I, 396, 397, 401; Mecelle, Mad. 245, 246; 
İbn Âbidin, a.g.e, IV, 23. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 390. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 399-401; Mecelle, Mad. 24, 51, 82, 179, 196, 248. 
Mecelle Mad. 246, 247, 249; Ali Haydar, a.g.e, I, 401, 402. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 403; Mecelle Mad. 36, 44, 45. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 403; Mecelle Mad. 251. 
eş-Şevkânî, Neylü’l-Evtâr, V, 153. 

Ahmed b. Hanbel, I, 394; Nesâî, VII, 295; Mâlik, Muvatta, II, 663. 

Buhârî, Büyü’ 73; Tirmîzi, Büyü’ 19; Nesâî, Büyü’ 60, 71, 72. 

Ahmed b. Hanbel, I, 398; eş-Şevkânî, a.g.e, V, 171. 

Ebû Dâvûd, Büyü’ 53; Abdurrazzak, VIII, 137. 
es-Serahsî, el-Mebsût, XIII, 7, 8; bk. XIV, 36. 
el-Kâsânî, el-Bedayî, V, 158. 

İbnü’l-Hümâm, Fethu’l-Kâdir, 1 baskı, Mısır, 1316/1898, V, 215-218. 

İbn Âbidin, Reddü’l-Muhtar, Beyrut, t.y, IV, 122 vd. 
el-Bâcî, el-Müntekâ, V, 38-40; Sahnûn, el-Müdewene, Mısır 1323, IX, 
151; İbn Rüşd, Bidâyetü’l-Müctehid, Mısır, t.y., II, 134. 

Buhârî, Havâle, 1, 2, İstikrâz, 12; Müslim, Müsâkât, 33; Ebû Dâvûd, Büyü’ 
10; Tirmîzi, Büyü’ 68. 
el-Bakara, 2/280. 

el-Kurtubî, el-Cami li Ahkami’l-Kur’an, 1. baskı, Beyrut 1408/1988, III, 
239 vd; bk. el-Bakara, 2/279, 280. 
en-Nisa, 4/58. 
el-Kurtubi, a.g.e, III, 240. 
el-Kurtubi, a.g.e, III, 240, 241. 

Buhârî, Büyü’ 18; Müslim, Zühd 74; Tirmîzi, Büyü’ 65; İbn Mace, Sadakat 
14; Ahmed b. Hanbel, I, 327, III, 427, IV, 443. 

Müslim, Müsâkât, 30; Tirmîzi, Büyü’ 65; Ahmed b. Hanbel, IV, 120. 
Müslim, Zühd, 74; Tirmizî, Buyû, 67; Dârimî, Buyû, 50. 

Buhârî, Havâlât 3, 6. 

Buhârî, Ferâiz 15; Müslim, Ferâiz 16; Ebû Dâvûd, Büyü’ 9; Tirmîzi, 



Cenâiz 69. 



II - SELEM AKDİ 

(PARA PEŞİN MAL VERESİYE SATIŞ) 


A) Selemin Tarifi ve Dayandığı Deliller: 

Selem veya selef akdi; peşin parayı standart (mislî) bir malla vadeli olarak 
mübadele etmektir. Selemin konusu olan mal; nitelikleri tam olarak 
belirlenebilen ve zimmet borcu olabilen standart şeylerdir. Buğday, arpa, 
standart kumaş gibi. Başka bir deyimle selem; hazır bir bedeli zimmette 
nitelikleri belirli bir bedel karşılığında belli bir vadeye kadar satmaktır. 
Burada anapara peşin verilir, zimmet borcu olan mal ise veresiye olur.^^ 
Şafiî ve Hanbelîlerin tarifi ise şöyledir: Selem; akit meclisinde kabzedilen 
peşin bir bedelle, zimmette nitelikleri belli bir malı vadeli olarak satmaktır. 
İZM] 

Selem’in meşrû oluşu Kitap, Sünnet ve İcmâ delillerine dayanır. Allahu 
Teâlâ şöyle buyurur: “Ey iman edenler! Belli bir vadeye kadar borç 
verdiğiniz zaman onu yazın.”^^ İbn Abbas (r. anhümâ) selem akdinin 
(Allâh’ın kitabı ile helal kılındığını söylemiş ve delil olarak da bu ayeti 
zikretmiştir.^^ Yine İbn Abbas’m şöyle dediği nakledilmiştir: “Rasûlullah 
(s.a.) Medine’ye hicret ettiği zaman, Medineliler meyvelerde bir, iki hatta üç 
yıllığına selef (selem) akdi yapıyorlardı. Hz. Peygamber selemin esaslarını 
şöyle belirledi: “Bir şeyde selem yapacak olan kimse belirli ölçüde, belirli 
tartıda belirli zamana kadar yapsın. ”1^3 

İbnü’l-Münzir, selemin caiz olduğu konusunda görüş birliği olduğunu 
belirttikten sonra şöyle der: “Çünkü selem, insanların muhtaç olduğu bir 
muâmeledir. Zira; tarım, meyvecilik veya ticaretle uğraşanların çeşitli 
zamanlarda krediye ihtiyacı olur. İşte selem onlara muhtaç oldukları bu 
finansmanı sağlar. 

Diğer yandan selem, bulunmayan şeyin (madûm) satışı yasağının bir 
istisnasıdır. Bu istisna; ihtiyaç, ekonomik maslahat ve hadise dayalı istihsan 
yoluyla yapılmıştır.^^ 

Selemin rüknü icap ve kabuldür. Satım akdi icap ve kabul ile meydana 
geldiği gibi, selem de icap ve kabul ile meydana gelir. Meselâ; alıcı satıcıya 
sulama ile üretilen yüz kile Kanada cinsi buğdayı üç ayın sonunda filan yerde 
bana teslim etmek üzere şu kadar peşin para ile selem yapmak istiyorum 
dese, satıcı bu teklifi kabul edince selem akdi meydana gelmiş olur. 








Selem “satış (bey’)” sözcüğü ile de yapılabilir. Meselâ; bir kimse “şu kadar 
şu cins buğdayı sana şu kadar peşin bedelle, üç ay sonra teslim etmek üzere 
sattım” dese, alıcı da kabul edince satım akdi değil selem meydana gelir. 
Satış gibi selemin hükmü de iki bedelde mülkiyet hakkının sabit olmasıdır. 
Yani alıcı selem konusu malda, belirlenen tarihte; satıcı ise anaparada (satış 
bedeli) derhal mülkiyet hakkına sahip olur. Fakat selem fasit olduğu takdirde 
alıcının, selem konusu şeyi alma hakkı yoktur. Ancak satıcıdan, vermiş 
olduğu bedeli geri alabilir.^^ 

B) Selem Akdinin Şartları: 

Mezhep imamları selem akdinin geçerli olması için şu altı şartın bulunması 
gerektiği konusunda görüş birliği içindedir. Bedellerin cins, nitelik ve 
miktarının bilinmesi, malın teslim tarihinin belirlenmesi, anapara miktarının 
tespit edilmesi, bedelin teslimi masraf gerektirecekse teslim yerinin 
kararlaştırılması gerekir. Diğer yandan selem akdine yalnız mislî mallar konu 
olabilir. Bunlar da ölçü veya tartı ile yahut standart olup sayı ile alınıp satılan 
ve çarşı-pazarda benzeri bulunabilen şeylerdir. Buğday, arpa, inşaat demiri, 
çimento, sıfır kilometrede yeni otomobil bu niteliktedir. Selemde anapara ve 
malla ilgili olan şartları şu şekilde açıklayabiliriz: 

1. Anapara ile İlgili Şartlar: 

Selemdeki anapara, alış-verişteki satış bedeli (semen) yerindedir. Ancak bu 
ikisi arasında bazı farklar vardır. Anapara ile ilgili şartları şu şekilde 
açıklayabiliriz: 

a) Anaparanın cinsini belirlemek: Selemde peşin ödenecek bedelin altın, 
gümüş, Türk parası. Alman markı veya Suudi Arabistan Riyali gibi cinsinin 
belirlenmiş olması gerekir. 

b) Nevini belirlemek: Bir beldede birden çok para çeşidi kullanılıyorsa 
paranın çeşidini de belirlemek gerekir. Türk lirası, Kuveyt Dinarı, Kanada 
Doları gibi. 

c) Niteliğin belirlenmesi: Aynı çeşit paralar arasında nitelik farkı varsa, 
bunun da belirtilmesi gerekir. İyi, orta veya değeri düşük (mağşûş) para gibi. 

Yukarıdaki üç şartın amacı, selemdeki bilinmezliği ortadan kaldırmaktır. 
Çünkü bu konulardaki bilinmezlik tarafları anlaşmazlığa götürür ve selemi 
fasit kılar.^^ 

d) Anaparanın miktarının belirlenmiş olması: Bedelin cinsi ve nevi yanında 






miktarının da bilinmesi gerekir. Şu kadar altın veya şu miktar Türk lirası gibi. 
Bu yüzden selemde miktarı belirsiz “şu bedel” denilmesi yeterli olmaz. 

Çoğunluk müctehitlere göre ise anaparanın topluca görülmesi yeterli olup, 
ayrıca miktarını bilmek şart değildir. Meselâ; 22 ayar altından yapılmış bir 
gerdanlık bedel olarak verilmek suretiyle bir ton inşaat demiri üzerinde selem 
akdi yapılsa bu caiz olur. Çünkü gerdanlığın görülmesi onun miktarı 
hakkında bir fikir verir. 

e) Anaparanın selem akdinin yapıldığı mecliste, taraflar birbirinden 
ayrılmazdan önce satıcıya teslim edilmesi gerekir. Burada, anaparanın ayn 
(belirli mislî bir mal) veya deyn (zimmet borcu) olması sonucu değiştirmez. 
Çünkü selem, satıcıya üretimini yapabilmesi veya ticaretini geliştirebilmesi 
için ihtiyacı olan finansmanı sağlama yoludur. Satış bedeli (anapara) peşin 
verilmezse bu amaç gerçekleşmez. Muâmeleye “selem” veya “selef” adının 
verilmesi anaparanın peşin verilmesi yüzündendir. 

Eğer anapara nakit para gibi bir zimmet borcu olursa, bunun da peşin olarak 
teslimi gerekir. Böylece “borç karşılığında borcun satışını yasaklayan” hadis- 
i şerife muhalefet edilmemiş olur.^^ Çünkü selemde satılan şey alıcıya 
teslim edilinceye kadar bir zimmet borcudur. 

İmam Mâlik’e göre ise selemde anaparanın üç gün veya daha az süreyle 
geciktirilmesi caiz olur. Bunun belirli bir mal veya zimmet borcu olması da 
sonucu değiştirmez.^^ 

2. Selem Konusu Olan Malla (Müslemün Fîh) İlgili Şartlar: 

Hanefilere göre selem konusu malla ilgili olarak belirlenen şartlar şunlardır: 

a) Malın cinsinin bilinmesi: Buğday, arpa, demir, çimento, şu model yeni 
nakil aracı gibi. 

b) Nevinin bilinmesi: Sert buğday. Kanada tipi buğday veya şu fabrika 
üretimi demir ya da çimento gibi. 

c) Niteliğin belirlenmesi: Bu yılın ürünü olan buğday; iyi, orta veya düşük 
kalite buğday gibi. 

d) Miktarın belirlenmesi: Bu da ağırlık ölçüsü, hacim veya uzunluk ölçüsü 
ile yahut standart olup sayı ile belirlenir. Anaparanın özellikleri arasında da 
saydığımız bu dört şart selem akdinden “bilinmezliği” kaldırmak için 
öngörülmüştür. Çünkü zimmet borcunda cins, nevi, nitelik ve miktarın 
belirsiz oluşu anlaşmazlığa götürür. Bu da akdi fasit kılar. Hz. Peygamber: 
“Sizden kim selem yaparsa belirli vadeye kadar belirli ölçekte, belirli tartıda 
yapsın. ”[804J buyurmuştur. 







e) Selemde anapara ile selem konusu malın faiz cereyan eden şeylerden 
olmaması gerekir. Ölçü veya tartı birliği olan şeylerde cins birliği olursa 
fazlalık faiz olduğu gibi, cinsleri ayrı olmakla birlikte ağırlık veya hacim 
ölçüsü ile alış-verişi yapılan şeylerin peşin olarak mübadelesi gerekir. Aksi 
halde “nesîe ribası” meydana gelir. Meselâ; peşin verilen yüz ölçek buğday 
üç ay sonra alınacak yüz yirmi ölçek buğdayla veya iki yüz ölçek arpa ile 
mübadele edilse aynı cinste “fazlalık”, arpada ise “nesîe ribası” meydana 
gelir. Faiz cereyan edecek iki bedel arasında bu şekilde yapılacak selem akdi 
ise fasit olur. 

Mâlikîlere göre anapara ile malın cinsleri ayrı olunca, bunlar arasında vade 
caiz olur. Altın ve gümüş arasında yapılacak selem ise faiz olur. Ancak altın 
veya gümüş peşin verilerek hayvanlarda, ticaret eşyasında ve yiyecek 
maddelerinde selem akdi yapılması caizdir.—- 

f) Selem konusu malın belirleme ile belirli hale gelen şeylerden olması 
gerekir. Bu yüzden altın veya gümüş para, türk lirası, mark veya dolar gibi 
belirleme ile belirli hale gelmeyen şeyler selem konusu yapılamaz. Çünkü 
selem konusu mal (müslemün fîh), satılan mal durumunda olup, bu da 
belirleme ile belirli hale gelir. Dinar, dirhem ve para çeşitleri ise bedelli 
(ivaz) akitlerde belirleme ile belirli hale gelmezler. 

Külçe, erimiş veya kalıba dökülmüş haldeki altın ve gümüşün selem 
konusu yapılıp yapılamayacağı konusunda iki görüş vardır: 1) Bunlar basılı 
dirhem hükmünde olup selem caiz değildir. 2) Ticaret malı (urûz) hükmünde 
olup, selem caizdir. 

Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, bakır, nikel gibi madenlerden basılan fels 
çeşidi paralar sayı ile selem konusu olabilir. Çünkü bunlar mutlak satış bedeli 
olmayıp, diğer sayı ile alınıp satılan şeyler gibi belirleme ile belirli hale 
gelirler. İmam Muhammed’e göre ise bunlar semen niteliğinde olup, bunların 
selem konusu yapılması da caiz değildir.^^ 

g) Selem konusu malın tesliminin belirli bir vadeye bağlanmış olması 
gerekir. 

Hanefî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre, selem akdinin vadeli olması gerekir. 
Aksi halde selem geçerli olmaz. Çünkü Hz. Peygamber selemin esaslarını 
belirtirken “... belirlenmiş bir vadeye kadar” buyurmuştur. Bu hadis vadeyi 
emretmiş olup, emir uymayı gerektirir. Nitekim selem konusu malın 
miktarının da hacim veya ağırlık ölçüsü ile belirlenmiş olması istenmiştir.^^ 

Şâfiîlere göre ise selem akdi peşin veya vadeli olarak yapılabilir. Eğer 
sözleşme sırasında “peşin” veya “vadeli” olacağı konuşulmamış olur ve 





selem konusu mal da hazır bulunursa, selem peşin olarak meydana gelmiş 
sayılır. Çünkü vadeli selem caiz olunca, aldanma riskini kaldıracağı için peşin 
selemin öncelikle caiz olması gerekir. Hadisteki "... belirli vadeye kadar” 
ifadesi vadesiz selem yapılmasına engel değildir.^^ 

Selemde en kısa süre Hanefî ve Hanbelîlere göre bir ay kadardır. Çünkü bu 
peşin için en uzun, vadeli ödemede ise en kısa süredir. Mâlikîlere göre en 
kısa süre yarım aydır. 

İslâm fakihleri selemde vadenin belirlenmesi gerektiği konusunda görüş 
birliği içindedir. Delil: “Siz belirli bir vadeye kadar borç verdiğiniz zaman, 
onu yazınız”^^ ayeti ile “... belirli bir vadeye kadar selem yapsın”^^ 
hadisidir. Diğer yandan selemde vade, satıcının selem konusu malı temin 
edeceği bir süredir. Bu belirsiz olursa alıcı için risk meydana gelir. Satıcı da 
düzenli bir ticaret imkânı bulamaz^-* 
h) Selem konusu malın çarşı ve pazarda, akit sırasından teslim tarihine 
kadar aynı çeşit ve nitelikte var olması gerekir. 

Eğer bu mal, akit sırasında veya vade tarihinde mevcut olmaz yahut bu ikisi 
arasında meyve, sebze, süt gibi insanların elinde bitmiş bulunursa selem akdi 
caiz olmaz. Çünkü bu takdirde satıcının malı teslime gücü yetmez. 

Bu duruma göre belli bir köyün veya yalnız belli toprakların ürünü olan 
buğday, arpa vb.’nin seleme konu yapılması geçerli olmaz. Çünkü semâvî bir 
âfetle bu yerlerin ürünü telef olursa, satıcının teslime gücü yetmez. Buna 
karşılık bir ülke veya belde ürününü şart koşmak caizdir. Çünkü bunların 
telefle arkasının kesilmesi söz konusu olmaz. Türkiye, Irak veya Mısır ürünü 
buğday gibi. 

Şâfiî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre, selem konusu malın arkasının 
kesilmemesi güvende olunca onun yalnız vade tarihinde var olması yeterlidir. 
Bu yüzden akit sırasında var olup olmaması sonucu değiştirmez. Çünkü 
burada önemli olan, satıcının teslime güç yetirmesidir. Nitekim Hz. 
Peygamber Medine’ye hicret edince, insanlar meyvelerde bir veya iki 
yıllığına selem akdi yapıyorlardı. O, “Selem yapacak kimse bunu, belirli bir 
ölçekte, veya belirli bir tartıda ve belirli süreye kadar yapsın” buyurdu.^^ 
Fakat selem konusu malın akit süresinde mevcut olmasını şart koşmadı. 
Çünkü yıl ortalarında bu ürünlerin bulunmadığı zamanlar da olabilir.^^ 
Hanefîlere göre, selem konusu malın teslim tarihi geldiğinde, mal teslimi 
güç olacak şekilde insanların elinde bulunmasa, alıcı malın meydana 
gelmesini beklemekle, selem akdini feshetmek arasında seçimlik hakka sahip 
olur. Akit feshedildiği takdirde anaparayı geri ister.^1^ 











i) Selem akdinin kesin olması ve taraflardan birisi veya her ikisi için “şart 
muhayyerliği” taşımaması gerekir. 

Buna göre, bir kimse peşin para karşılığında bir ton buğday üzerinde üç gün 
muhayyer olmak üzere selem akdi yapsa ve satıcı anaparayı teslim alıp, 
taraflar birbirinden ayrılmış bulunsalar selem akdi fasit olur. Çünkü şart 
muhayyerliği ile satışın caiz oluşu kıyasın aksine, insanların buna olan 
ihtiyacı yüzünden sünnetle sabit olmuştur. Bu yüzden ona bir başka konu 
kıyas yapılamaz. Diğer yandan selemde muhayyerliğe ihtiyaç bulunmaz. 
Çünkü muhayyerliğin meşrûluğu aldanmaya (gabn) engel olmak içindir. 
Selem ise temelde aldanma ve satış bedelinin eksikliği esasına bina edilmiş 
bir muameledir. Bu yüzden müctehitler finansman darlığı çeken esnaf ve 
tüccarın selem yoluna başvurduğunu dikkate alarak selem akdine “beyu’l- 
mefâlîs (iflâs edenlerin yaptığı satış şekli)” adını vermişlerdir. 

Selemde görme muhayyerliği hakkının da sabit olmayacağı konusunda 
görüş birliği vardır. Çünkü zimmet borcunda görme muhayyerliği cereyan 
etmez. Eğer alıcıya bu hak tanınır ve görünce malı beğenmezse, borç yeniden 
satıcının zimmetine döner ve malı başka bir misil ile ödemesi gerekir. 
Alıcının bunu da geri vermesi halinde bu prosedür uzar gider. Bu yüzden 
selem nitelikler üzerinde yapılır ve mal niteliklere uygun olarak teslim 
edilirse alıcının bunu kabul etmesi gerekir. 

Selem konusu malda alıcının ayıp muhayyerliği hakkı ise sabit olur. Çünkü 
bu, malın teslimine engel teşkil etmez.^^* 

j) Selem konusu malın teslimi külfet ve masraf gerektirecekse akdi ifa 
yerinin belirlenmesi gerekir. 

Buğday, arpa, marka ve modeli belirli yeni bir nakil aracı gibi şeylerin 
selem konusu olması halinde, bunların nerede teslim edileceğinin de 
konuşulması gerekir. Çünkü çoğu zaman selem sözleşmesi bu malların 
üretildiği ya da pazarlandığı yer dışında acenta, büro, temsilcilik vb. yerlerde 
yapılır. Ayrıca nakil sırasında bir takım yol riskleri de söz konusu olur. Bu 
yüzden Ebû Hanife’ye göre akit yeri, kendiliğinden “ifa yeri” olarak belirli 
hale gelmiş sayılmaz. îfa yerinin belirsiz olması ise taraflar arasında 
anlaşmazlığa yol açabilir. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre aksi kararlaştırılmadıkça akit yeri 
ifa yeri olarak kabul edilir ve selem geçerli olur. Ancak selem sözleşmesi 
seyir halindeki gemide, uçakta veya dağın üstündeki bir otelde yapılmış 
bulunursa, teslim yeri buraya en yakın, uygun bir yer olur.-^^ 

Selem konusu şey mücevherat, inci, mercan gibi teslimi külfet ve masraf 





gerektirmeyen, taşınması kolay menkullerden ise Ebû Yusuf ve İmam 
Muhammed’den bir rivayete göre akit yeri ifa yeri sayılır. Hanefîlerin daha 
sağlam bir rivayetine göre ise taraflardan birinin diğeri ile bir araya geldiği 
yer teslim yeridir. Bu konuda her yer eşit sayılır. Çünkü teslimi taşıma ve 
masraf gerektirmeyen şeylerde, yer değişikliği mâliyeti etkilemez. 

k) Selem konusu malın nitelikleri tam olarak belirlenebilen ve zimmet 
borcu olabilen şeylerden olması gerekir. Bunlar da standart yani mislî sayılan 
şeylerdir. Hacim veya uzunluk ölçüsü yahut ağırlık ölçüsü ile veyayut da 
standart olup sayı ile alınıp satılan şeyler bu niteliktedir. Buğday, arpa, 
susam, pirinç, yağ, bal, misk, bakır, demir, kurşun, kalay, tunç, peynir, et, 
pamuk, fındık, çay, ceviz, kömür, saman, odun, tahta, çimento, portakal, 
limon, mandalina, topraktan üretilen kaplar, kalıbı standart kerpiç, tuğla, veya 
boru, metre ile alınıp satılan tekstil ürünleri, standart yedek parçalar, nakil 
araçlarının lastikleri, sıfır kilometrede yeni nakil araçları, makine ve 
teçhizatları, üzerinde selem sözleşmesi yapılmaya elverişli bulunan 
mallardandır. Bunların miktarları ve teslim tarihi yanında niteliklerinin de 
belirlenmesi gerekir. 

Ancak miktarı ve nitelikleri belirlenemeyen mallarda, genel olarak 
hayvanlarda ve selem sözleşmesinden ifa tarihine kadar olan sürede çarşı ve 
pazarda sürekli olarak bulunmayan şeylerde selem sözleşmesi geçerli olmaz. 
Çünkü selem konusu mal bir zimmet borcu (deyn) olup, bunun bilinmesi 
ancak niteliklerini belirlemekle olabilir. Miktarı ve nitelikleri belirlenemeyen 
malda ise bilinmezlik anlaşmazlığa yol açar. Bu yüzden karpuz, kavun, 
kabak, ayva ve nar gibi standart olmayan kıyemiyâtta selem akdi geçerli 
değildir. Ancak bunlarda da standartlık sağlandığı takdirde, nitelikleri 
belirlenebilir hale gelirse selem sözleşmesi yapılabilir.^^ 

Şâfiî, Mâliki ve Hanbelîlere göre hayvanda selem caizdir. Delil hayvanın 
karz (ödünç) verilebileceğini bildiren hadistir. Ebû Rafı (r.a.) Hz. 
Peygamber’in iki yaşlarındaki bir deveyi ödünç olarak aldığını bunun yerine 
altı yaşlarında daha değerli bir deveyi verdiğini nakletmiştir^^ 

Hanefîlere göre Ebû Râfi’ hadisi neshedilmiştir. Diğer yandan İbn Abbas (r. 
anhümâ) Rasûlullah (s.a.)’ın hayvanlarda selemi yasakladığını bildirmiştir. 

Çoğunluğa göre ise hayvan ve balık eti üzerinde selem akdi yapılabilir. 
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Elbise ve kumaş üretimi daha önceki yüzyıllarda standart olmadığı için 
bunlar üzerinde selem akdinin caiz olmadığı öne sürülmüşse de günümüzde 
standart seri üretim sayesinde çeşitli kumaş veya konfeksiyon yapan firma ve 







fabrikaların üretimi de selem akdine elverişli hale gelmiştir. 

Günümüzde un ve ekmek fabrikalarının üretimi de artık standart olduğu 
için bunlar üzerinde de selem sözleşmesi yapılabilir ve bunların karz-ı hasen 
olarak verilmesi de caiz olur. Çünkü insanların buna ihtiyacı vardır. 

C) Selem Akdi ile Satım Akdi Arasındaki 
Farklar: 

Selem akdi çeşitli bakımlardan satım akdinden ayrılır. Bunları şu 
maddelerde toplayabiliriz: 

1. Selemde anapara veya selem konusu mal yerine başka cins bir şeyi 
vermek (istibdâl) caiz değildir. Çünkü selemde anaparanın kabzı şart olup, 
istibdâl buna engel olur. Bu takdirde satıcı anaparanın bedeli olan başka çeşit 
bir malı kabzetmiş olur ki, birşeyin bedeli o şeyin kendisi değildir. 

Satım akdindeki satış bedeli ise bir zimmet borcu olunca başka cins bir 
şeyle değiştirilebilir. Çünkü satış bedelinin peşin olarak kabzedilmesi şart 
olmadığı için “bedel” anlam bakımından onun yerine geçer. Altın, gümüş ve 
para mübadelesi gibi sarf muâmelelerinde pazarlık yapılan cins yerine başka 
cins bir bedel verilemez. Çünkü, burada bedellerin gerçek anlamda peşin 
kabzedilmesi gerekir. 

Selem konusu malın kabzdan önce başka cinsle değiştirilmesi de caiz 
değildir. Çünkü onun değiştirilmesi satışı yapılan belirli bir malın, o sırada 
başka cins bir malla değiştirilmesi gibi olur. Selem konusu mal da “satılan 
mal (mebî)” durumundadır. Onun zimmet borcu olması sonucu değiştirmez. 
Diğer yandan taşınır bir malın kabzdan önce satışı da caiz değildir.^^ 

2. Selem akdinin konusu olan mal “bölünebilir” nitelikte olunca, bunun bir 
bölümü üzerinde ikâle yapmak (karşılıklı rıza ile selem akdini bozma) caiz 
olur. Burada alıcı, malın teslim tarihinden önce veya teslim sırasında bir 
bölümünü ve anaparadan buna karşılık olanın dışında kalanı alır. Çünkü bir 
şeyin bütünü üzerinde ikâle geçerli olunca, bir bölümü üzerinde de geçerli 
olur. 

Meselâ; peşin para verip, bir ton buğdayı üç ay sonra teslim almak üzere 
selem akdi yapan kimse, daha sonra paranın yarısını geri alsa, selem akdi 
yarım ton buğday üzerinde devam eder. Ancak selemin konusu yeni otomobil 
gibi bölünemeyen bir mal olursa, ikâle bütünü üzerinde yapılırsa caiz, aksi 
halde caiz olmaz.^^ 

İmam Mâlik’e göre selemde kısmî ikâle geçerli olmayıp, böyle bir durumda 






selem akdi fasit olur.^J 

3. Selem konusu malda havale, kefâlet veya rehin: 

Selemde satıcının (müslemün ileyh) selem konusu malın üretilip teslim 
edilmesi yükümlülüğünü başka bir kimseye havale etmesi mümkün ve 
caizdir. Bu durumda o, borçtan kurtulmuş olur.^^ Meselâ; A firması ile 
belli bir tarihte teslim alınmak üzere yüz bin metre standart bir kumaş için 
selem sözleşmesi yapılsa, daha sonra bu firmanın üretim çeşidini değiştirmesi 
veya işçilerin greve gitmesi gibi bir nedenle bu yükümlülüğünü B firmasına 
havale etmesi mümkündür. Burada B’nin bu yükümlülüğü yerine getirmesini 
sağlamak A firmasının görevidir. Bu yüzden alıcı için bir zarar söz konusu 
olmaz. Diğer yandan selem konusu mal için alıcının kefil veya rehin (ipotek) 
istemesi de caizdir. Çünkü bu gibi teminatlar vadeli borçlanmalar için meşrû 
kılınmıştır.^ Ayrıca alıcı selem konusu malla ilgili haklarını belirleyen 
yazılı bir belgeyi de satıcıdan istemelidir. Bu belgeye “selem senedi” adı 
verilebilir. 

4. Alıcı selem konusu malda kabzdan önce tasarrufta bulunabilir mi? 

Bir selem sözleşmesinde satıcı kabzdan önce anaparada tasarrufta 
bulunamayacağı gibi, alıcı da (rabbu’s-selem) selem konusu olan malda 
kabzdan önce satım, başka bir malla değişim, ortaklık tesisi, murâbaha veya 
tevliye yoluyla satış gibi tasarruflarda bulunamaz. Selem konusu malın, 
prensip olarak menkullerden olması gerektiği için, bunlarda da alıcının 
kabzdan önce tasarrufta bulunması yasaklanmıştır. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: “Bir gıda maddesini satın alan kimse, onu kabzetmedikçe 
satmasın. 

Ancak selem akdiyle standart bir malı belli bir tarihte teslim alacak olan 
kimse, aynı cins mal üzerinde başka bir selem sözleşmesi yaparak 3. bir şahsa 
zimmet borcu olarak borçlansa bu ikinci selem sözleşmesi de geçerli olur. 
Çünkü ilk selem akdi gerçekleşmese bile, ikinci selemle borçlanılan malı, 
piyasadan temin ederek teslim mümkün olur. Meselâ; peşin para ile, 
nitelikleri belli 10 ton fındığı 3 ay sonra teslim almak üzere selem akdi yapan 
kimse, yeni bir selem sözleşmesiyle 3. bir şahsa 10 ton fındığı peşin para ile 3 
ay sonrası için borçlansa, bu mümkün ve caizdir. Bu durumda o, ilk selem 
akdinden doğan 10 ton fındığı teslim alamazsa, piyasadan sağlayacağı aynı 
kalitedeki başka 10 ton fındıkla zimmet borcunu ödeme imkânına sahip olur. 

Kâmil Miras (ö. 1376/1958) kabzdan önce satışın piyasaya etkisini şöyle 
açıklar: Satın alınan bir malın, henüz kabz ve teslim alınmadan önce satışı 
yolu açık bırakılırsa, bir ambarda depo edilmiş mal, yerinden oynamadan 










elden ele, dilden dile dolaşa dolaşa sebepsiz yere fiyatı yükseltilmiş olur.^^ 

Sonuç olarak selem sözleşmeleri yoluyla bir İslâm toplumunda esnaf, 
tüccar ve sanayicilerin finansman temin etmesi mümkündür. Ancak, selemde 
anaparanın tamamı peşin olarak verilmeli ve daha sonra mala gelebilecek 
zamlar malın fiyatına yansıtılmamalıdır. Çünkü satış bedelinin (anapara) 
verildiği tarihte satıcıya kârıyla birlikte selem konusu malı temin edebilmek 
imkânı verilmiştir. Bu yüzden alıcının, malın teslimine kadar meydana 
gelebilecek fiyat değişikliklerinden etkilenmemesi gerekir. Meselâ; çıkacak 
yeni bir traktör için üç ay önceden bedelin tamamını vererek fabrika veya 
acenta ile “selem sözleşmesi” yapan kimse artık yeni bir ek ödeme yapmadan 
selem konusu aracı alma hakkına sahip olur. 

Alıcı anaparanın bir bölümünü vermiş olursa, bu selem sözleşmesinden çok 
“kapora” niteliğinde olmalıdır (bk. “Kapora” konusu). Ancak böyle bir 
durumda selem konusu mal bölünebilir nitelikte ise anaparaya karşılık olan 
kadarında selem devam etmiş olur. Meselâ; üç ay sonra teslim alınmak üzere 
on ton buğday üzerinde selem sözleşmesi yapılsa, ancak paranın yarısının 
peşin, yarısının da malın teslimi sırasında verilmesi kararlaştırılsa, sadece beş 
ton buğday için selem meydana gelmiş olur. Geri kalan beş ton buğday için 
satıcı ile yeni bir “satım sözleşmesi” yapılması gerekir. Aynı şeyi meselâ 
traktör için söylemek mümkün olmaz. Yüz milyonluk bedelin yalnız on 
milyonunu peşin yatıran kimse, selem konusu mal bölünebilir olmadığı için 
satıcıya kapora vermiş sayılır. Ancak standart olmayıp sanat yönü bulunan 
mal siparişlerinde ise “istisna akdi” söz konusu olur. Aşağıda bu akdi 
inceleyeceğiz. 
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III - SANATKÂRA MAL SİPARİŞİ 
(İSTİSNÂ AKDİ) 


A) İstisnâ Akdinin Mahiyeti: 

Arapça istisnâ kelimesi; bir kimseden bir şeyi yapmasını istemek demektir. 
Bir fıkıh terimi olarak istisna akdi; sanatkârla zimmet borcu olarak belirli bir 
işi yapması üzerinde anlaşmaktır. Burada iş ve üretilen mal sanatkârdan olur. 
Eğer malzeme, siparişi verene ait olursa akit “iş sözleşmesine dönüşür. 

İstisna sözleşmesi insanların örf ve teâmülü bulunan meslek dallarında 
sipariş verenle sanatkâr arasında icap ve kabul ile meydana gelir. Ayakkabı, 
elbise, gömlek, kap-kacak, mobilya takımı, kapı, pencere, gardrob, kütüphane 
yapımı ve benzeri şeylerin uzunluğu, genişliği, yüksekliği, kullanılacak 
malzemenin kalitesi ve diğer tanıtıcı özellikleri belirlenerek istisnâ 
sözleşmesi yapılabilir. Yine nakil araçlarının kasa, karoser, kaporta, boya vb. 
işleri; kayık, gemi, standart olmayan bir takım makine ve teçhizatın 
üretilmesi de bu niteliktedir. 

Bu akit, mevcut olmayan şeyin satışı ve sanatkârın zimmetinde bunun bir 
borç olması bakımından selem sözleşmesine benzer. Ancak şu üç durumda 
ondan ayrılır. İstisnâ akdinde satış bedelinin peşin verilmesi ve malın teslim 
tarihinin belirlenmesi gerekmediği gibi bunun çarşı ve pazarda bulunan 
şeylerden olması da şart değildir. Sanatkârla bir iş üzerinde anlaşma yapıldığı 
için bu yönüyle “iş sözleşmesine benzerse de, yapılacak şeyde malzemenin 
sanatkâra ait olması bakımından da ondan ayrılır. Bunun bir sonucu olarak 
sanatkâr, belirlenen niteliklere uygun olmak şartıyla başkasının ürettiği veya 
kendisinin siparişten önce yaptığı bir şeyi verse bu da caiz olur.^^ 

B) Sipariş Sözleşmesinin Meşrûluğunun Delilleri: 

Sanatkârla yapılan sipariş sözleşmesi kıyasa aykırı akülerdendir. Çünkü 
sözleşmenin yapıldığı sırada sipariş verilen mal henüz mevcut değildir. 
Olmayan bir şeyin satışı ise hadisle yasaklanmıştır.^- Ancak Hanefîlere 
göre, sipariş sözleşmesi; insanların öteden beri bu muâmeleyi yapmaya 
devam etmesi ve içtihat ehli hiç bir kimsenin buna karşı çıkmaması yüzünden 
“istihsan” delili ile caizdir. Bunun cevazı konusunda icmâ (görüş birliği) 
meydana gelmiştir. Bu yüzden bu konuda kıyas terkedilir. 

Diğer yandan Rasûlullah (s.a.)’ın gümüş yüzük ve minber yapımı için 





sipariş sözleşmesi yaptığı nakledildiği gibi, müslümanların örf ve 
teâmüllerinin bir delil olabileceği de hadislerde şöyle belirlenir: 

“Ümmetim sapıklık üzerinde birleşmez.”t^2] 

“Müslümanların güzel gördüğü şeyler Allah katında da güzeldir.”^^ 

Şafiî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre sipariş sözleşmesi selem akdi esaslarına 
ve örfe göre geçerli olur. Bu yüzden selemde öne sürülen şartların bunda da 
bulunması gerekir. Meselâ; akit meclisinde satış bedelinin tamamının teslimi 
istisnâ akdinin şartlarındandır. Şâfiîlere göre, istisna akdinde, üretilen şeyin 
teslim tarihi belirlenmiş olsun veya olmasın, sözleşme geçerli olur. 

C) Sipariş Sözleşmesinin Şartları: 

Sanatkârla yapılacak bir eser sözleşmesinde şu esasların bulunması gerekir: 

1. Sanatkârın yapacağı şeyin cinsi, nevi, miktar ve niteliğinin belirlenmesi: 
Sipariş sözleşmesinde üretilen mal, satım akdinde satılan mal (mebî) 

yerindedir. Bu yüzden onun özelliklerinin tam olarak belirtilmesi gerekir. 

2. İnsanlar arasında “teâmül” cereyan eden şeylerden olması: Ayakkabı, bir 
takım kaplar, elbise, gömlek, bina yapımı gibi. 

3. Üretilen malı teslim tarihinin belirlenmemiş bulunması: 

Eğer sipariş akdinde teslim tarihi belirlenirse, Ebû Hanife’ye göre sözleşme 
“selem”e dönüşür ve diğer selem şartlarının gerçekleşmesi aranır. Satış 
bedelinin peşin ödenmesi gibi. Çünkü akitlerde itibar lafza değil mânâyadır. 

Sanatkâr malı şartlara uygun olarak üretip teslim edince taraflardan birisi 
için muhayyerlik hakkı bulunmaz. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise vade belirlenmiş olsun veya 
olmasın akit “istisnâ sözleşmesi” özelliğini kaybetmez. Çünkü örflerde 
sanatkâra sipariş verilirken bir vade konuşulabilir.^ Bu son görüş sipariş 
sözleşmeleri üzerinde kolaylık sağladığı için daha uygundur. 

Ancak sipariş sözleşmesi teâmül bulunmayan bir şeyle ilgili olur ve teslim 
tarihi de belirlenmiş bulunursa buna selem hükümlerinin uygulanacağında 
görüş birliği vardır. Diğer yandan teslim tarihi, “yarın, öbür gün, bir hafta 
veya bir ay içinde teslim ederim” gibi kesin bir vade şeklinde değilse selem 
hükümleri uygulanmaz. 

Teâmül bulunmayan bir şeyde yapılan sipariş sözleşmesinde malın teslim 

tarihi belirlenmemişse bu sözleşme fasit olur. Sağlam görülen görüş budur. 
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D) Sipariş Sözleşmesi Taraflar İçin 
Bağlayıcı Mıdır? 

Sipariş sözleşmesi teslim tarihi belirlenerek selem akdine dönüşmedikçe 
fakihlerin çoğuna göre bir ‘va’d (söz verme)” niteliğindedir. Bu yüzden 
taraflardan her biri iş yapılmazdan önce cayma hakkına sahiptir. Yine 
sanatkâr işi yapıp sipariş verene göstermedikçe bunu başkasına satabilir. 
Çünkü akit bağlayıcı olmayıp, akdin konusu sanatkârın yaptığı şey değildir. 
Belki onun misli olan bir zimmet borcudur. 

Ebû Hanife ve İmam Muhammed’e göre sipariş veren, malı görünce 
muhayyer olur. İster onu alır, isterse vazgeçebilir. Çünkü o, görmediği bir 
şeyi satın almıştır. Sanatkâr ise görme muhayyerliği hakkına sahip değildir. 
Çünkü o satıcı durumundadır. 

Ebû Yusuf’a göre ise, eğer mal, sözleşme şartlarına uygun olarak 
yapılmışsa, siparişi veren malı görünce sözleşme bağlayıcı olur ve onun 
görme muhayyerliği hakkı bulunmaz. Burada alıcıya görme muhayyerliği 
hakkı tanınırsa, şartlara uygun olarak üretilen bir malı bu hakka dayanarak 
kabul etmediği takdirde, mal sanatkârın elinde kalabilir. Özel sipariş üzerine 
imal edilen bir şeye başkaları da rağbet etmeyebilir. Diğer yandan sipariş 
verenin ayıp (üretim hatası) veya vasıf (şartnameye uygunluk) 
muhayyerliğinin bulunması kendisi için önemli bir güvencedir.^^ 

Sonuç olarak günümüzde tren, vapur, uçak, tır, fabrika bina ve donanımı 
gibi araç ve tesisler, müteahhit kişi veya firmalarca şartnamede ayrıntılar 
belirlenerek yaptırılmaktadır. Burada işi üstlenen kişi veya firma ile, bunu 
yaptıran kişi ya da firma arasında yapılan sözleşmeler “istisna sözleşmesi” 
niteliğindedir. Bu gibi pahalı yatırımlarda sırf görme muhayyerliği hakkını 
kullanarak siparişi verenin sözleşmeyi feshedip, üretilen araç, gereç veya 
tesisleri müteahhide bırakması taahhütte bulunanlar için büyük bir riziko 
teşkil eder. Diğer yandan müteahhidin aleyhine büyük sonuçlar meydana 
getirebilecek böyle bir hakkın, kötüye kullanılması da mümkündür. Burada 
alıcı ya da siparişi verenin teslim almazdan önce şartnameye uygun olup 
olmadığını incelemesi ve ona göre işi kabul etmesi gerekir. Bu konuda üretim 
hatası veya kalite ya da şartnamaye uygunluk yönü bakımından “ayıp ve vasıf 
muhayyerliği” sipariş sahibinin haklarını korumak için yeterlidir. 
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IV - BEY’ Bİ’L-VEFÂ (VEFÂ YOLUYLA SATIŞ) 


Satıcı bedeli geri verince alıcının da satılan malı geri vermesi şartıyla 
yapılan bir satış çeşididir. Müşterinin belirlenen sürede bedeli geri alınca, 
malı iade etmesi, önceden verdiği “iade etme” sözünde durmasına bağlı 
bulunduğu, başka bir ifade ile vefalı davranmasına bağlı olduğu için bu satışa 
“vefa yoluyla satış (bey’ bi’l-vefa)” adı verilmiştir. 

Bu muamele faizden kaçınmak ve borcu teminata bağlamak amacıyla 
örfleşen bir satış şeklidir. Burada satıcı, ileriki bir tarihte satış bedelini iade 
etmeyi veya daha önceden kalma borcunu ödemeyi; alıcı da buna karşılık 
malı iade etmeyi taahhüt etmektedir. 

İslâm’da vefa yoluyla satış bir finansman kaynağı olarak esnaf ve tüccarın 
başvurduğu bir yöntem olmuştur. İşleyiş tarzı şöyledir: Meselâ; hasat 
mevsiminde ödeme gücüne kavuşacağını düşünen bir çay üreticisi, kurmakta 
olduğu çay fabrikası için ihtiyacı olan beş yüz milyon lira parayı bir kişi veya 
kuruluştan alsa, buna karşılık yaklaşık beş yüz milyon değerindeki bir gayri 
menkulünü vefa yoluyla karşılık gösterse, hasat mevsiminde borcunu 
ödeyince gayri menkulünü geri alabilecektir. Bu süre içinde, gayri menkulü 
elinde tutan alıcı ondan bizzat veya kiraya vererek yararlanabilir. 

Vefa yoluyla satış, iade edinceye kadar alıcının maldan yararlanabilmesi 
özelliği dikkate alınınca “sahih bir satım akdi”; tarafların sözleşmeyi 
feshedebilme yetkilerine bakılınca da “fasit satım akdi” niteliğindedir. Alıcı 
vefa yoluyla satın aldığı bir malı başkasına satamayacağı cihetle de bu bir 
rehin (ipotekli mal) hükmündedir ve bu rehin olma özelliği üstündür. İslâm 
fakihlerinin çoğu vefa yolu ile satışı caiz görmüşlerdir.*^ Bu satış şekline 
bazı kaynaklarda “beyu’l-muâmele” de denildiği gibi, Mısır’da “beyu’l- 
emâne” adı verilmiştir. 

Milâdî XV. yüzyıl başlarında yaşayan Şeyh Bedruddin Mahmûd 
(ö.823/1420) “bey’ bi’l-vefâ” tarzındaki satışın başlangıcı hakkında şöyle 
der: “Zamanımızda ribadan korunmak için bey’ bi’l-vefâ şeklindeki satış örf 
haline gelmiştir. Bu gerçekte bir rehin muâmelesi olup, alıcı mala (mebî’) 
mâlik olamaz ve mâlikin izni olmadıkça da gelirinden yararlanamaz.”*^*^* 

Vefa yoluyla satışta, taraflar tek yanlı irade beyanıyle dilediği zaman akdi 
feshedebilir. Alıcı akit süresince mala malik olamaz. Satıcı her an satış 
bedelini iade edip, malı geri isteyebilir. Alıcı da malı geri verip parayı talep 
edebilir. Taraflar için sözleşmede belirlenen süre bağlayıcı değildir. Satışa 




konu olan mal rehin hükmünde olduğu için, ne satıcı ve ne de alıcı diğerinin 
izni olmadıkça malı başkasına satamaz. Bu mirasçılara da geçer. Ancak 
taraflardan birisi diğerinin izniyle satış yapabilir. 

İslâm’da ipotekli bir maldan, mal sahibinin izni bulununca ipotek ettiren 
kimse yararlanabilir. Böyle bir yerde kendisi oturabilir, ticaret yapabilir ya da 
kiraya verip kira bedelini alabilir. 

Vefa yoluyla satış da temelde ipotekli mal (rehin) niteliğinde olduğu için 
alıcının bundan yararlanması konusunda Mecelle’yi şerheden Ali Haydar 
Efendi (ö. 1355/1936) şöyle demektedir: “Mebîin, yani vefâen satılan bir 
gayri menkulün menfaatlerinden bir miktarı müşteriye ait olmak üzere şart 
kılınsa, bu şarta riayet olunur. Çünkü 83. maddede “Bi kaderi’l-imkân, şer’i 
şerife uygun bulunan şarta uymak gerekir” hükmü yer alır. 

Meselâ; vefâen satılan bir bağın üzümü, satıcı ile alıcı arasında yarı yarıya 
taksim olunmak üzere, karşılıklı rıza ile mukavele olunsa, bu mukavele 
mucibince amel olunmak gerekir. Ancak zikredilen menfaatlerin alıcıya ait 
olması şart kılınmadığı halde alıcı o menfaatleri, izinsiz olarak istihlâk etse 
tazmin etmesi gerekir. Çünkü vefâen satılan maldan meydana gelen mahsûle 
alıcı mâlik olamaz. Ancak satıcının mübah ve helal kılmasiyle istihlâk 
etmişse, satıcı bu geliri alıcıya tazmin ettiremez. Bu gelir, alıcının haddi aşma 
ve kusuru bulunmaksızın telef olsa, dımân lâzım gelmez. Fakat vefâen satılan 
malın kira bedelinin istihlâki tazmini gerektirmez. Meselâ; alıcı vefâen aldığı 
değirmeni satıcının emri olmaksızın başkasına kiraya verip, kira bedelini 
aldıktan sonra istihlâk etse, daha sonra satıcı semeni vererek, değirmeni geri 
alsa, kira bedellerini tazmin ettiremez. ”!MQ] 

Mecelle şerhindeki bu bilgiler çeşitli fetva ve furû (uygulama) eserlerine 
dayanır.^J 

Ömer Nasuhi Bilmen, bu konuda şöyle der: İslâm âlimlerinin çoğunluğu, 
bey’ bi’l-vefâyı rehin olarak kabul eder. Mâlikin izni olmak şartıyle alıcı 
malın gelirinden yararlanabilir. Bilmen, bu konuda klâsik fetva ve furû 
kitaplarındaki bilgileri nakletmiştir.^^ 

Borç para bulmaya veya bir borcu ertelemeye yönelik bu gibi çareler Ebû 
Hanife ve İmam Şafii’ye göre yararlanma sözleşme sırasında şart 
koşulmamışsa caiz olur. 

Vefa yoluyla satışa benzeyen başka bir muamele de bey’ bi’l-istiğlâl adını 
alır. Aşağıda bunu açıklayacağız. 
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V - BEY’ BFL-ISTIGLAL 
(İSTİĞLÂL YOLUYLA SATIŞ) 

Bey’, satmak ve satın almak; istiğlâl ise, gelirini istemek, kâr ve gelirini 
almak, sömürmek gibi anlamlara gelir. İstiğlâl yoluyla satış, bey bi’l-vefâ, 
yani vefa yoluyla satış sonunda ortaya çıkabilir. Bu iki çeşit satış şekli de 
ödünç para bulabilmek için başvurulan yollardandır. Şöyle ki; 

Paraya ihtiyacı olan bir kimse sermaye sahibine gidip “Bana yüz altın ver, 
buna karşılık sana falan dükkânımı borcumu ödeyinceye kadar geçici olarak 
satayım. Borcumu ödeyince dükkanı geri alırım. Bu arada dükkanın kira 
gelirinden yararlanabilirsin” der. Sermaye sahibi bu teklifi kabul edip parayı 
verince “bey’ bi’l-vefâ” akdi yapılmış olur. Burada dükkanı teslim alan 
sermayedar, onu bizzat kullanabilir, ya da kiraya verebilir. Çünkü bu, temelde 
rehin (ipotekli mal) niteliğindedir.^^ 

İşte alacaklı böyle bir dükkanı mal sahibine kiraya verirse, bu muameleye 
“bey bi’l-istiğlâl” adı verilir.^^ 

Osmanlılar devrinde faize düşmeden bu şekilde satım, hibe veya kira akdi 
gibi muamelelere borçlunun fazla bir meblağ ödemesi işlemlerine “muâmele- 
i şer’iyye”; fazla olarak alman meblağa “ribh-i şer’î” denilmiştir. Bu 
muâmeleleri sermaye sahipleri yanında para vakıfları da uygulamıştır. Çünkü 
hanefilerden İmam Züfer, para, yiyecek, ölçü veya tartı ile alınıp satılan 
menkul malların da vakfedilmesini caiz görmüştür. Hanefi ve Şâfiî 
mezhepleri genel olarak muâmele-i şer’iyye’ye cevaz verirken, Mâliki ve 
Hanbeliler bunu temelde reddederler.^ 1 Bey’ bi’l-istiğlâl da Mâliki ve 
Hanbelîler’in reddettiği satışlardan biridir. 

İstiğlâl yoluyle satışta, mal sahibini ipotekli mülkünü müşterinin bu yeri 
kabzetmesinden sonra kiralaması gerekir. Böylece, başlangıçta kiralama 
şartıyla satış ihtimali kalkmış olur. Bu durumda mal sahibinin kiracı sıfatiyle, 
kira süresince kira bedelini süre bittikten sonra ise ecr-i misili ödemesi 
gerekir.^^ 

İslâm hukukuna göre misli malların ödünç verilmesi âriyat akdi kabul 
edilmiştir. Karzda verilenden fazlasını almanın faiz sayılması ödünç para 
temininde güçlükler meydana getirince, bu muameleler uygulamaya girmiştir. 
Çünkü ödünç sırasında kararlaştırılan veya örfleşmiş bulunan menfaat faiz 
oiur.iMZi Kimi zaman da borçlunun borcunu vadesinde ödememesi veya 
geciktirmesi mağduriyete sebep olur. Bu durumlar karz-ı hasenin işleyişi 








önündeki engellerdir. 

İşte sermaye sahibi verdiği ödünç parayı zamanında alabilmek için 
borçludan teminat isteme hakkına sahihtir. Rehin borç ödenmediği takdirde 
satılmış sayılması onun teminat yönünü güçlendirir. İpotekli malı kiracı 
sıfatiyle de olsa borçlunun kullanması, ona ödeme gücü kazandırır. Malı 
istiğlâl yoluyla elinde tutan mâlik kiracı onu alacaklının izni olmadan 
başkasına satamaz. Borçlunun durumu da böyledir. Bu hak, tarafların 
mirasçılarına intikal eder.^^ Borçlu, alacaklı ile kira sözleşmesi yapmakla, 
bu maldan onun yararlanmasına izin vermiş sayılır. 

Sonuç olarak; başkasına borç para veren kimse menkul veya gayri menkul 
bir malı teminat olarak isteyebilir. Ayrıca, bu malı vefa yoluyla satın alarak 
borç ödeninceye kadar malikine kiraya verebilir. Bu mal temelde rehin 
niteliğinde olduğu için, mal sahibinin izniyle alacaklılarının bundan 
yararlanması mümkündür. Kira gelirlerini almak da yararlanma kapsamına 



Vadeli mal alıp peşin parayla aynı kişiye veya üçüncü bir kişiye satma yolu 
da finansman sağlama yöntemlerindendir. Böyle bir malın, satın alman 
kimseden başkasına peşin veya veresiye fiyatla satılmasında bir sakınca 
bulunmaz. Ancak vadeli satan kişiye kendi sattığı malı tekrar daha ucuz peşin 
fiyatla satmakta faiz şüphesi vardır. “Iyne satışı” denilen bu yöntem Ebû 
Yusuf’a göre geçerli sayılırken, diğer pekçok müctehitlerce mekruh ve çirkin 
kabul edilmiştir (Ayrıntı için bk. “Vadeli Sattığı Malı Peşin Para İle Geri 
Almak (Iyne Satışı” konusu). 
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VI - İKİ BEDELİN DE PEŞİN VERİLMESİ 
GEREKEN ALIŞ VERİŞ (SARF AKDİ) 

A) Sarf Muamelesi ve Özellikleri: 

Sarf sözlükte; harcamak, para bozdurmak, geri çevirmek gibi anlamlara 
gelir. Bir fıkıh terimi olarak ise; altın gümüş veya nakit paraların kendi 
cinsiyle yahut başka cinsle mübadele edilmesini ifade eder. Yani altının 
altınla, altının gümüşle, gümüşün gümüşle veya bunların tedavüldeki bir para 
ile yahut tedavüldeki paraların ya da döviz çeşitlerinin birbiriyle 
mübadelesine “sarf muâmelesi” denir. Günümüzde sarrafların veya döviz 
alım-satımı yapan kişi veya kuruluşların muâmeleleri bu konu içinde yer alır. 

Sarf muamelesinin şartları: 

Bunlar dört tane olup şunlardır: 

1. İki Bedelin Peşin Olarak Ödenmesi: 

Sarf muamelesinde taraflar birbirinden ayrılmazdan önce her iki bedelin de 
taraflarca kabzedilmiş olması gerekir. Aksi halde “nesîe ribası” meydana 
gelir (bk. “Faiz” konusu). Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Altın altın ile 
misli misline ve peşin olarak; gümüş gümüş ile misli misline ve peşin olarak 
satılmalıdır.”*^! “Altın ve gümüşten peşin olmayanı peşin olan karşılığında 
satmayınız.”*^**-* 

Bu duruma göre altın, gümüş veya para mübadelelerinde taraflardan birisi 
veya her ikisi bedeli teslim almadan akit meclisinden ayrılsa sarf muamelesi 
ortadan kalkar. Burada taraflar alış-verişi sürdürmek isterlerse yeniden sarf 
muamelesi yapmaları gerekir. Zimmet borcunun zimmet borcu (deyn) 
karşılığında satılarak faize düşülmemesi için bedellerin peşin verilmesi şart 
koşulmuştur.*^* 

Eğer bedellerden birisi vadeli olursa “nesîe faizi” meydana gelir. Böyle bir 
durumda sarraf müşterisine yardımcı olmak istiyorsa, meselâ; verdiği altını 
“karz-ı hasen” olarak verebilir. Bu takdirde alıcı, teslim aldığı miktardaki 
altını sarrafa borçlanmış olur. Geri verme tarihinde aynı miktar ve ayardaki 
altını veya o tarihteki bedelini ödemesi gerekir. Altın bedelinin bir bölümünü 
ödeyip, bir bölümü vadeli kalacak olsa, kalan kısım için nesîe faizine 
düşmemek için şu şekilde muamele yapılmalıdır. Meselâ; 200 gram altın alan 
kimse yarısının parasını verse, sarraf diğer yarısını “karz-ı hasen” olarak 





verebilir. Bu takdirde alıcı yüz gramlık kısmı ödünç olarak almış olur ve aynı 
miktarda altın veya bedelini konuşulan tarihte iade eder. Ancak Hanefîlere 
göre karz-ı hasende vade hukuken değil ahlâk bakımından bağlayıcı olur. 

Sarf akdinde taraflardan birisi bedeli kabzetmeden ayrılırsa satış fasit olur. 
Bu konuda bedellerin ayrılmış olması yeterli değildir. Fiilen tesliminin 
gerçekleşmesi gerekir.^^ 

2. Cins Birliğinde Eşit Miktarların Mübadelesi Esası: 

Altın altınla, gümüş gümüşle, Türk parası Türk parası ile, bir cins döviz, 
kendi cinsi ile değiştirilmek istendiğinde eşit miktarlar değiştirilebilir. Bu 
konuda yeni, eski olma veya birisinin işlenmesinin veya kalıbının daha 
düzgün bulunması sonucu etkilemez. Çünkü yukarıda zikrettiğimiz hadis-i 
şerifte “Altın altınla, gümüş gümüşle misli misline ve peşin olarak alınıp 
satılır” buyurularak, bu konuda cins birliği olunca “eşit ağırlık” esası 
getirilmiştir. Bu duruma göre, araya bir bedel girmeksizin kullanılmış altın 
yeni altınla değiştirilecekse ancak eşit ağırlıkta değiştirilebilir. Çünkü bunlar 
öz madeninde eşittir. Sarraf kârsız olarak böyle bir mübadeleyi yapmak 
istemezse, önce kullanılmış altını satın alır, alıcı bunların bedeli ile ister o 
sarraftan, dilerse başka bir yerden yeniden zinet alabilir. Burada iki satım 
muamelesi yapılmış olmaktadır. Ancak Şâfiîlere göre sarraf böyle bir 
değişimde kâr olarak yalnız “işçilik” alabilir. Bunun dışında bir fark 
ekleyemez. 

Diğer yandan ayarları aynı olan altın türlerini bir cins kabul etmek gerekir. 
Çünkü meselâ; 22 ayar altınla 14 ayar altını birbirine denk sayma imkânı 
bulunmaz. Durum böyle olunca, 22 ayar 100 gram altına, 14 ayarın kaç gramı 
karşılık oluyorsa bunlar birbirine denk sayılmalıdır. Fazlalık başka cins bir 
madenin karışımından ibarettir ki, onun çok düşük olan değeri çoğu zaman 
dikkate alınmaz. 

Nitekim Hayber’in fethinden sonra ganimetlerden altın ve boncuk dizili bir 
gerdanlık, altın para olan dinarla satılmak istenince, Hz. Peygamber 
gerdanlıktaki altınların çıkarılmasını emretti ve şöyle buyurdu: “Altın altına 
karşılık tartı iledir.”^^ Burada gerdanlığın boncuk ve benzeri süsleri için 
ayrıca değer konulur. 

Değerini öz cevherinden alan ve insanlık âleminin tanıdığı devirlerden 
itibaren eşyaya bedel olarak kullanılabilen altın ve gümüşün kendi cinsleri 
arasında bir fiyat farkının kabul edilmemesi, bu değerli madenleri standart 
hale getirmiştir. İşçilik bir yana bırakıldığı takdirde meselâ; 100 gram 




ağırlığındaki altın para ile 100 gram bilezik, reşat altını ya da bir altın tablo 
öz cevherinde eşit sayılır. Bunlar eritilince yeni altınla özde eşit hale gelirler. 
Zinet eşyasının farklı şekiller alması bunların farklı kalıplara dökülmesinden 
ya da el işlemesinin ilave edilmesinden ibarettir. 

Piyasada standart olup sayı ile işlem gören her para çeşidi de kendi içinde 
bir cins oluşturur. Türk parası, Japon Yeni, ABD doları veya Kanada doları 
gibi. Kağıt paraların kağıt, mürekkep ve darphane masrafları birbirine denk 
veya çok yakın olduğu, satın alma gücü bakımından aralarında büyük 
farkların meydana gelmesi onu çıkaran ülkenin ekonomik gücü, bütçe 
denkliği ve dış ödemeler dengesi ile yakından ilgilidir. Bu yüzden belli bir 
tarihte birbirine tam olarak denk olan iki ülke parası, bunlardan birisinin 
ekonomisinin bozulması, bir savaşa girmek zorunda kalması veya verimli 
çalışan bir idare sistemi kuramaması gibi nedenlerle diğerine göre bazan 50- 
100 katı değer kaybettiği olabilmektedir. Kağıt paranın kendi öz cevherinin 
bulunmayışından ileri gelen bu farklılığı giderecek ekonomik alternatiflerin 
üretilmesi gerekir. İleride “İslâm’da Para” konusunu incelerken bu konu 
üzerinde duracağız. 

3. Şart Muhayyerliğinin Bulunmaması: 

Sarf muamelelerinde iki tarafın veya tek tarafın şart muhayyerliği öne 
sürmesi caiz değildir. Meselâ; sarraftan peşin para ile 100 gram altın alan 
kimsenin üç gün süreyle muhayyerlik öne sürmesi gibi. Sarf akdinde 
karşılıklı kabz şart olduğu için böyle bir seçim hakkının bulunması 
mülkiyetin intikaline engel olur. Böyle bir sarf akdi fasit olur. Ancak taraflar 
akit meclisinden ayrılmadan önce muhayyerlik hakkını düşürürlerse muamele 
geçerli hale gelir. İmam Züfer aksi görüştedir. 

Görme ve kusur (ayıp) muhayyerliği mülkiyetin sabit oluşuna engel teşkil 
etmediği için bunlar bir sarf muamelesinde bulunabilir. Ancak karşılıklı peşin 
olarak teslim edilmesi gereken bedellerde görme muhayyerliği hakkının 
devam etmesi seyrek olur. Meselâ, o anda sökülüp iç kısmı görülemeyen bir 
zinet eşyasını, iç kısmını da görmek şartıyla satın almak gibi. Kusur 
muhayyerliği ise her muamelede konuşulmasa bile var olan bir hakdır. 22 
ayar diye alman bir bileziğin, sonradan 18 ayar olduğunun anlaşılması gibi. 
Bu durumda alıcının akdi bozma hakkı doğar.^^ 


4. Vade Olmamalıdır: 

Sarf muamelesinde her iki taraf veya bir taraf için vadenin söz konusu 




olmaması gerekir. Aksi halde akit fasit olur. Çünkü vade kabzı erteler. Eğer 
lehine vade konuşulan kişi akit meclisinden ayrılmazdan önce vadeyi düşürür 
ve gereken bedeli öderse sarf akdi geçerli hale gelir. İmam Züfer aksi 
görüştedir.^^ 

Son iki şart, bedellerin peşin ödenmesi prensibinin tabii sonucudur. Çünkü 
kabz bunlarla birlikte bulunmaz. 

B) Sarf Bedelinde Kabzdan Önce Tasarruf: 

Sarf akdinde iki bedelin de akit meclisinde kabzedilmesi şart olduğu için, 
kabzdan önce bunun ibrâ, bağış, istibdâl veya takas gibi bir yolla tasarrufta 
bulunulması caiz değildir. Bunları kısaca açıklayacağız: 

1. İbra veya Bağış (Hibe): 

Bir sarraf müşterisine 100 gram altını belli bir bedel karşılığında satıp 
teslim etse, ancak bedelini almayarak müşteriyi borçtan ibra etse yahut bunu 
ona bağışlasa ya da tasadduk etse, alıcı bu tasarrufları kabul ettiği takdirde 
borç düşer ve sarf akdi ortadan kalkar. Çünkü böyle bir ibra kabza engel olur. 

Eğer alıcı ibrayı kabul etmezse, sarf akdi devam eder ve taraflar ayrılmadan 
önce de bedeller kabzedilirse akit tamam olur. Bu durumda satıcı bedeli 
kabzetmeye zorlanır. Çünkü kabz gerçekleşmezse akit fasit olacağı için, bir 
tarafın buna sebep olmaması gerekir. 

2. Sarf Bedeli Yerine Başka Bir Bedel Vermek (İstibdâl): 

Alıcı satın aldığı altın, gümüş veya nakit paranın kararlaştırılan bedeli 
yerine başka cins bir bedel vermek istese, sarf akdi önceki hal üzere devam 
eder. Çünkü asıl bedelin kabzı şer’î bir şart olup, bedel yerine başka bedelin 
konulması gerçek kabz imkânını ortadan kaldırır. Meselâ; 100 gram altını iki 
bin Fransız Frank’ına anlaştıktan sonra alıcı Frank yerine Türk parası vermek 
istese bu caiz olmaz. Ancak taraflar önceki akdi bozarak yeniden türk parası 
üzerinde anlaşabilirler. 

Diğer yandan sarf muamelesinde taraflardan birisi diğerine hakkından daha 
kalitelisini ödese veya aynı cinsten ondan daha âdisini ödemekle birlikte karşı 
taraf buna razı olsa caizdir. Çünkü böyle bir ödeme bedel yerine bedel ödeme 
niteliğinde değildir. Meselâ; satın aldığı iki bin Marka karşılık 100 gram 
kullanılmış altın üzerinde anlaşma yapılmış iken alıcı, 100 gram yeni bilezik 
verse veya bunun aksine yeni altın konuşulmuşken kullanılmış hurda altın 




verse, satıcı bunu kabul ettiği takdirde caiz olur. Çünkü burada sarf bedelinin 
cinsinde bir değişiklik söz konusu değildir. Prensip olarak faiz cereyan eden 
malların aynı cinsleri arasında kalite farkı dikkate alınmaz. Kalite farkı satış 
bedeline yansıtılmak istenirse mübadelenin başka cinsle olması gerekir. 
Nitekim Hz. Peygmaber’e daha kaliteli hurma ikram etmek isteyen Bilal 
Habeşi (r.a.) iki ölçek adi hurma verip, bununla bir ölçek kalitesi yüksek 
hurma satın almıştı. (Allâh’ın elçişi durumu öğrenince şöyle buyurmuştur: 
“Eyvah eyvah ribanın ta kendisi. Bunu böyle yapma, fakat hurma satın almak 
istersen, kendi hurmanı başka satım akdi ile sat, sonra onun satış bedeli ile 
istediğin hurmayı satın al.”^^ 

3. Sarf Bedelinin Başkasına Havalesi, Bu Bedele Kefil veya 
Rehin İstenmesi: 

Altın, gümüş veya nakit para mübadelesinde alıcı bedelin ödenmesini akit 
meclisinde hazır olan başka birisine havale edebilir. Yine alıcı bu bedel için 
rehin veya kefil de gösterebilir. Ancak kabzın akit meclisinde gerçekleşmesi 
gerekir. 

C) Borçların Birbiriyle Takası: 

Arapça “mukassa”; borçların birbirine takas edilmesi, iki kişi arasındaki 
karşılıklı borçların birbirine mahsub edilmesi, bir borcun alacaklıdaki başka 
bir borca karşılık tutulmasıdır. A’nın B’ye bir milyon lira borcu olsa, B’nin 
de A’ya aynı miktar vadesi gelen bir borcu bulunsa bunların birbirine takas 
edilmesi gibi. Günümüzde pek çok kişi ve kuruluşlar karşılıklı ticaret 
ilişkileri içindedirler. Karşılıklı alacak ve vereceklerin tek tek ödenmesi 
yerine vadesi gelenlerin birbiriyle takas edilerek tasfiyesi yoluna gidilmesi bir 
takım kolaylıklar sağlamaktadır. Acaba bu gibi takaslarda ölçü nedir? Vadesi 
gelmeyen bir borçla, vadesi gelen takas edilebilir mi? Ayrıca sarf akdinde de 
bedel için eskiden kalan bir alacak takas edilse akde zarar gelir mi? 

Takas iki kısma ayrılır: 

1. Zorunlu Takas: 

Karşılıklı rıza aranmaksızın bir tarafın isteği üzerine kendiliğinden 
gerçekleşen ve borcu düşüren takastır. İki kişinin cins, nitelik, miktar ve 
vadeleri aynı olan karşılıklı borç ve alacakları bulunsa, bunlar takas edilebilir. 
Bu takdirde her iki taraf da borçtan kurtulmuş olur. Bu şekildeki iki borcun 




miktarları farklı olursa az olan düşer, çok olanın fazlalığı devam eder. 

Bu duruma göre zorunlu takasın şartları dört maddede toplanabilir: 

a) İki kişi veya kuruluşun karşı taraftan hem alacaklı hem de borçlu olması. 

b) İki alacağın niteliklerinin aynı olması. Bu da borcun cins, miktar, vade, 
kalite ve benzeri niteliklerde eşit durumda olması demektir. 

c) Takas yüzünden başkalarının zarara uğramaması. Borçlu, rehin alan veya 
başka alacaklılar takas yüzünden zarar görmemelidir. 

d) Takasa başvurulması şer’î bir sakınca doğurmamalıdır. Selemde 
anaparanın kabzından önce ayrılma, selem konusu malda kabzdan önce 
tasarrufta bulunma, sarf akdinde ve peşin mübadeleyi gerektiren ribevî 
şeylerde kabzı engelleme gibi durumların ortaya çıkmaması gerekir. 

Mâlikîler dışında çoğunluk müctehitler şartları bulununca zorunlu takasın 
gerçekleşeceğini kabul etmişlerdir. 

2. Karşılıklı Rıza ile Yapılabilen Takas: 

Eğer iki kişi veya kuruluş arasındaki karşılıklı borç ve alacaklar cins, vade 
ve nitelikleri bakımından farklı olurlarsa bunlar arasındaki takas ancak 
karşılıklı rıza ile mümkün olur. Altın ve gümüş dört mezhep imamı 
tarafından ayrı iki cins kabul edilmiştir. 

Günümüzde satış bedeli olarak kullanılabilen altın, gümüş, madenî para ve 
diğer temsili paralar takas konusunda tek cins kabul edilir. Delil örf ve İbn 
Ebi Leylâ’nın görüşüdür. Bazı Hanefi âlimlerinin tercih ettiği görüş de budur. 
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İbn Âbidin (ö. 1252/1836) borçların birbiriyle takası konusunda şöyle 
demiştir: “Bir şeyi emanet (vedîa) olarak elinde bulunduran kimsenin, emanet 
verende, bu emanet cinsinden bir alacağı olsa, karşılıklı rıza olmadıkça 
emanet şeyi alacağına karşılık olarak takas yapamaz. Gasbedilen şey de vedîa 
gibidir. Yine eğer iki borç (deyn) birbirinden farklı cinslerden olur veya 
nitelikleri değişik olur yahut her ikisi vadeli bulunur veya birisinin vadesi 
gelmiş olur, diğeri vadeli bulunursa bu gibi borçlar (deyn) arasındaki takas 
ancak karşılıklı rıza ile gerçekleşir. Eğer cinsler farklı olur ve taraflar takas 
yaparlarsa, meselâ; A’nın B’ye yüz dirhem (gümüş para) borcu olsa, B’nin de 
ona yüz dinar (altın para) borcu bulunsa takas yaptıkları takdirde, yüz dinarın 
yüz dirheme karşılık olan kısmı düşer ve geri kalan borç devam eder. Diğer 
yandan erkeğin eşine olan birikmiş nafaka borcu, ondan olan bir alacağa 
ancak karşılıklı rıza ile takas edilebilir. Çünkü nafaka borcu zayıf bir 

borçtur.”*^] 





D) Sarf Bedelinin Başka Bir Borçla Takas Edilmesi 

Bir sarraf, müşterisi ile belli miktar altın üzerinde anlaştıktan sonra, müşteri 
altınların bedelini, sarraftan daha önceki bir alacağına karşılık tutabilir mi? 
Yine sarrafın müşteride eskiden kalma bir alacağı varsa, ayrılan zinetleri 
buna karşılık olmak üzere takas yoluna gidebilir mi? A, B’den iki bin mark 
karşılığında bin dolar satın alıp, markları teslim etse, ancak B’nin A’da daha 
önceye ait bin dolar alacağı bulunsa aşağıdaki şekilde hareket edilir: 

1. Bin dolar borcun, sarf akdinin yapılmasından önce her hangi bir sebeple 
sabit olmuş bir borç olması gerekir. Karz-ı hasen, gasp, satın alman bir malın 
bedeli gibi ödenmesi gereken borçlar bu niteliktedir. Karşılıklı rıza ile bu iki 
borç takas yapılabilir. Delil istihsandır. Burada takasla ilk sarf akdi fesh 
edilmiş ödenmesi gereken bir borç bedel kılınarak yeni bir sarf akdi yapılmış 
sayılır. Kıyasa göre ise böyle bir takas sarf bedelini değiştirmek anlamına 
geldiği için caiz olmaz. Bu durum kabza engel olur. Bu, İmam Züfer’in 
görüşüdür. 

2. Satıcı sarf akdinden sonra bin doları karz-ı hasen veya gasp gibi tazmin 
sorumluluğu gerektiren tarzda kabzetse bu karşılıklı rızaya da gerek 
olmaksızın kendiliğinden takas işlemine tabi olur. Çünkü satıcı tarafından 
fiilen kabz edilmiştir. 

3. Borcun sarf akdinden sonraki bir akide sabit olması halinde de ancak 
karşılıklı rıza ile takas söz konusu olabilir. Meselâ; iki bin markı satan kimse 
alıcıdan bin dolar tutarı kadar kumaş satın almış bulunsa, bunların birbirine 
takas yapılabilmesi için karşılıklı rıza gerekir. Delil istihsan olup, bununla 
önceki akit feshedilmiş, bunun yerine mevcut bir borca dayalı yeni bir akit 
yapılmış olur.^J 

E) Döviz Ticareti: 

Altın ve gümüşün gerek zinet ve gerekse sikkeli para olarak birbiriyle 
mübadelesi caiz olduğu gibi, diğer madeni paraların veya 3 olarak kullanılan 
banknotların ya da satın alma gücünü devletlerin ekonomik gücünden alan 
kağıt paraların birbiriyle mübadelesi caizdir. Ancak bu konuda bir takım 
esaslara uyulması öngörülmüştür. Kısaca altın, gümüş veya fels adı verilen 
bakır, nikel karışımı paraların alım-satımı ile ilgili hükümler bunların yerine 
geçen diğer para birimlerine de uygulanmıştır. Buna göre; 

Döviz alım-satımının peşin yapılması gerekir. Eğer vadeli satış yapılırsa 
“nesîe faizi” meydana gelir. Ashab-ı kiramdan Mâlik b. Evs (r.a.) yüz dinar 





altın parayı, gümüş para dirhemle değiştirmek istemişti. Talha b. Ubeydillah 
ile pazarlık yapıp anlaştılar ve Mâlik, dinarları ona teslim etti. Diğeri yanında 
dirhem bulunmadığı için bedelini akşam üzeri verebileceğini bildirdi. Bu alış¬ 
verişi izleyen Hz. Ömer tarafların birbirinden ayrılmadan önce bedelleri peşin 
vermesi gerektiğini söyledi ve Hz. Peygamber’in “Altın altınla, gümüş 
gümüşle., peşin olarak ve misli misline (alıp-satıhr)”^^ hadisini nakletti. 

İslâm para mübadelesinde ve faiz cereyan eden diğer malların kendi 
cinsiyle veya başka cinsle trampasında “peşin değişim” esasını getirmekle 
bunların ticaretini sınırlamayı ve bunların haksız kazanç aracı haline 
getirilmesini önlemeyi amaçlamıştır. 

Döviz ticareti yapan kimse teslim aldığı bir paranın döviz karşılığını ertesi 
gün verebileceğini söylemişse, alıcının parayı geri alıp ertesi gün alım 
yapması gerekir. Ancak satıcıya kolaylık göstermek için parayı onda 
bırakmak istiyorsa, karz-ı hasen olarak bırakabilir. Döviz hesabı ertesi günün 
kur fiyatı üzerinden hesaplanarak sonuçlandırılmalıdır. Adam göndererek 
veya telefonla döviz bağlantısı kurmalarda eğer iki tarafın bedelleri karşılıklı 
teslim aldıkları gün veya saatte bir kur değişikliği olmamışsa şer’î bir sakınca 
ortaya çıkmaz. Fakat bu arada kur değişmişse asıl döviz muâmelesinin 
gerçekleştiği gün veya saatteki kur esas alınır. Meselâ; sabahtan İstanbul’a 
telefonla elli bin mark bağlantısı kuran kimse, bunun bedeli o sırada 250 
milyon türk lirası olsa, bu parayı İstanbul’a götürüp teslim edeceği sırada 
mark düşmüş veya yükselmişse yeni kur üzerinden hesap görülmesi gerekir. 
Böylece taraflardan herhangi birisi aldanmış olmaz. Ancak bağlayıcı 
olmamakla birlikte satıcı telefonda bildirdiği fiyat üzerinden hesap görse, 
eğer döviz değer kazanmışsa bilerek kendi fazla alma hakkından vazgeçmiş 
olur. Çünkü iki cinsin birbirine göre satışında bedelin düşük veya yüksek 
tutulması aldatma, hile ve fahiş gabin bulunmamak şartıyla caizdir. 

Altın ticareti için de aynı esaslar söz konusudur. Emanetçinin götürdüğü 
kullanılmış altın teslim edildikten sonra darphaneden veya kuyumcudan yeni 
altının alınması, bir mecliste gerçekleşiyorsa, o saatteki altın fiyatları 
üzerinden işlem yapılır. Yeni altına standart bir işçilik takdir edilerek başka 
cins bir para ile değerlendirmede, bunun esas alınması altın piyasasında fiyat 
standardına yardımcı olur. 

Altın, gümüş veya para mübadelelerinde günlük rayiç bedel üzerinden 
işlem yapılınca borçların ödenmesinde bunlardan birisinin yerine diğerinin 
verilmesi mümkündür. Meselâ; bin dolar borcu olan kimse ödeme sırasında 
bunun yerine o günkü kurda denk olan iki bin mark veya bunun Türk lirası 




karşılığını verebilir. Karşılıklı rıza bulununca bu mümkün ve caizdir. 

Abdullah b. Ömer (r. anhümâ)’in şöyle dediği nakledilmiştir: 

“Hz. Peygamber’in yanma vardım ve şöyle dedim: “Ben Bakî’de deve 
satıyorum. Dinar karşılığında satıp dirhem alıyorum; dirhem karşılığında 
satıp dinar alıyorum. ” Allah elçisi şöyle buyurdu: “Ayrılırken aranızda 
alacak verecek kalmamak üzere günün fiyatı ile (dinar veya dirhem) almanda 
bir sakınca yoktur. »1863] 
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VII - GÖTÜRÜ SATIŞ 

(CÜZÂF VEYA MÜCÂZEFE YOLUYLA SATIŞ) 


A) Götürü Satışın Tarifi ve Delilleri: 

Bir şeyin ölçmeden, tartmadan veya saymadan götürü olarak ve tahmin 
yolu ile satılmasına “cüzâf veya mücâzefe satışı” denir. Cüzâf; farsçadan 
arapçaya geçmiş bir sözcüktür. Yığın halindeki buğday, arpa, odun, ot, 
saman, hurda demir, ağacında olgunlaşmış meyveler veya başağında 
olgunlaşmış buğday toptan tahmin yoluyla satılabilir. Bunun meşrû oluşu 
sünnet deliline dayanır. 

Cabir (r.a.) şöyle demiştir: “Rasûlullah (s.a.), ölçek sayısı bilinmeyen 
hurma yığınının, ölçüsü bilinen hurma karşılığında satışını 
yasaklamıştır.”^^ Burada hurmanın başka cins bir bedelle götürü olarak 
satışının caiz olduğuna delâlet vardır. Normal şartlarda ölçü veya tartı ile 
satılan bir mal, kendi cinsi ile götürü olarak mübadele edildiği takdirde 
“fazlalık ribası” söz konusu olur. Çünkü ölçülmedikçe iki yığının denk olup 
olmadığı anlaşılamaz. 

Abdullah b. Ömer (r.a.)’ın şöyle dediği rivayet edilmiştir: “İnsanlar gıda 
maddelerini pazarın üst kısmında götürü olarak alıp satıyorlardı. (Allâh’ın 
Rasulü bunların, yer değiştirmeden satışını yasakladı. Bu hadis götürü 
satışın caiz olduğunu, ancak bu yolla malı alan kimsenin bu malı yeniden 
satabilmesi için, yer değiştirmesi gerektiğini bildirmektedir. 

B) Götürü Satışın Şartları: 

1. Satın alınacak şeyin satış sırasında veya daha önce alıcı tarafından 
görülmüş olması gerekir. Bu yüzden bir malı görmeden, götürü olarak satın 
almak caiz olmaz. Ancak yığının yalnız dış kısmını görmek yeterli olduğu 
gibi, mühürlü veya ambalajlı olup açıldığında bozulabilen şeylerin yalnız 
niteliklerini belirtmekle yetinilir. Kutulardaki konserve, şişelerdeki sirke, ilaç 
ve esans gibi. Zeylâî (ö.734/1342) bu konuda şöyle der: “Cüzâf yolu ile 
satışın caiz olmasının şartı, bunun başkasından aydırdedilebilir ve işaretle 
gösterilebilir olmasıdır. ”1^66] 

2. Satıcı veya alıcı, götürü olarak satılacak malın miktarını bilmemelidir. 
Eğer onlardan birisi malın miktarını bilir ve götürü satıştan sonra karşı tarafa 















bildirirse, karşı taraf için muhayyerlik hakkı doğar.^-* 

3. Götürü satışın konusu yığının kendisi olup tek tek parçaları değildir. Bu 
yüzden ancak ölçü, tartı veya uzunluk ölçüsü ile alınıp satılan şeyler götürü 
satışa konu olabilir. Sayı ile satılanlar ise sayımda bir güçlük bulunmadıkça 
sayılarak satılmalıdır. Çünkü saymak ölçmeye veya tartmaya göre daha 
kolaydır. 

4. Satılan malın miktarı, bilen birisi tarafından tahmin edilmelidir. Canlı 
kuş, güvercin veya büyük bir çiftlikteki tavuklar gibi tahmin edilmeleri güç 
olan şeylerin götürü olarak satışı caiz değildir. 

5. Satılan şeyin çokça olması gerekir. Mal ne tahmin edilemeyecek kadar 
çok olmalı ne de kolaylıkla sayılabilecek kadar az miktarda bulunmalıdır. 

6. Malın üzerinde bulunduğu sathın düz olması gerekir. Yığının içinde 
tümsekler bulunursa bu durum aldanmaya yol açabileceği için satış fâsit olur. 

7. Hem götürü, hem de ölçü veya tartı birlikte uygulanmamalıdır. Meselâ; 
bir yığın buğdayı götürü olarak satarken, yanında şu kadar metre kumaşın da 
birlikte satın alınmasını şart koşmak gibi. Burada tek satış bedeli belirlendiği 
için, bilinenin bilinmeyenden etkilenmesi söz konusu olur.*^^ 

C) Götürü Satışta Özel Durumlar: 

Ne kadar olduğu bilinmeyen bir yığın gıda maddesi, ölçeği şu kadar lira 
olmak üzere satılsa Ebû Hanife’ye göre böyle bir satım akdi yalnız bir ölçek 
hakkında geçerli olur. Çünkü bütün için satış bedeli belirsiz olmakla birlikte 
tek ölçek için belirlidir. Ancak akit meclisinde bütünün miktarı açıklanır veya 
ölçülerek belirlenirse satış tamamını kapsamına alır. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise bu şekilde ölçek fiyatı 
üzerinden götürü satışta, satım akdi bütünü içine alır. Çünkü bütün ölçüldüğü 
zaman satış bedelinin miktarı belirli hale gelecektir. Yığın başlangıçta işaret 
edilmekle belirli hale gelmiş sayılır. Alış-verişlerde kolaylık olması için bu 
iki imamın görüşü fetvaya esas alınmıştır. Diğer bütün standart (mislî) 
malların götürü satışı da bu esasa göre olur.^^ 

Günümüzde ağacı üzerinde olgunlaşmış zeytini veya başka meyveleri 
kilogram fiyatı belirlenerek götürü satmak da aynı hükümlere bağlı olur. İki 
imama göre bu mümkün ve caizdir. Yine kilogram fiyatı belirlenerek koyun 
veya sığırların tartılmak suretiyle satılması da aynı niteliktedir. 

Ebû Hanife’ye göre, bir sürü koyunun tane hesabiyle fakat götürü olarak 
satılması halinde satım akdi tek koyun için de geçerli olmaz. Çünkü koyunlar 

















ölçekle alınıp-satılan mallarda olduğu gibi standart değildir. Ebû Yusuf ve 
İmam Muhammed’e göre ise, satış, malın standart olup olmamasına 
bakılmaksızın tamamı için bağlayıcı olur. Çünkü götürü satışın yapıldığı 
sırada, başlangıçta akdin fâsit olmasına yol açabilecek bilgisizlik, malın 
tamamı sayılarak veya ölçülerek akit meclisinde belirli hale geldiği için 
ortadan kalkmaktadır. Tanesi bir milyon lira olmak üzere, götürü satılan 
sürüde seksen koyunun bulunduğunun sayım sonucu anlaşılması gibi.^ ^ 

İç hacmi belirsiz olan, daralıp genişleyen naylon çanta, zembil gibi kaplarla 
satış da caiz değildir. Çünkü bu aldanmaya yol açar. 

Eğer götürü satış meselâ; yüz ölçek olmak şartıyla şu fiyata diye yapılmışsa 
mal eksik çıktığı takdirde alıcı muhayyerdir. İsterse mevcut olanı satış 
bedelinden ona isabet edenle alır, isterse satışı feshedebilir. Kısımlara 
ayrılmasında zarar bulunmayan her türlü ölçü veya tartı ile satılanlarda 
hüküm böyledir. Ancak yığın, belirlenen miktardan fazla çıkarsa, fazlalık 
satıcıya aittir. Çünkü bu kısım satım akdine girmemiştir. 

Bir arazi beş dönüm denilerek tek satış bedeli ile satılsa, ölçüm yapıldığın 
da eksik çıksa alıcı muhayyer olur. İsterse satış bedelinin tamamı ile alımı 
sürdürür, isterse akdi bozabilir. Fazla çıkması halinde ise bu fazlalık alıcıya 
ait olur ve satıcının muhayyerlik hakkı da bulunmaz. Çünkü burada bedel 
bütün için verilmiş, metre karşılığı söz konusu olmamıştır. Ancak uzunluk 
ölçüsü ile satılan şeylerde metre bir maksat olarak gözetilir ve satım akdinde 
şart koşulursa buna uymak gerekir. Meselâ; “Ben şu arsayı sana 250 metre 
kare olmak üzere 250 milyon liraya ve metrekaresi bir milyon olarak 
satıyorum” dese, bu durumda arsa 200 metre kare çıktığı takdirde alıcı 
muhayyerdir. İsterse bu arsayı bedelden 200 metre kareye düşen payıyla alır, 
dilerse akdin bütünlüğü (safka) parçalandığı için terkeder. Eğer arsa fazla 
çıkarsa yine muhayyerdir, isterse arsanın tümünü, metresi bir milyon liradan 
alır, dilerse alımdan vazgeçebilir. Çünkü o, fazla kısmı ödemede zorlukla 
karşılaşabilir.^^ 

Altın, Gümüş, Süs Eşyası veya Süslenmiş Şeylerin Götürü Satışı: 

Bedeller değişik cinsten olursa, götürü satış geçerli olur. Eğer bedeller aynı 
cinsten olursa ölçü veya tartı söz konusu olmayınca götürü satışta faiz 
ihtimali ortaya çıkar. Haram ihtimalini taşıyan şeyden ise kaçınmak gerekir. 
Buna göre, götürü satış aynı cinsler arasında yapılacaksa bunların faiz 
cereyan eden mallardan olmaması gerekir. 

Hanefilere göre bu konuda şu prensip geçerlidir: “Nakitlerin ve 












benzerlerinin götürü satışında; fazlalıkla değişimi caiz olan şeyin götürü satışı 
da caizdir. Fazlalıkla değişimi caiz olmayan şeyin götürü satışı da caiz 
olmaz. ”[8Z2j g una göre; 

a) Altının altınla veya gümüşün gümüşle tartılmaksızın götürü satılması 
caiz değildir. Çünkü mübadelede meydana gelebilecek fazlalık faiz olur. 
Ancak akit meclisinde bedeller tartılır ve ağırlıkta eşit oldukları görülürse 
satış istihsan yoluyla caiz olur. 

b) Altının gümüşle veya faiz cereyan eden başka şeylerin değişik cinsle 
tartılmadan veya ölçülmeden götürü satışı ise geçerlidir. Çünkü bunlar 
arasında fazlalık caizdir. Ancak bu durumda iki bedelin de satış meclisinde 
taraflarca kabzedilmesi gerekir. Bir altın gerdanlıkla beş tane gümüş 
gerdanlığı, bir yığın buğdayı üç yığın arpa ile peşin mübadele etmek bu 
niteliktedir. 

c) Altın veya gümüş kaplama ve süslemeler bulunan kılıç, kap, şekerlik vs. 
şeyler altın veya gümüş cinsi ile satılırsa, satış bedelinin bu eşyadaki altın 
miktarından daha fazla olması gerekir. Böylece kaplama ve süs kısmı satış 
bedelinin bir bölümüne karşılık olurken, geri kalan, bedelin kalanına denk 
sayılır. Eğer satış bedeli ağırlık olarak bu kaplama ve süsten eksik kalırsa 
“fazlalık ribası” söz konusu olacağından satış caiz olmaz. Nitekim Allah 
Rasûlü, Hayber ganimetlerinden altın ve boncuk dizili bir gerdanlığı 12 altın 
lira (dinar)ya satın alan Fudale b. Ubeyd’e gerdanlıktan altınları ayırıp 
tartmasını bildirerek şöyle buyurmuştur: “Altın altına karşılık tartı iledir.”1^23] 
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VIII - HAVALE (SENET VE ÇEKLERİN 

CİROSU) 


A) Havalenin Mahiyeti: 

Havale “ihâle” ve “tahvil” kökünden isim olup; bir yerden başka bir yere 
taşıma ve nakletme anlamına gelir. Bir fıkıh terimi olarak; bir borcu bir 
kimsenin zimmetinden başka bir kimsenin zimmetine nakletmektir. Hanefiler 
dışındaki müctehitlerin yaptığı tarif şöyledir: Havale; borcun bir zimmetten 
başka bir zimmete naklini gerektiren bir akittir.^^ 

Havale muamelesi diğer akitler gibi icap ve kabul ile meydana gelir. 
Borçlunun alacaklıya; “Benden olan alacağını almak üzere seni filana havale 
ettim” veya “sana olan borcumu filandan al” demesi icap; alacaklının da 
“kabul ettim” demesi kabuldür. Kabul hem alacaklının, hem de borcu 
üstlenen (muhalün aleyh) kimsenin rızalarıyla gerçekleşir. 

Alacağın temlikinin ve borcun başkasına naklinin meşrû oluşu sünnet ve 
icmâ delillerine dayanır. Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Zengin 
bir müslümanın borcunu ödemeyip uzatması zulümdür. Sizden biriniz alacağı 
konusunda ödeme gücü olan birisine havale edilince ona uysun, yani havaleyi 
kabul etsin.”^^ Aynı hadisi değişik sözcüklerle Ahmed b. Hanbel, Beyhaki 
ve Taberânî de nakletmiştir. Çoğunluk müctehitlere göre hadisteki emir 
müstehaplık bildirir. Bu yüzden gerek alacaklının ve gerekse asıl borçlunun 
havaleyi kabul etmesi vacip değil müstehaptır. Yalnız Ahmed b. Hanbel’e 
göre buradaki emir vücup bildirir. Bu yüzden de havale edilenin bunu kabul 
etmesi gerekir. 

Diğer yandan ilim sahipleri havalenin cevazı konusunda görüş birliği 
içindedir. Bu, zimmetteki mal (ayn) borçları için değil para borçları için 
caizdir.^^ 

Günümüzde alacaklının temliki ve borç nakli “ciro” adı verilen işlemle 
yapılmaktadır. Borçlu, borcunu belgeleyen senet veya çek’e gerekli bilgileri 
yazdıktan sonra imzalayıp alacaklıya vermektedir. Bu belgede borcun 
miktarı, vade tarihi, hazırlandığı yer ve tarihi, ödeme yeri, borçlunun adı 
soyadı ve imzası bulunur. Bu usul, borçların yazı ile tespitini emreden 
“müdâyene” âyetinin^ 1 ^ özüne uygundur. Alacaklı bu senet veya çeki kendi 
borçlu olduğu alacaklısına arkasını imzalayarak devretmektedir. Böylece son 
alacaklı yeni borçludan vade tarihinde alacağını talep etmektedir. 






Burada yeni borçluya A, alacaklıya B, onun alacaklısına da C dersek havale 
işlemi üç kişi arasında cereyan eder. Ancak A senet veya çeki “hamiline” 
yazarak verince bunun, B’den başkalarına ciro (havale) edilmesine izin 
vermiş olmaktadır. Böylece artık B senedi ciro ederken veya daha sonraki 
alacaklılar bunu borçlu oldukları kimselere havale ederken yeni borçlu olan 
senet sahibinden izin almaları gerekmez. Çünkü o “hamiline” yazmakla 
“genel izin” vermiş olur. Son alacaklılar kendi alacaklılarına ciroyu 
sürdürdükçe aradaki cirantaların sayısı artmaya devam eder. 

Yeni borçlu ile son alacaklı arasındaki hukuk ilişkisini şu şekilde 
belirleyebiliriz. Borcun vadesi gelince son alacaklı doğrudan doğruya yeni 
borçludan borcun ifasını ister. Ancak bununla İmam Züfer’e göre bir önceki 
borçlu ya da borçlular borç yükünden kurtulmuş olmaz. Hanefilerin hakim 
görüşüne göre, borcun havalesi ile önceki borçlu borçtan kurtulmuş olur. 
Ancak bununla birlikte son alacaklı önceki borçlunun beraetini (borçtan 
kurtulmasını) kabul etmeyerek yalnız havaleyi kabul etmiş olabilir. Bu 
takdirde asıl borçlu ile son alacaklı arasındaki borçlular (ciro edenler) yeni 
borçlunun kefili sayılırlar.^^ Alacaklı alacağını yeni borçludan tahsil 
edemediği takdirde önceki borçluya rücû edebilir. Hanefilere göre bu rucu 
hakkı şu durumlarda söz konusu olur: 

a) Yeni borçlunun borcu inkâr etmesi ve son alacaklanın bunu ispat 
edememesi. 

b) Yeni borçlunun iflâs etmesi ve yeniden ödeme gücüne kavuşmadan vefat 
etmesi. 1 Ebû Yusuf ve İmam Muhammed buna asıl borçlu hakkında 
hayatta iken iflâs kararı verilmiş olması şartını eklemişlerdir. 

Yeni borçlu ile ilk alacaklı arasında yapılan havale işlemi son alacaklının 
(muhâlün leh) kabulüne bağlı olarak meydana gelir.Meselâ; bir kimse 
birisine; “Benim filana olan borcumu havale yoluyla sen üzerine al deyip, o 
da kabul etse, buna son alacaklının kabul iradesi eklenince akit yürürlük 
kazanır. 

B) Havalenin Hükümleri: 

Havale muamelesine aşağıdaki hükümler uygulanır: 

a) Havale Edenin (Muhil) Borçtan Kurtulması: 

Havale işlemi kabul ile tamam olunca çoğunluğa göre havale eden borçtan 
kurtulur. Bu borçla ilgili rehin, kefalet gibi teminatlar karşı tarafa geçmez ve 






sona erer. Haşan el-Basri’ye (ö. 110/728) göre ise, havale eden ibra 
edilmedikçe borçtan kurtulamaz. İmam Züfer’e (ö.158/775) göre, ciro, ciro 
edenin borçtan kurtulmasını sağlamaz. Borç onun zimmetinde cirodan önceki 
haliyle devam eder. Züfer buradaki hükmü kefalete kıyas yapmıştır. 


b) Havalede Borç Naklinin Niteliği: 

Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, havale borcun ve bu borcu isteme 
hakkının birlikte borçlunun (muhil) zimmetinden yeni borçlunun (muhâlün 
aleyh) zimmetine nakletmektir. Ancak borç, yeni borçlu tarafından 
ödenmediği takdirde yeniden eski borçluya döner. Alacaklı yeni borçluyu 
ibra ederse bu geçerli olur, fakat eski borçlu ibra ederse geçerli olmaz. 

İmam Muhammed’e göre ise havale yalnız alacağı talep hakkı doğurur, 
borcun aslı havale edenin zimmetinde devam eder. Ancak yukarıdaki ilk 
görüş daha fazla tercihe şayandır. Çünkü havale eden borçtan ibra edilse veya 
borç ona hibe olunsa, bu tasarruf geçerli olmaz. Çünkü borç, yeni borçlunun 
zimmetine geçmiştir ve havale edenin zimmeti borçtan kurtulmuştur. Borcun 
bu şekildeki nakli havale kelimesinin kök anlamında vardır. Yalnız alacağı 
talep hakkı, anlamı yansıtmada yetersizdir. 

İmam Züfer’e göre yukarıda da belirttiğimiz gibi havale ne borcun ve ne 
alacağı talep hakkının yeni borçluya nakli değil, yeni borçlunun zimmetinin 
eski borçlunun zimmetine eklenmesinden ibarettir. Bu da yeni borçlunun 
(muhâlün aleyh) eskisine kefil sayılmasından ibarettir. 

c) Son Alacaklının, Alacağını Yeni Borçludan İsteme Hakkının Sabit 
Olması: 

Borç havale yoluyla yeni borçluya geçmiş olup, artık son alacaklı doğrudan 
doğruya onu takip eder. 

d) Yeni Borçlunun Eski Borçluyu Takip Hakkının Doğması: 

Havale, havale edenin emriyle gerçekleşmiş olur ve yeni borçlu, borcu 
olmadığı halde eski borçluya “hatır senedi veya hatır çeki” vermişse bu 
takdirde son alacaklı onu takip ettikçe o da eski borçluyu takip eder. 
Hapsedilirse, o da onu hapsettirir. Ancak havale işlemi havale edenin emriyle 
olmamış olur veya onun emriyle olmakla birlikte, havale edenin yeni 
borçluda alacağı bulunursa, yeni borçlunun eskisini takip etme hakkı söz 
konusu olmaz. Bunlardan eski borçlunun takip edilebildiği durum “mutlak 
havale”, takip edilemediği son durum ise “mukayyet havale” adını alır.^küJ 



Havalenin Sona Ermesi: 

a) Havalenin feshedilmesi: Havale muamelesi feshedilince, son alacaklının 
(muhâl) alacağını talep hakkı eski borçluya (muhîl) döner. Fesih; bir akdi 
amacına ulaşmadan önce sona erdirmektir. 

b) Havale edilenin alacağı ölüm, iflâs vb. sebeplerle yeni borçludan tahsil 
edememesi: Bu prensip Hz. Osman’dan nakledilen şu görüşe dayanır: “Yeni 
borçlu (muhâlun aleyh) iflâs ederek ölünce borç havale edenin zimmetine 
döner.” Bu, Hanefilerin görüşüdür. 

Çoğunluk müctehitlere göre ise havale tamamlanıp hak havale edilene 
intikal edince, artık ebediyyen havale edene dönmez. Yeni borçludan 
alacağın tahsil edilmemesi de sonucu değiştirmez. 

Ancak Mâliki ve Hanbelîlere göre havale edilen, yeni borçlunun ödeme 
gücünü kaybetmesi halinde havale edene rücu etme şartını koymuşsa rucu 
edebilir. Delil “Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara 
uyarlar. ”1882] hadisidir 

c) Yeni borçlunun borcu havale edilene ödemesi: Burada muamele amacına 
ulaştığı için havalenin sona ermesi tabiidir. 

d) Havale edilenin (muhâl) ölmesi ve yeni borçlunun havale malına mirasçı 
olması: Miras, mülk edinme yollarından olduğu için yeni borçlu, ödemesi 
gereken bir borca miras yoluyla hak kazanırsa bu borcu ödemesine gerek 
kalmaz ve borç düşer. 

e) Havale edilenin, alacağını yeni borçluya hibe veya tasadduk etmesi ve 
onun da bunu kabul etmesi. Çünkü hibe ve tasadduk mirasçı olma veya eda 
etme gibidir. 

f) Havale edilenin yeni borçluyu borçtan ibra etmesi.^^ 

C) Yeni Borçlunun Eskisine (Muhîl) Dönebileceği Durumlar: 

Aşağıdaki hallerde yeni borçlu, havale edene başvurup ödemek zorunda 
kaldığı borcu ondan talep edebilir. 

a) Yeni borçlunun havale edene gerçekte borcunun bulunmaması: 
Günümüzde hatır senedi veya hatır çeki adı verilen yolla bir kimse başkasına 
borcu olmadığı halde kredi sağlamak amacıyla bunları vermekte, vadeleri 
geldiğinde de verdiği kimse ödemezse bunları son alacaklılara (ciro edilene) 
ödemek zorunda kalabilmektedir. İşte böyle bir durumda o, havale edene 
rücu eder. Ancak yeni borçlunun gerçekte havale edene borcu varsa, bu 
takdirde onun ödedikleri kendi borcuna takas yapılmış olur. 






b) Havalenin, havale edilenin emriyle yapılmış olması: Eğer havale onun 
emriyle yapılmamışsa rucu söz konusu olmaz. Meselâ; A borçlu B alacaklı 
olsa, C, A’nın haberi olmaksızın onun borcunu B ile anlaşarak üstlenip 
vadesinde ödese daha sonra A’ya rucu edemez. Çünkü böyle bir ödemeye 
A’nın izni bulunmadığı için bu bir “teberru” niteliğindedir. 

c) Havale bedelinin yeni borçlu tarafından ödenmesi veya hibe, sadaka gibi 
eda niteliğinde bir tasarrufun bulunması: Yeni borçlunun havale edilene 
mirasçı olması da böyledir. Bütün bunlar yeni borçluya borcu ödeyince 
havale edene dönme hakkı verir.^^ 

D) Süflece Nedir? 

Süftece (çoğulu sefâtic) poliçe benzeri bir belgedir. Bununla bir kimse bir 
tüccara belli bir meblağı karz-ı hasen olarak verir ve bunun başka beldedeki 
bir kimseye teslimini ister. Amacı paranın nakli sırasında çıkabilecek “yol 
riski”ni kaldırmaktır. Çünkü karz-ı hasen, alan kimsede zimmet borcu 
doğurur. Hanefilere göre bu tahrimen mekruhtur. Çünkü karz veren yol 
tehlikesini kaldırma yoluyla ödünç alandan yarar sağlamış olur. Bu da faiz 
benzeridir. Hz. Peygamber’in menfaat getiren her karzı yasakladığı 
nakledilmiştir.^^ Ancak böyle bir tasarrufun mekruhluğu yol tehlikesini 
kaldırma şart koşulduğu takdirde söz konusu olur. Böyle bir şart koşulmadan 
karz-ı hasen verilmiş olursa caiz olur. Başka beldede teslimi istenen paranın 
ya ücret karşılığında gönderilmesi ya da “emanet” yoluyla teberruan 
götürecek olana teslim edilmesi gerekir. Bu sonuncu durumda emanetçinin 
bir yararı bulunmadığı için emanet eşya veya para onun kasıt, kusur veya 
ihmali olmaksızın yolda telef olsa tazmin etmesi gerekmez.^^ 

Sonuç olarak günümüzdeki senet ve çek cirolarında asıl borçlu ile daha 
sonra ciro ederek araya girenler hamiline yazılı olan bu belgelerin müteselsil 
bir sorumluluk meydana getirdiğini bilerek ciro etmektedirler. Bu yüzden 
gerek asıl borçlunun ve gerekse bir sonraki ciro edene borçlu olan imza 
sahiplerinin bu borç havalelerine rızası bulunduğunda şüphe yoktur. Asıl 
borçlunun ciro sırasında hazır bulunmaması sonucu değiştirmez. Ancak senet 
veya çek sahibinin ilk ciro edene bir borcunun bulunmaması ve onun bu 
senetleri hatır için vermiş olması halinde borcu ödeyince, ona rucu etme 
hakkı saklıdır. 
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IX - KARŞILIKLI RIZA İLE 
SATIŞI BOZMA (İKÂLE) 


A) İkâle Terimi ve Kapsamı: 

İkâle sözlükte “kaldırmak” demektir. Bir fıkıh terimi olarak; satılan şeyin 
bir kısmında da olsa satım akdini kaldırmak ve feshetmek anlamına gelir. Bir 
satım akdi sahih ve bağlayıcı olur ve herhangi bir muhayyerlik hakkı da 
bulunmazsa bundan sonra ancak karşılıklı rıza ile bozulabilir. İşte bir alış¬ 
verişin satıcı ve alıcının karşılıklı rızasıyla bozulmasına “ikale” denir. İkale 
evlilik akdi dışında bütün bağlayıcı akitlerde başvurulabilen bir akdi bozma 
yoludur. 

İkale mendup olup, delili sünnettir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
“Kim pişman olarak satışı bozmak isteyenin bu isteğini kabul ederse Yüce 
Allah da kıyamet gününde onun zorluğunu giderir.”^^ “Kim bir 
müslümanın satışını bozma isteğini kabul ederse Allah da onun (kıyamet 
günü) tökezlemesini kaldırır. 

İkalenin rüknü icap ve kabuldür. Satışın ortadan kaldırıldığını ifade eden 
çeşitli sözcüklerle yapılabilir. “Seninle ikâle yaptım, satışı terkettim, 
feshettim, satışı kaldırdım” gibi. 

Ebû Hanife’ye göre ikâle taraflar hakkında bir fesih, üçüncü kişiler 
hakkında ise yeni bir satıştır. Meselâ; A, B’ye hisseli tapulu bir arsa satsa, 
bitişik hisse sahibi C satışı öğrendiği halde şüf’a (ön alım) hakkını 
kullanmasa, daha sonra A ile B satışı bozsalar, C için yeniden şüf’a hakkı 
sabit olur. Çünkü ikâle onun hakkında yeni bir satım akdidir. 

Ebû Yusuf’a göre ikâle hem akdin tarafları ve hem de üçüncü kişi hakkında 
yeni bir satış hükmündedir. Ancak ikâle satış olarak kabul edilmezse o zaman 
fesih sayılır. Meselâ; menkul bir malın kabzdan önce ikalesi “kabzdan önce 
satış yasağı” yüzünden caiz olmaz. Gayri menkulün kabzdan önce satışı ise 
Ebû Yusuf’a ve Ebû Hanife’ye göre caiz olup; ikalesi de caizdir. Ebû 
Yusuf’un delili şudur: Satım akdi malı malla değişmektir. Bu da bir bedeli 
alıp, diğerini vermekle olur. İkalede de aynı nitelik anlam olarak vardır. 

İmam Muhammed’e göre ikâle bir fesihtir. Zaruret yüzünden fesih 
sayılmazsa satış kabul edilir. İmam Züfer ve Şâfiîler ile Hanbelîlerin 
çoğunluğuna göre de ikâle herkes hakkında fesih sayılır. 

İkalenin satıcı ve alıcı bakımından fesih sayılmasının bir sonucu olarak 




satış bedeli ve satılan malda eksiklik ve fazlalık söz konusu olmaksızın fesih 
onlar üzerinde gerçekleşir. Meselâ; bir milyon liraya satılan bir mal için ikâle 
yapılmak istense taraflar bedeli 800 bin lira veya bir milyon 200 bin lira 
yahut bunun yerine başka cins bir para ya da mal belirleseler ve yahut da satış 
bedeli bir milyon lira olarak kalmakla birlikte ödenmesi takside bağlansa 
ikâle ilk satış bedeli olan bir milyon lira ile geçerli olur ve akdi yapanların 
şart koştukları fazlalık, eksiklik, vade veya başka cins para ile ilgili şartları 
geçersiz olur. Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise ikâle bu gibi durumlarda fasit şart 
yüzünden batıl olur. 

Ebû Yusuf’a ve Mâlik’e göre ikâle yeni bir satış olduğu için onda fazlalık 
ve eksiklik caizdir. 

İmam Muhammed’e göre ikâle ilk bedelden başka cins bir bedel ile veya 
ondan fazlasıyle yapılırsa bu bir satım akdi olur. Çünkü bu fesih olarak kabul 
edilemez. Eğer ilk satış bedelinin misli veya ondan daha azı ile yapılmışsa ilk 
satış bedeli ile yapılmış sayılır, eksiklik şartı geçersiz olur. Vade 
belirlenmişse o da geçerli olmaz. 

B) İkalenin Şartları: 

İkalenin geçerli olması için şu şartların bulunması gerekir: 

1. İkale yapan tarafların rızasının bulunması gerekir: İkale ister yeni bir 
satış sayılsın; isterse fesih kabul edilsin diğer akitlerde olduğu gibi bunda da 
karşılıklı rıza bulunması şarttır. 

2. Sarf akdi ikâle yapıldığı takdirde iki bedelin ikâle meclisinde karşılıklı 
olarak kabzedilmesi gerekir. 

3. Ebû Hanife ve Züfer’e göre akit konusunun feshi kabul edebilir olması 
gerekir. Bu yüzden ikâle konusu malda telef olma, ziyade gibi bir sebeple 
feshe engel bir durum ortaya çıkarsa ikâle geçerli olmaz. Ebû Yusuf’a göre 
ikâle bir satış sayıldığı için satışta fazlalık caizdir. İmam Muhammed’e göre 
ise ikâle bir fesih olup, fazlalık feshe engel olur. 

4. İkâle sırasında satılan şeyin mevcut olması gerekir. Akdin konusu tam 
olarak telef olmuşsa artık ikâle imkânı bulunmaz. Eğer kısmen telef olmuşsa, 
geri kalan kısmı için ikâle söz konusu olabilir. İkale sırasında ilk satış 
bedelinin mevcut olması ise şart değildir.*^^ 

Sonuç olarak alış-verişten sonra satıcı veya alıcı böyle bir alış-veriş 
yapmaktan ötürü pişmanlık duyar ve satışı bozmak için başvurursa karşı 
tarafın bu isteği kabul etmesi İslâm’ın teşvik ettiği bir ameldir. Çünkü 





pişmanlık duyan ve satıştan dönmek isteyenin darda olduğu açıktır. Ya malı 
sonradan beğenmemiş, uygun olmadığını anlamış, ya da maddî bakımdan 
darlık içine düşmüştür. Alış-verişin bozulması onun bu sıkıntısını sona 
erdirir. Bu yüzden de ikaleyi kabul edenin kıyamet günündeki sıkıntısını yüce 
(Allah’ın kaldıracağı hadisle bildirilmiştir. 
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ÇAĞDAŞ EKONOMİK PROBLEMLER 
VE İSLÂMÎ YAKLAŞIMLAR 



I - GÜNÜMÜZDE UYGULANAN BAŞLICA 
EKONOMİK SİSTEMLER 


A) Ekonomi ve îktisat Terimleri: 

İktisat kelimesi arapça “kasada” kökünden “iftial” vezninde bir mastar 
olup; mu’tedil davranmak, adaletle hükmetmek, israf etmemek, ifrat ve 
tefritten sakınmak, orta yolu tutmak anlamlarına gelir. Ekonomi ve iktisad eş 
anlamlı sözcüklerdir. Halk arasında eskiden beri hesaplı ve tutumlu bir 
davranışı belirtmek üzere bu kelimeler kullanılmıştır. 

Kur’an-ı Kerim’de “kasd” ve “iktisad” kökünden türemiş lafızlar “tutumlu 
olma”, “orta yolu izleme”, “davranışında aşırılığa düşmeme” anlamlarına 
gelir. 

Lokman (a.s.) oğluna verdiği öğütde; “Yürüyüşünde ölçülü hareket et ve 
sesinin tonunu da düşür” demiştir.^ 1 Ehl-i kitaptan söz eden bir ayette; 
“Onların içinde orta yolu tutan bir ümmet vardır, fakat onlardan çoğu 
ne kötü işler yapıyorlar”^ buyurulur. Çeşitli hadis-i şeriflerde de 
“iktisat” ve ism-i faili olan “muktesid (orta yolu tutan)”; ölçülü darvanmak, 
orta yolu izlemek anlamlarında kullanılır. “Ölçülü davrananlara gelince, onlar 
hesapları kolay görülenlerdir. ”^3J “Ölçülü hareket etmek peygamberlikten 
bir cüzdür.”^^ 

Ekonomi (oikonomia) kelimesi eski Yunanda ev ve çiftlik yönetimi ile ilgili 
kuralları ifade etmek üzere kullanılırdı. Kelimenin anlamı daha sonra 
genişlemiştir. 

Günümüzde iktisat ilminin incelediği konular aile çemberini hatta ülke 
sınırlarını bir hayli aşmış bulunmaktadır. Artık serbest bölgeler, gümrük 
birliği, ortak pazar, ülkeler arası ekonomik işbirliği gibi problemler 
ekonominin ülkeler arası planda incelenmesini gerekli kılmıştır. Çünkü gerek 
iş adamları ve gerekse devlet planında ekonomik uygulamalar sürekli olarak 
büyümektedir. Bu yüzden sürekli gelişme içinde bulunan bu ilmin tarifinde 
iktisatçılar güçlük çekmiştir. Nitekim bazı iktisatçılar iktisadı “servet ve refah 
ilmi” olarak nitelerken, bazısı “mal ve hizmet mübadelelerini tarife esas 
almış, bazıları da insan ihtiyaçlarının sınırsız oluşuna karşılık yararlanılan 
ekonomik kaynakların sınırlı oluşuna bakarak iktisat konularını belirlemeye 
çalışmışlardır.*^^ 

Yukarıdaki özellikler dikkate alınarak iktisat ilminin tarifi şöyle yapılmıştır: 








Sınırlı olan ekonomik kaynakların en verimli kullanım yollarını, ihtiyaçların 
karşılanmasında tercih sıra ve ölçülerini inceleyen bir ilim ve sanattır. Bu, 
genel bir tariftir. İslâm ekonomisi ise; bu ekonomik kaynakların aşırılığa 
düşmeden, israf ve saçıp-savurma olmadan meşrû ve en verimli bir şekilde 
elde etme, üretme, dağıtma ve kullanma ölçü ve sınırlarını inceleyen bir 
ilimdir. 

İnsanda menfaat ve kazanma hırsı ile, baş olma ve başkalarına hükmetme 
arzusu en güçlü duygulardandır. Servet gücü, insana bunları gerçekleştirme 
imkânı verdiği için toplumda menfaat değerlerini kuracak ve bunu sürdürecek 
tedbirlere ihtiyaç vardır. Çünkü beşerî ekonomik bir sistemin 
uygulanmasında menfaati olanlar bunun devam etmesini, politikacılar kendi 
parti görüşleri yönünde gelişmesini isterler. Büyük servet, şirket ve holding 
sahipleri de ekonomiyi, kendi büyümelerini sağlamağa yarayan bir araç 
olarak görürler. 

İşte İslâm, bir toplumda görülen bu menfaat gruplarından birini diğerine 
ezdirmeden, her kesimi tatmin eden, topluma yarar sağlamak veya ondan 
zararı kaldırmak için kurallar ve yasaklar koyarak iktisatla ilgili düzenlemeler 
yapmıştır. 

Biz aşağıda İslâm’ın ekonomik hayatla ilgili problemlerine geçmeden önce, 
günümüz beşer ekonomisinde meydana gelen sistemler üzerinde kısaca 
duracağız. Böylece, basın ve yayın organlarında ve toplum içinde çokça 
kullanılan kapitalizm, liberalizm, komünizm ve karma ekonomi sistemi gibi 
kavramlar da açıklık kazanmış olacaktır. 

B) Günümüzdeki Başlıca Ekonomik Sistemler: 

1. Kapitalizm: 

Latince caput ve capitalis “baş” anlamına gelir. Kapital kelimesi 
eskidenberi bir şeyin önemini veya üstünlüğünü belirtmek için kullanılmıştır. 
Nitekim mimarlıkta sütunun üst kısmına, hukukta en ağır cezaya, bazı 
dillerde başkent’e “kapital”; adı verilmiştir. Bir iktisat terimi olarak kapital; 
gelir elde etmeye yarayan servetleri ifade eder. Para, altın, demir madeni, 
maden kömürü, otomobil veya ev gibi. Bu değerlerin sermaye niteliğinde 
olup olmaması kullanılış şekillerine bağlıdır. 

Parayı bir muşambaya iyice sararak, madeni bir kutuya koyduktan sonra, 
kimsenin bulamayacağını sandığımız bir yere gömdüğümüzü farzedelim. 
Onun bu şekilde piyasadan çekilerek saklanmasına “iddihar (kenz)” veya 




“gömüleme” denir. İddihar edilmiş para, saklr durduğu sürece bir sermaye 
hizmeti göremez. Fakat aynı para gömüldüğü yerden çıkarılarak işletilmeye 
başlanınca sermaye niteliği kazanır. Çünkü sermayenin başlıca özellikleri; 
istihsal aracı olarak kullanılması, gelir getirmesi ve amortisman hesabına tabi 
tutulmasıdır.*^^ 

Büyük sermayelere sahip olanlara “kapitalist” adı verilir. “Kapitalizm” ise 
özel sermayenin ve sermaye sahiplerinin üstün mevkii tuttuğu ekonomik 
rejimin adıdır. 

Bir toplumda sermayenin bir güç haline gelebilmesi için şu şartların 
bulunması gerekir: 

a) Ferdî hak ve hürriyetler az-çok gelişmelidir. 

b) Kapitalist ekonomik sistemde üretim vasıtalarının mülkiyeti ve yönetimi 
özel kişilere ait bulunmalıdır. 

c) Toplumda adalet ve hürriyet anlayışı ileri bir merhaleye ulaşmış 
olmalıdır. Aksi halde yatırımcı çekingen hareket eder ve mülkiyet hakkından 
tam olarak yararlanamaz. 

d) Piyasada paranın hakim rol oynadığı ve finansman kaynaklarının rahat 
işlediği bir ortamın oluşması gerekir. 

Kapitalizm çığırının İktisadî hayata ne zaman girdiğini ve ne kadar 
süreceğini kesin olarak ifade etmek güçtür. İlk çağ medeniyetlerinde önemli 
sermayelerin işletildiğine ve kapitalist diyebileceğimiz tipte iş adamlarına 
rastlanmıştır. Nitekim Mısır, Babil ve Fenike’de özel mülkiyet ve piyasa 
mübadeleleri oldukça gelişmişti. 

Kapitalizmin temsil ettiği zihniyetin geçmişi çok eski olmakla birlikte 
sistemin asıl güç ve ihtişamı “birinci sanayi devriminin” üretim bünyesinde 
yaptığı değişikliklerden sonra meydana gelmiştir. 18. yüzyıl sonlarında 
İngiltere’nin dış ticareti gelişmiş ve iş adamları makine kullanarak fazla 
kazanmanın mümkün olabileceğini anlamışlardır. Kömürün yakıt ve buharın 
hareket ettirici güç olarak kullanılması üretimde yeni ufuklar açmıştır. Ancak 
bununla birlikte sanayi kalkınması birtakım mücadeleleri gerekli kılmıştır. 
Çünkü bir taraftan işçiler ve diğer taraftan resmi makamlar makineleşme 
hareketini baltalamışlardır. Makine kullanan işçiler bir aralık kamuoyunda 
birer suçlu gibi gösterilmiştir. Devletin müdahaleci ekonomik politikası 
sermayedarları liberalizm davasını benimsemeye sevketmiştir. 

Kapitalizmin Özellikleri: 

a) Toplumda para ve sermaye gücü üstün bir mevki tutar. Bu güç sayesinde 




sermayedarlar iktidarlara isteklerini kabul ettirmekte güçlük çekmezler. 

b) Kapitalizm ferdî hak ve hürriyetleri savunur, basm özgürlüğüne 
taraftardır. Çünkü basm ve yayın organları aracılığı ile menfaatlerini 
korumayı amaçlar. 

c) Çalışan ve başarı kazanan herkese eşit haklar verilmesini savunduğu için 
mesleğinde seçkin doktorlar, hukukçular, işletmeciler, yazarlar ve tacirler de 
çoğu zaman bu sisteme bağlanmıştır. 

d) Kapitalistler basm gibi politikada da kilit noktaları tutmayı ihmal 
etmezler. Her partide onlarla bağlantılı olan ve onların menfaatlerini koruyan 
elemanlara rastlanır. 

e) Dayandığı güçler ve uyguladığı metotlar sayesinde kapitalizm uzun süre 
bir azınlığın ekonomik üstünlük kurmasına imkân vermiştir. 

f) Toplumun inanç ve ahlâk değerleri ile bağdaşıp bağdaşmadığı dikkate 
alınmaksızın faizli kredi sistemleri, kumar, piyango gibi, bir tarafa üstün 
yarar sağlayan finansman kaynakları kullanılır. 

g) Kapitalizmin uygulandığı bir ülkede sosyal ve ekonomik refah 
azınlıktaki bir zümreye mahsus kalır. Meselâ; 1937’de ABD’de sanayi 
üretiminin %34ü en büyük 100 şirketin elinde idi. Ülkedeki işçilerin %21’i 
bu işyerlerinde çalışıyorlardı.^^ 

2. Liberalizm: 

Devletin ekonomik hayata müdahalesini en aza indirmeyi amaçlayan 
doktrine liberalizm denir. Bu görüşü savunan İskoçyalı ekonomist Adam 
Smith^^ devletin ekonomik hayata müdahaleden kaçınmasını milletlerin 
refahı ve geleceği bakımından gerekli görmekte idi. O, “Bırakınız yapsınlar, 
bırakınız geçsinler” kuralını benimsemiştir. Ancak Adam Smith’in 17. 
yüzyılda çıkarılan ve İngiltere lehine deniz taşımacılığı tekeli kuran “Deniz 
Ticaret Kanunu”nu savunması yukarıda belirttiğimiz görüşü ile çelişmektedir. 
Adam Smith’e göre; “bir milleti barbarlığın en aşağı seviyesinden refahın 
zirvesine yükseltmeye üç şey yeterli olabilirdi: “Barış ve huzur, mutedil 
vergiler ve adaletli, müsamahalı bir idare rejimi...” Bu üç şey gerçekleşince 
olayların tabii akışı sonucunda, istenilen sonuç ergeç gerçekleşebilirdi. Ancak 
mutlak zaruret olmadıkça devletin ekonomik hayata müdahalesi fayda yerine 
zarar getirebilir. 

Başka bir iktisatçılar grubu olan Fizyokratlar^^ ekonomide “tabii düzen”i 
savunur. Onlara göre bu düzen dünyayı yaratan güç tarafından kurulmuş 
olup, devlet iktisadi hadiselerin akışına müdahale etmezse, herşey 







kendiliğinden ahenk ve düzen içinde yürür. İktisadın başlıca amacı, bu tabii 
düzenin kanunlarını incelemekten ibaret olmalıdır. Bunlar ayrıca tarıma ön 
sırada yer verirler. 

Adam Smith de ekonomide tabii düzen fikrini benimsemekle birlikte, böyle 
İlâhi bir kuvvetten söz etmemiş ancak “gizli elin” ekonomik hayatı 
düzenlediğini belirtmekle yetinmiştir. Ona göre bu gizli el de insanların 
ruhsal yönelişlerinden ve menfaat düşüncesinden başka bir şey değildir. 
Çünkü insanın davranışlarına yaşadığı çevrenin etkisi, gösteriş duygusu ve 
menfaatim koruma gayreti hakimdir.^^ 

3. Karma Ekonomi Sistemi: 

Özel sermayenin kârsız ya da riskli bulduğu yatırımları devlete yaptırma 
politikasını ifade eden bir ekonomik sistemdir. Kapitalist üretim düzeninin 
20. yüzyılda yöneldiği yeni bir devletçilik anlayışıdır. Bu, “devletçilikle 
liberalizmi bir arada ve uyumlu olarak yürütme” şeklinde tarif edilir. Karma 
ekonomi sisteminde özel sektör çeşitli alanlara devletin plan, teşvik veya 
kredilerinden yararlanarak yatırımlar yapar. Devlet de özel sektörün yanında 
yatırımlarını sürdürür, fabrikalar, işletmeler kurar. Ancak çoğu zaman devlet 
özel sektörün cazip ve kârlı bulmadığı alanlardaki yatırımlara yönelir. 
Verimli işletilememe, kapasitenin üstünde işçi istihdamı ve rekabet şartlarına 
uymayan bürokratik müdahaleler devlet yatırımlarını özel sektörle rekabet 
edemez duruma getirir. 

Türkiye’de özel sektör yanında devlet sektörünün yatırımları da sürdüğü 
için, uygulanan sistemin “karma ekonomi sistemi” olduğu söylenebilir. 
Ancak devlet yatırımlarını teşkil eden, kamu iktisadi teşebbüslerinden 
çoğunun günümüzde devlet sübvansiyonu (zararın devletçe karşılanması) ile 
desteklenmesi, enflasyonu arttıran önemli bir etken olmuştur. 

Nitekim İngiltere’de 1938’de hükümet masrafları milli gelirin %20’si 
dolaylarında iken, devletin özel sektörle birlikte bazı alanlara yatırımlar 
yapmaya kalkışması sonucunda bu masraflar milli gelirin üçte birine kadar 
yükselmiştir. Japonya’da ise devletin kurduğu ekonomik tesisler, bedava 
denilebilecek bedellerle özel sektöre devredilerek bunlardan gelebilecek 
zararlar önlenmiştir.^^ 


4. Kollektivist Sistem (Komünizm): 

Özel mülkiyeti reddederek, üretim, dolaşım ve dağıtım vasıtalarını devlet 





mülkü sayan ekonomik sistemdir. Devlet bu sistemde bütün toprakların, 
sanayi kuruluşlarının ve küçük büyük her türlü ekonomik tesisin malikidir. 

Kollektivizmin geniş uygulama alanı Rusya olmuştur. 1917 ihtilali sonunda 
başa geçen Lenin, büyük arazilerin sahiplerine tazminat ödemeksizin 
kamulaştırılmasına, mülkiyetin devlete ait olmasına ve mahalli komitelerce 
bunların işletilmek üzere işgal eden köylüye dağıtılmasına karar verdi. Onun 
“Barış-ekmek-toprak” şeklinde ortaya attığı propaganda sloganı halk arasında 
derin etki yapmıştı. Ancak 1913 istatistiklerine göre sayısı otuz bini bulan 
büyük toprak sahiplerine ait ekim alanlarının on milyon köylüye dağıtılması 
ile problemin bitmeyeceği anlaşıldı. Çünkü şehirden köye gelen sekiz milyon 
kişi de kendilerine toprak verilmesini istiyordu. Diğer yandan köylü toprağın 
tapusunu isteyerek komünizm prensiplerini benimsemediğini ortaya koydu. 
Bunun üzerine “sovkhoz” ve “kovkhoz” adı verilen kooperatif 
uygulamalarına geçildi. 

Lenin bu arada bütün fabrikaları “toplum malı” olarak ilan ettirmiş ve 
bunların yönetimini işçi ve komünist elemanlarına vermişti. Paranın ve altının 
birer kapitalist aracı olduğunu ilan etti ve parasız ekonomi denemesine girdi. 
Devlet memurlarına ve işçilere gıda maddelerini, giyecek eşyasını, gazyağım 
ve elektriği parasız vermeye başladılar. Parasız çalışma ve mübadele sistemi 
giderek ekonominin onda dokuzuna yayıldı. Ancak işçileri çalıştırmak 
mümkün olmadı. Köylüler ve askerler ayaklandılar. Durum gittikçe ümitsiz 
hale gelince Lenin, 1921 ilkbaharında tehlikeli bir buhrana sürüklenen savaş 
komünizmini ve ekonomik baskıları hafifletmek ihtiyacını duydu. 
Kamulaştırılmış birer çiftlik olan Sovkhozların yanında Kovkhozlar 
kurulmaya başlandı. Kovkhoz “kollektif işletme” demektir. Kovkhoza giren 
köylü evini eskisi gibi muhafaza edebiliyor ve dilediğini ekebileceği küçük 
bir bahçeden yararlanabiliyordu. Ayrıca birkaç inek, keçi, kümes hayvanı ve 
arı kovanına sahip olabiliyordu. 

1924’te Lenin ölünce kollektivist rejim şu özelliklere sahipti: Üretim ve 
mübadele mekanizması devletin kontrolü altına girmişti. Fakat özel mülkiyet 
tam olarak kaldırılamamıştı. İhtilalin sert etkileri geçince mülkiyet fikri ve 
müessesesi yeniden ortaya çıkmıştı. Köylülerin ne zor kullanarak ve ne de 
rıza ile kollektif tarım sistemine katılmaları sağlanamamıştı. Emeğinin 
karşılığını veya sahip olduğu malın mülkiyetini elde etmeye çalışan Rus halkı 
yalnız (1920-1921) arasında beş milyon kurban vermiştir.^^ 

Lenin’in ölümünden sonra da “yeni iktisat siyaseti” dört yıl uygulandı. 
Başa geçen Stalin 1928’den itibaren beş yıllık planlar dönemini başlattı. 



Sanayiin gelişmesini asıl hedef olarak seçmekle birlikte tarım kesimine şekil 
vermeye çalıştı. 25 dönümden fazla toprak işgal edenleri rejim düşmanı ilan 
etti. Yıllarca mücadele ederek Sovkhoz ve Kovkhozlara katılmayanları 
sürgün etti veya kurşuna dizdirdi. 1929-1933 arasında, dört milyon kişinin 
öldürüldüğü nakledilmiştir.^^ 

Sovyet Rusya’da, peyklerinde ve başka bazı ülkelerde uygulama alanı 
bulan kollektivist ekonomi sistemi giderek verimliliğini kaybetmiş ve 
insanları emeğinin karşılığı verilmeksizin zor, baskı ve işkence altında 
çalıştırmanın ekonomik bakımdan kârlı olmadığı anlaşılarak adı geçen ülkeler 
günümüzde bu sistemden vazgeçme yolunu tutmuşlardır. Ancak bunun yerine 
yeni bir ekonomik model oluşturulamadığı için bugün ABD ve Avrupa 
ülkelerinde geniş ölçüde uygulanan “kapitalizm”e geçiş çalışmaları 
yapmaktadırlar. 

Yukarıda kısaca açıkladığımız bu sistemlerden ayrı olarak İslâm’ın da 
kendine mahsus bir ekonomik sistemi vardır. Biz aşağıda kısaca onun 
özelliklerinden söz edeceğiz. 

5. İslâm Ekonomisi: 

İslâm’da üretim, dolaşım, dağıtım ve tüketimle ilgili birtakım esaslar 
getirilmiştir. Bunlar bir bütün olarak incelendiğinde İslâm toplumunda her 
kesimin beklentilerine cevap verebilecek bir iktisat sistemi ortaya çıkar. Bu 
sistemin başlıca özelliklerini şu maddelerde toplayabiliriz: 

a) İslâm’a göre herşeyin gerçek maliki yüce Allah’tır. Ancak fertler de 
meşrû yoldan menkul ve gayri menkul malların sahibi ve maliki olabilirler. 
Böylece, İslâm ekonomi kaynaklarının özel mülkiyete konu olmasını kabul 
eder. Buna bir sınırlama da getirilmez. Böylece kişi ölü toprağı ihya ederek 
veya satın alarak yahut miras, bağış vb. bir yolla ona malik olabilir. Ancak 
savaş sonrası İslâm Devletinin ganimet olarak dağıtmayıp, mülkiyetini kendi 
üstüne aldığı belde toprakları “miri arazi” adını alır. Devlet bunlar üzerinde 
tasarruf hakkına sahiptir. Köylülere yalnız yararlanma, ekip-biçme hakkı 
verebilir. Mirasla geçip geçmemesini kanunla düzenleyebilir. Köylüye bunlar 
üzerinde satış, bağış gibi tam tasurruf hakkı da verebilir. Anadolu ve Rumeli 
toprakları başlangıçta büyük ölçüde bu nitelikte topraklardı. Ancak bunlar 
çeşitli devirlerde yer yer köylüye para karşılığı dağıtılmış ve yeni ihyalarla 
“mülk arazi” çeşidi yaygınlaşmıştır. 

b) İslâm’da özel sermaye serbestçe yatırım yapar. Ancak İslâm’ın 
yasakladığı içki, haşhaş, esrar, kokain gibi topluma zararlı olan maddelerin 



üretim ve dağıtımında kısıtlamalar getirilir. Şarap ve domuz üretimi gayri 
müslimlere meşru sayıldığı için yalnız onların ihtiyaçları dikkate alınarak izin 
verilir. 

c) Devlet de bir takım yatırımlar yapabilir. Stratejik bazı kimyevî 
maddelerin üretimi veya silah fabrikalarının kurulması gibi. Ayrıca devletin 
fiyat istikrarını sağlamak üzere rekabet amacıyla bazı ekonomik yatırımlara 
girmesi de mümkündür. Darlığı çekilen ve bu yüzden fiyatları yükselen bir 
malı üreterek veya ithal ederek fiyatların istikrar bulmasını sağlamak gibi. 
Ancak devletin halktan toplanan vergilerle büyük yatırımlara girmesi ve 
ekonomiye büyük ölçüde hakim olmaya kalkışması uzun vadede olumlu 

sonuç vermez 

Büyük İslâm düşünürü İbn Haldun^^ devletçiliğe ve devletin ekonomik 
hayata müdahalesine karşı çıkarak şöyle der: Devletin iktisadi hayata 
müdahalesi halkın teşebbüs gücünü zayıf düşürür. Teşebbüs gücü zayıflayan 
ülkeler yoksullaşır. Halkın yoksullaşması devlet bütçesini dengesizliğe 
sürükler. İbn Haldun’a göre devletçilik bir kısır döngü meydana getirir. 
Devletin kendi hesabına bir takım iktisadi yatırımlara girişmesi, toplum 
menfaatlerinin çiğnenmesine yol açar. Ekonomik faaliyetlerin devletçe 
yürütülmesi resmi teşkilatın büyümesine ve bu da devlet gelirlerinin 
ihtiyaçlara yetişmemesine sebebiyet vermektedir.^^ 

Burada İbn Haldun devlet müdahalesini en aşırı biçimde uygulayan 
komünizmi eleştirmiş olmaktadır. Gerçekten toplum üzerinden baskı kalktığı 
halde, yatırım yapabilme, sermayeyi yatırımlara sevkedebilme gücünü 
kaybeden eski kollektivist toplumlar bugün büyük bir çekingenlik, kararsızlık 
ve tecrübesizlik içine düşmüşlerdir. 

d) İslâm’da serbest rekabet esasına dayalı piyasa ekonomisi esas alınmıştır. 
Devlet yalnız rekabet şartlarını korumak üzere yıkıcı rekabeti ve 
karaborsacılığı önlemek, arz ve talep arasındaki dengeyi korumak gibi 
tedbirlere başvurmakla yetinir. Nitekim Hz. Peygamber piyasa fiyatlarına 
müdahale etmesi için yapılan başvuruları geri çevirmiş ve kendiliğinden 
oluşan piyasa fiyatı üzerinde satışın caiz oluşuna dikkat çekmiştir (bk. “Narh” 
konusu). Arz ve talep dengesi sonucu oluşan fiyatların sağlıklı bir ekonomi 
için gerekli olduğunu günümüz ekonomik sistemleri de ortaya koymuştur. 

e) İşçi ve memur kesiminin emeğine, İslâm, hakkı olan değeri vermiştir. Bu 
da işçinin kendisine ve bakmakla yükümlü olduğu eşi ve çocuklarına yetecek 
ölçüde belirlenecek bir ücretten ibarettir. Bu ücretin kapsamı şu hadisle 
belirlenmiştir: “Bir kimse bizim işimize tayin olunursa, evi yoksa ev edinsin, 











bekârsa evlenebilsin, hizmetçisi yoksa hizmetçi ve biniti yoksa binit edinsin. 
Kim bunlardan fazlasını isterse, o ya hıyanet eder veya hırsız olur.”^^ 
Burada emeği ile geçimini sağlayan kesimin makul bir süre içinde ulaşmaları 
amaçlanan hayat standardına dikkat çekilmiştir. Bunlar medeni bir yaşayışın 
gerekleri olup; gerçekleşmeleri iş ve mesleğin özelliğine ve toplumdaki örfe 
göre olur. Meselâ; belli meslek sahiplerinde, ev işleri için hizmetçi istihdamı, 
temizlikçi tutulması ya da çocukların bakımı için kreşlerden yararlanma söz 
konusu olunca ücret veya maaş kapsamına bu gibi harcamalar da girer. 

Emevi Halifesi Ömer b. Abdilaziz’in (ö. 101/720) işçi ve memurlara hitaben 
söylediği şu sözler de yukarıdaki hadisin uygulaması gibidir: “Herkesin 
barınacağı bir evi, hizmetçisi, düşmana karşı yararlanacağı bir atı ve ev için 
de gerekli eşyası olmalıdır. Bu imkânlara sahip olmayan kimse borçlu 
(gârim) sayılır ve zekât fonundan desteklenir.”^^ Aşağıda işçi işveren 
ilişkilerini ayrıca inceleyeceğimiz için kısa geçiyoruz. 

f) İslâm, herkesin insanca yaşayabileceği bir toplum için gerekli olan sosyal 
güvenlik kuruluşlarını oluşturmuştur. Zekât bunların başında gelir. Zengin 
sayılan kesimin nakit para, altın, gümüş, döviz ve ticaret amacıyle elde 
bulunan bütün mal varlığına ve kira gelirinden elde bulunana kırkta bir; tarım 
ürünlerine onda bir, sulama ve gübreleme yapılan yerlerde yirmide bir, 
madenlerde beşte bir; koyun, keçi, sığır ve deve cinsinde belirli oranlarda 
zekat yükümlülüğü getirerek,^^ yoksullara önemli bir destek sağlamıştır. 
Yapılan bazı istatistik çalışmalara göre Türkiye’de yoksulların mesken 
ihtiyacı ve evin içinde gerekli olan eşyası dahil bütün ihtiyaçlarını zekât 
müessesesi tam olarak uygulandığı takdirde 5-6 yıl gibi kısa bir süre içinde 
çözebilecek güçtedir. Böyle bir ekonomik güç fakir kesime aktarılınca onların 
alım gücü artar, piyasa canlanır ve talep artacağı için zekâtın önemli bir 
bölümü yeniden üretici veya dağıtıcı müteşebbislere geri döner. Böylece 
zekât hem servetleri bereketlendirir, hem de piyasanın canlanmasına yol açar. 

g) İslâm faizi yasaklamış, bunun yerine kâr-zarar ortaklığı esasını 
getirmiştir. Başka bir deyimle zarar riskini sermayeyi kullanandan kaldırıp, 
sermaye sahiplerine yüklemiştir. Ortaklıklarda hisse senedi ile şirketin mal 
varlığı arasında gerçek değer üzerinden bağlantıyı sürdürerek aktif bir 
ortaklık anlayışı getirmiştir. Dağıtılmayan şirket kârının sürekli olarak ortak 
paylarını büyütmesi tasarrufları doğrudan yatırımlara çekebilecek güçtedir. 
Emek-sermaye ortaklığı İslâm bankacılığının esasını teşkil eder. Kısa veya 
uzun vadeli kredi ihtiyaçlarının, kâr-zarar ortaklığı çerçevesinde sağlanması 
mümkündür. 






h) Köylünün gerçek veya tüzel kişilerle “ziraat ortakçılığı” çerçevesinde 
çıkacak ürünü paylaşma yoluyla topraklarını işletmesi mümkündür. 

i) Tarihin kaydettiği en geniş sosyal yardım teşkilatı İslâm medeniyetinin 
eseridir. Vakıflar, imaretler ve diğer hayır tesislerinden günümüze kadar 
ulaşan bir hayli eser vardır. Özellikle 15. ve 16. yüzyıllarda, halk ve esnaf 
için önemli finans kaynağı halini alan para vakıflarını da bu arada 
zikretmeliyiz. 

j) İslâm, israfı yasaklamış, müslümanın itidal ölçüleri içinde hareket 
etmesini istemiştir. Bu konuda ifrata, tefrite, israf veya cimriliğe 
düşülmemesi gerektiği ayet ve hadislerde belirtilmiştir. İktisatla itidal 
zihniyeti arasındaki ilgi İbn Haldun’un üzerinde önemle durduğu bir 
konudur. Ona göre servetin artması lüks ve israf temayüllerini güçlendirir. 
İsraf zihniyetinin uyanması halk tabakaları arasında gerginliklere yol açar. 
Şehir nüfusunun artması ve ifrat cereyanlarının yayılması, ahlâk anlayışını 
sarsar ve milletlerin zayıflamasına sebebiyet verir.^^ 

Aşağıda İslâm ekonomisinin önemli problemlerinden olan para, faiz ve 
finansman kaynakları üzerinde duracağız. 
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II - İSLÂM EKONOMİSİNDE PARA 


A) Paranın Ortaya Çıkışı: 

Para farsça bir kelime olup “pare ve parça” demektir. Bir iktisat terimi 
olarak; devlet tarafından tedavüle çıkarılmış, üzerinde sayı değeri yazılı, kağıt 
veya madenden yapılmış ödeme aracına “para” denir. Paranın bir değer 
ölçüsü ve mübadele aracı olarak kullanılması, yüzyıllarca süren bir gelişme 
sonucunda olmuştur. 

Tarihin eski çağlarında mal mübadeleleri trampa usulü ile yapılıyordu. 
Alış-verişte bir malın bedelini başka bir malla ödemeye “trampa” denir. İlkel 
toplumlarda kabileler tüketim ihtiyaçlarını kendi üretimleri ile karşıladıkları 
için dış alemle ticaret ilişkileri azdı. Fakat iş bölümünün sınırları genişleyince 
mal mübadelelerinin hacmi de artmış ve trampanın ihtiyaçları karşılamada 
yetersiz kaldığı görülmüştür. 

Trampa sisteminin sakıncaları şu şekilde özetlenebilir: 

a) Trampa mübadelesine katılanlar istedikleri malı her zaman bulamazlar. 
Bu da ticaretin genişlemesine engel olur. Meselâ; buğday yetiştiren bir 
çiftçinin elbiselik kumaşa ihtiyacı olsa, bir miktar buğday vererek bunun 
yerine kumaş almak isteyecektir. Fakat bu çiftçi elinde kumaş bulunan ve bu 
kumaşı buğday karşılığında değiştirmek isteyen birine rastlayıncaya kadar 
arzu ettiği mübadeleyi yapamayacaktır. 

b) Mübadeleye arzedilen mallar arasında her zaman denklik bulunmaz. 
Meselâ; koyun ve sığırdan başka mübadele edilecek bir malı bulunmayan 
kimsenin ucuz ve önemsiz bir ihtiyacını karşılaması mümkün olmaz. Arz ve 
talep edilen mallar arasındaki “değer farkı” alım satım muamelelerini 
zahmetli ve külfetli bir duruma sokar. 

c) Mal mübadelesini ortak bir değer ölçüsüne göre yapabilmek imkânsızdır. 
Para kavramı olmayan bir ekonomide malların bedelini tayin edebilmek 
kolay değildir. İki metre kumaş ile bir çift kundura veya bir kilo portakal ile 
on yumurta değiştirildiği vakit, yalnız mübadele edilen bu malların birbirine 
göre değerini anlamak kabil olabilir. Başka malların değerini belirlemek için 
dolaylı yollardan mukayese yapmak ihtiyacı duyulur. Nitekim Hz. 
Peygamber’e ikram etmek için iki ölçek kalitesi düşük hurmayı bir ölçek 
kaliteli hurma ile trampa eden Bilal-i Habeşi (r.a.)’ye Allah elçisi; kendine ait 
hurmayı para ile satıp, bu para ile istediği kalitede hurma satın alabileceğini 
bildirmiştir.^^ 



Çeşitli malların değerleri arasındaki oranı tek ve ortak bir ölçüye göre 
belirleme ihtiyacı “hesap parası” kavramının doğmasına yol açmıştır. Bu, 
muteber sayılan bir malın, diğer eşyanın değerini belirlemede aracı vazifesi 
görmesinden ibarettir. Bununla kıymet takdirindeki güçlükler hafiflemekle 
birlikte, trampanın diğer sakıncaları ortadan kalkmamıştır. 

Ticaret mübadelelerinin cereyanını kolaylaştırmak için bazı değerlerin 
“ödeme aracı” olarak kullanılmasına ihtiyaç duyulmuş ve satıcılar ihtiyaçları 
olsun veya olmasın belirli malları ödeme aracı olarak kabul etmek 
alışkanlığını kazanmışlardır. Ödeme aracı olarak kullanılan mal, genellikle 
piyasada aranan ve kolayca el değiştirebilen mallar arasından seçilmiştir. 
Çin’de bıçak, Roma’da öküz, Amerika’da hayvan derisi ve tütün, Afrika’da 
esirler borçların ödenmesini ve mübadelelerin cereyanını sağlayan birer 
ödeme aracı hizmeti görmüşlerdir. Meselâ; eski Mısır’da ödeme aracı sığırdı. 
Bir hasır, beş ölçek bal veya on bir ölçek zeytin yağı bir sığır değerindeydi. 

Paranın uzun vadeli ihtiyaçları karşılayabilmesi için yükte hafif, pahada 
ağır, bozulmaz ve kolaylıkla saklanabilir mallar arasından seçilmesi gerekli 
idi. Ayrıca bu ödeme aracının küçük ünitelere parçalanır nitelikte olması ayrı 
bir kolaylık sağlayacaktı. İşte bütün bu özelliklerin demir, bakır, bronz, 
gümüş veya altın gibi madenlerde bulunduğunu insanlar farketmekte 
gecikmediler. Bu madeni paralar önceleri külçe, halka veya çubuk şeklinde 
dolaşmıştır. Bunlardan altın ve gümüşün değeri ağırlıklarına göre belirlenmiş, 
külçeler şekil bakımından standart hale getirilerek, üzerlerine ağırlık ve ayar 
durumlarını belirten işaretler konulmaya başlanmıştır. Bu maden parçalarının 
yassı ve yuvarlak bir biçim alınca daha kullanışlı bir hale geldiği, hilenin 
güçleştiği ve kolaylıkla saklanabileceği anlaşılmıştır.^^ 

Altın, gümüş veya bakırdan yapılmış ve devletin özel damgası ile 
damgalanmış madeni ödeme aracına “sikke” denir. Damgalı para anlamında 
“meşkûk” ve çoğulu “meskûkât” kullanılır. Sikke M.Ö. VII. yüzyılda, 
Anadolu’da Lidyalılar tarafından icat edilmiştir.^ - Diğer yandan Hintli 
bilgin R. D. Barneji Aşağı Indus kıyılarında 1924’te yaptığı Mahenjodar 
kazıları sırasında bir şehir kalıntısına rastlamış, bu şehirde insanların M. Ö. 
2900 yıllarında para basarak mübadelede kullandıklarını ortaya koymuştur. 
Asur hükümdarlarının da M.Ö. VII. yüzyılda gümüş sikke bastırdıkları 
belirlenmiştir.^^ 

Kur’an-ı Kerim’de daha önceki milletlerin parayı mübadele aracı olarak 
kullandıklarına dair bazı işaretler vardır. Hz. Süleyman’ın göz kamaştıran 
serveti, Karun’un anahtarlarını bile taşıyamadığı hâzineleri, Hz. Yusuf’un 





Mısır Meliki’nin hâzinelerini yönetmesi ve Ashabü’l-Kehf denilen gençlerin 
para ile alış veriş etmesi bunlar arasında sayılabilir. Bu sonuncusu üzerinde 
kalıntıları günümüze ulaştığı için kısaca duracağız. Daha sonra “Kehf ashabı” 
adı verilen birkaç inanmış genç, inançlarından dolayı zulme uğrayarak bir 
mağaraya sınığınırlar.^^ Üç yüz dokuz yıl kadar ilahi bir mucize eseri 
olarak mağarada uyutulan bu gençler uyanınca içlerinden Yemliha adlı 
arkadaşlarını yiyecek alması için kasabaya gönderirler. Kasabaya gelen 
Yemliha ekmek almak isterken elindeki parayı gören fırıncı bu gencin 
giyiminden şüphelenir ve elindeki paraya bakıp, define bulduğunu 
zannederek onu ilgililere şikayet eder. Üç asır öncesine ait bir parayla alış¬ 
veriş yapmak isteyen bu gencin durumu tuhaf karşılanır ve sorgulama için 
hükümdarın huzuruna çıkarılır.^ Daha sonra çevreye uyum sağlama 
zorluğu çeken gençler Tarsus’taki Kehf mağarasında ebedi istirahate 
çekilirler. Tarihçilerin ve tefsircilerin yaygın kanaatine göre bu mağara olayı 
Anadolu’nun Roma hakimiyeti altında bulunduğu (M. 3. asrın 2. yarısı) 
dönemde Tarsus dolaylarında meydana gelmiştir. Tefsirlerin verdiği bilgiye 
göre bu gençlerin elinde üç asır önceden kalma gümüş paralar (dirhemler) 

vardır.üü^ 


B) İslâm’ın İlk Yıllarında Para: 

İslâm’dan önce Arabistan’da İran, Roma, Bizans ve Cenûbî Arabistan 
sikkeleri kullanılıyordu. Altın, gümüş veya bakırdan yapılmış ve devletin 
özel damgası ile damgalanmış madeni ödeme vasıtasına “sikke” denir. Sikke, 
yaygın kanaate göre M. Ö. 7. yüzyılda Anadolu’da Lidyalılar tarafından icat 
edilmiştir.^^ Altının para birimi “miskal”, gümüşün “dirhem”, bakır, nikel 
vb. madenlerden basılan paranın ise “fels”dir. Fels’in çoğulu “fülus” gelir. 
Külçe veya zinet altınlarının ağırlık birimi, miskal, para olarak basılmış altın 
paranın birimi ise dinar olup ikisi de ağırlık bakımından denktir. 

Hz. Peygamber döneminde para basılmamış ve o devre kadar tedavülde 
bulunan sikkeler kullanılmıştır. Hz. Ebû Bekir’in (ö. 13/638) halifeliği kısa 
sürdü. O, iç düzeni sağlamaya çalışırken para işi ile uğraşacak zaman 
bulamadı. Bu konuya ilk eğilen Hz. Ömer (ö.23/634) olmuştur. Hz. 
Peygamber (s.a.) devrinde tedavülde dolaşan üç çeşit dirhem (gümüş para) 
vardı.Bunlar ağırlık bakımından: 10 dirhem=10 veya 6 yahut 5 miskal altına 
denk olan dirhemlerdi. Hz. Ömer devrinde 10 dirhem =10 miskal denkliği 
esas alınarak vergi istenince, vergi yükümlüleri bunun hafifletilmesini 






istediler. Halife bir bilirkişi heyeti teşkil ederek konunun ne beytülmale ve ne 
de topluma zarar vermeyecek bir biçimde çözümlenmesini istedi. Heyet üç 
çeşit dirhemi toplayarak üçe böldü. Böylece ağırlık (vezin) bakımından 
ortalama 10 dirhem = 7 miskal denklemi ortaya çıktı. Şer’î ölçüye göre 1 
dirhem 2,8 gram, 1 miskal de yaklaşık 4 gram kabul edilince bu iki değer 28 
gramda birleşmiş olur. Yani 10 dirhem 2,8 gramla çarpılınca 28 gram ettiği 
gibi 7 miskal de 4 ile çarpılınca aynı sonuç elde edilir. 

Hz. Ömer’in bu uygulaması para basımından çok para ayarlaması olarak 
kabul edilir. Yine o devirde İran sikkeleri değiştirilmemiş, ancak İslâm 
ülkeleri sınırları içindeki emir ve valiler küçük değişiklik ve ilaveler yaparak 
sikke bastırmışlardır.^^ Hz. Ömer’den itibaren çok sayıda kişi, meselâ; Hz. 
Osman (ö.35/655), Muaviye (ö.60/679) ve Abdullah b. Zübeyr (ö.72/691) 
para basmışlardır. Bunların on tanesinin ağırlığı da yedi miskal altın 

ağırlığında idi. Ancak bu paralar sınırlı kalmış ve ülke çapında yayılmamıştır. 
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Devletin para basımına el atması Emevi halifesi Abdülmelik b. Mervan 
(ö.86/705) devrine rastlar. Abdülmelik’i para basmaya zorlayan olay şudur: 
Halife Doğu Roma İmparatorluğuna gönderdiği resmi yazılara “De ki Allah 
birdir”^-* ayetini başlık yapar ve sonuna da Hz. Peygamber’in adını 
yazardı. Bu üslûba kızan Roma İmparatoru, yazılardan bunları çıkarmasını, 
aksi halde İslâm ülkelerinde dolaşan Roma paralarının üzerine Hz. 
Muhammed’in adını, müslümanların hoşuna gitmeyecek bir biçimde 
yazdıracağını billdirdi. 

Bu tehdit üzerine, İlmî bir heyet toplanarak devlet adına para basılmasına 
ve piyasadaki yabancı paraların tedavülden kaldırılarak değiştirilmesine karar 
verildi. Hazırlanan para kalıpları çeşitli merkezlere, gönderilerek basıma izin 
verildi. Halk, elindeki yabancı paraları darphaneye götürüyor, bunlar %1 
basım ücreti alınarak yeni para kalıplarına dökülüyordu.^^ 

Hz. Peygamber döneminde Medine yöresinde yaklaşık 1 dinar altın paranın 
satın alma gücü 10 dirhem gümüşe denk durumdaydı. Yaklaşık 5 dirheme 
veya yarım dinara bir koyun satın alınabiliyordu. Kaynaklarda buna ait çeşitli 
örneklere rastlanır.*^ Bu denkliği, zekât konusunda altın nisabının 20 
miskal, gümüş nisabının ise 200 dirhem oluşunda da görmek mümkündür. 
Yani burada da 10 dirhem gümüş, 1 miskale denk düşmektedir.* 


C) OsmanlIlarda Madeni Para Uygulaması: 









OsmanlIlarda ilk sikke 1328 M.’de Orhan Gazi döneminde basdmış olup, 
arka yüzünde “Bursa” yazılıdır.^^ Osmanlılar önceki devletlerin, hatta ilk 
devirlerde muâsırlarının kullandıkları dirhem ve dinar kelimelerini 
kullanmayarak, bastırdıkları gümüş paraya “Osmanlı Beyaz Sikkesi” 
anlamında “Akçe-i Osmanî” veya kısaca “Akçe” dediler. Başlangıçta üç akçe 
yaklaşık bir dirhem gümüşe denk idi. İlk basılan akçaların ağırlığı dinarın 
dörtte biri, yani altı kırat, bu da 1.154 gramdan ibaret idi. Ayarı da yüzde 
doksan gümüştü. Bunlar yüzyirmi yıl süreyle ayar ve veznini korudu. Fatih 
Sultan Mehmed döneminde akçanın ağırlığı 5; 4,5 hatta 4 kırata kadar düştü. 
İkinci Bayezid döneminde ağırlık 3,5 kırata, ayarı da %85’e kadar düşürüldü. 
Böylece paranın değerinin düşmesine, başka bir deyimle enflasyona bir kapı 
açılmış oluyordu. Ancak Fatih Sultan Mehmed’in ilk cülûsunda devletin 
hâzineye gelir sağlamak amacıyla akçayı küçültme uygulamasına askerin 
tepki göstermesi üzerine, ulûfelere yarım akça zam yapılarak, daha önce üç 
akça olan yevmiyeler, yeni sikkelerle 3,5 akçaya çıkarılmıştır. Bununla 
paranın satın alma gücünün düşmesi üzerine enflasyona karşı tedbir alınmış 
oluyordu. 

Birinci Ahmed devrinde akçaların vezni 1,5, ayarları da %80’e inince züyûf 
akçalar yaygınlaştı. Devlet tedavüldeki eksik vezin ve ayarlı akçaları toplattı, 
yeni akçalar basıldı. Hatta büyük alış-verişlerde kullanılmak üzere akçaların 
on tanesine denk olarak bir dirhem (onluk Osmânî) sikkeler basıldı. 

1066 H. yılında akçaların vezni 1 kırata, ayarı ise %50’ye indirilmişti. Artık 
akçayı ıslah imkânı kalmayınca II. Sultan Süleyman devrinde 1099/1687’de 
Osmanlı meskûkâtı ıslah ve ta’dil olunduğu sırada akça usülü terk edilerek, 
bunun yerine “kuruş” esasına dayalı usul ikame edildi. OsmanlIların son 
devrine kadar paranın katları ve cüzleri için yapılan taksimlerde; 1 kuruş = 40 
para, 1 para = 3 akça ve 1 akça = 3 pul olarak işlem görmüştür. II. Ahmed 
devrinde 1 para = 4 akçaya yükselmiştir. Günümüz Türkiye para biriminde 
yüz kuruş bir lira olarak işlem görmektedir.^^ 

OsmanlIlarda Bursa’nın zaptından İstanbul’un fethine kadar yalnız gümüş 
sikke bastırılmıştır. Ülkede dolaşan altınlar Selçuk, Bizans ve Venedik 
paralarından ibaretti. Ancak imparatorluk kurulup, ülke zenginleştikten sonra, 
Osmanlı Devleti de altın para çıkarmıştır. OsmanlIların son devrinde “sarı 
lira” diye ün kazanan altın lira yaklaşık yedi gram vezninde 22 ayar altın 
paradır. Böylece altın da gümüş gibi M.Ö. 2900 yılından I. Dünya savaşma 
kadar para olarak kullanılmıştır. Günümüzde altın daha çok biriktirme veya 
süs aracı olarak kullanılmakta, sarraflarca alınıp satılmaktadır. 





D) Altın ve Gümüşten Başka Madenlerden 
Para Basımı: 

İslâm’ın çıkışı sırasında en küçük altın para yaklaşık 4 gram, gümüş para da 
2,8 gram vezninde idi. Bu yüzden küçük ve değeri az olan şeylerin alım- 
satımında ufaklık para ihtiyacı oluyordu. İşte o dönemde bazı ortadoğu 
ülkelerinde bakır nikel gibi madenlerden basılan ve “fels” adı verilen paralar 
yaygınlık kazanmaya başlamıştır. Fels kelimesinin Arap diline latince 
“follis”ten geçtiğ öne sürülmüştür. Bizans follislerinin ağırlıklarının önceleri 
yaklaşık 30 gram olması gerekirken bu miktar giderek azalmış ve 
müslümanların Suriye’yi fethettikleri sıralarda 6 grama kadar düşmüştür. 
Aynı tarihlerde bunların ayarının da bozulduğu görülür. Bu yüzden Araplar 
bakır paraları sikke olarak kabul edip; alış-verişlerinde kullanmamışlardır. 
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Müslümanlar vezinleri hayli azaltılmış bulunan felsleri Suriye’nin fethinden 
sonra kendileri basmaya başlamışlardır. Suriye için yalnız Antakya’da sikke 
basıldığı halde, Araplar; Baalbek, Halep, Şam, Ruha (Urfa), Taberiye, 
Amman, Menbic, İliya-Filistin, Kinnisrin ve daha bir çok yerde para kesmeye 
mahsus imalathaneler kurmuşlardır. Fels basımı hükümdarlık hukukundan 
sayılmadığı için valiler ile mahalli yöneticiler bu konuda serbest bırakılmıştır. 
Bu yüzden fels’in satın alma gücü ile vezin ve tipi basıldığı şehre göre 
değişir, dinar ve dirhem gibi hilafet ülkesine dahil bütün beldelerde serbestçe 
dolaşmazdı.J- - 

Altın ve gümüş dışındaki madeni paralardaki bu satın alma gücü farklarını 
dikkate alarak Hanefilerin çoğunluğu bunlarda yalnız “nesîe ribası”nm söz 
konusu olabileceğini, “fazlalık ribası”nm ise cereyan etmeyeceğini söylediler. 

(Ayrıntı için “İslâm’da Faiz” konusuna bk.) 

Aşağıda kağıt parayı açıklarken bununla, tarihte geniş uygulama alanı 
bulunan madeni paralar arasında karşılaştırma yapacağız. Çünkü aynı ağırlık 
ve nitelikte olsa bile farklı yerde basılan madenî paraların birbirleriyle değeri 
dikkate alınarak, başka bir deyimle satın alma güçlerine göre mübadele 
edildikleri görülür.^^ İşte zaman veya bölge ayrılığı yüzünden aynı cins ve 
kalitedeki paralar arasında meydana gelen bu satın alma gücü farkını, acaba 
borçların ödenmesinde dikkate almak mümkün müdür? Aşağıda bu noktayı 
açıklamaya çalışacağız. 

E) Para Borçları ve Enflasyon Farkı: 








Ebû Yusuf’a (ö. 182/798) göre fels adı verilen madeni paralar altın veya 
gümüş paraya endeksli olarak basıldığı için satın alma güçlerini bunlardan 
alırlar. Bu yüzden de bu çeşit para ile ödenecek borçlarda endeksli olduğu 
sağlam para ile arada meydana gelen enflasyon farkı da borca eklenebilir. 
Madeni paranın satın alma gücündeki düşme veya yükselme halinde borç 
veresiye satıştan doğmuşsa “satış tarihi”, karz (ödünç) akdinden doğmuşsa 
“paranın ödünç alana teslim tarihi” esas alınarak endeksli olduğu altın veya 
gümüşe göre değeri hesaplanır ve borçlar buna göre ödenir. Fetvâya esas olan 
görüş budur.^-* Ancak günümüzde veresiye satışlarda genellikle bir vade 
farkı eklendiği için, altına göre yeni bir değer kaybı farkının ilave edilmesi 
alıcı için haksızlık doğurabilir. Bu yüzden veresiye satışta altına göre değer 
farkı, yalnız peşin bedelle pazarlık yapıp, sonradan veresiyeye dönüştürme 
veya borcun vade tarihinde ödenmemesi halinde, bundan sonraki bir ayı aşan 
gecikmelerde ilave edilebilir. 

Meselâ; altın paraya endeksli olarak basılan madeni bir para olan bir fels 
karşılığında altı ay vadeli bir mal alan kimsenin altı ay sonunda fels, altın 
para karşısında %30 değer kaybetmişse alıcıya bin üç yüz fels ödemesi 
gerekir. Bunun aksine fels, altın karşısında %20 değer kazansa bu takdirde 
borcu %20 eksiği ile yani 800 fels olarak ödeyebilecektir. Bu duruma göre 
Ebû Yusuf standart karşılığı bulunan para borçlarında enflasyon farkını kabul 
etmiştir. 

Ancak borç altın veya gümüş cinsi bir paradan doğmuşsa, ödeme tarihine 
kadar bu paraların satın alma gücünde değişmeler olsa bile alacaklı bir vade 
farkı isteyemez. Bu konuda görüş birliği vardır. Ebû Yusuf’un görüşü altın 
veya gümüş karşılığında yapılan muameleleri kapsamına almaz. İbn Abidin 
(ö. 1252/1836) bu noktayı özellikle belirtmiştir.^^ 

Altın veya gümüş para borçlarında enflasyon farkının kabul edilmemesinin 
nedeni şudur: Bu iki değerli madenden basılan paralar piyasada gerçek 
maden değeri ile dolaşır. Çünkü altın veya gümüşün kendi cinsleriyle 
değişiminde eski-yeni ayırımı önem taşımaz. Meselâ; 22 ayar 100 gram altın 
para ile yine 22 ayar 100 gram altın bilezik özü bakımından birbirine denk 
sayılır. Çünkü bunlardan ilkinde darphane ücretiyle, diğerinde kuyumcunun 
kalıba dökme masrafı birbirine yakındır. Bu yüzden altın para ve altın zinet 
“işlenmemiş altın” halinde iken eşit sayılır. Eritilince bu eşitlik tam olarak 
gerçekleşir. Gümüş için de durum böyledir. Bakır vb. madenlerden basılan 
paralarda ise durum farklıdır. Bunlar maden değeri dışında itibari bir değerle 
dolaşırlar. Meselâ; bir kg. bakırdan kesilen bakır paralar, üzerlerinde yazılan 





birimler yüzünden belki bakrrm 5 veya 10 katr daha fazla satrn alma gücü 
kazanabilir. Böylece fels, maden değeri dışında itibari bir değerle dolaşmaya 
başlar. İşte Ebû Yusuf bu paraları borcun doğduğu tarihi esas alarak bağlı, 
bulunduğu sağlam paraya endeksli sayar ve bunların değeri de temsil ettiği 
asıl paraya göre belirlenmiş olur. 

Madeni paralar üzerinde fazlaca durmamızın sebebi şudur: Aşağıda 
açıklayacağımız kağıt para sistemi de temsili bir para olup, gerçek değeri 
dışında oluşan bir itibârî değerle dolaşmaktadır. Durum böyle olunca acaba 
felslere uygulanan hükümler onlara bazı yönleriyle benzeyen kağıt paraya da 
uygulanabilir mi? Aşağıda bu konuyu açıklamaya çalışacağız. 

F) Kağıt Para Sisteminin Doğuşu: 

Altın veya gümüşten sürekli olarak para basma, hammadde temininde bazı 
güçlükler meydana getirince basımı, korunması ve taşınması kolay olan kağıt 
para uygulamasına geçilmiştir. Banknot ve kağıt paranın niteliklerini anlamak 
için kısaca tarihçelerinden söz edeceğiz. 

İnsanlık âlemi eski çağlardan beri altın, gümüş veya madeni paralar 
olmadan da ekonomik hayatın yürüyebileceğini anlamıştır. 

J. Dobretsberger^^ Mısır’da M.Ö. 1600 yıllarında banknot tedavül 
edildiğini söyler. Bu ülkede devlet hazine ve depolarının emanet kabul etmesi 
usuldendi. Halk, elindeki altın, mücevherat veya tarım ürünlerini saklanmak 
üzere buralara tevdi eder ve kendilerine emanet bıraktıkları şeyin cins ve 
miktarını belirten bir makbuz verilirdi. Elinde böyle bir makbuz olan kimse, 
belge üzerinde yazılı cins ve miktardaki malı dilediği zaman çekebilirdi. 
Ticaretle uğraşanlar bu makbuzları mal ve para yerine kabul ediyorlardı. 
Hatta bu belgeler Fenike ve Mezopotamya’da da tedavül ediyordu.*^ Bu 
uygulama Kur’an-ı Kerim’de açıklanan Hz. Yusuf’un devletin hazine ve 
ekonomik işlerini üstlendiği devreye rastlar. Yusuf (a.s.) yedi bolluk 
yıllarında halkın elindeki fazla ürünleri depolamış kıtlık yıllarının sıkıntısı bu 
şekilde atlatılmıştır.^ Hz. Yusuf’un emanet olarak depoladığı altın, gümüş, 
buğday gibi standart mallar için, sahiplerine verdiği “alındı makbuzları” da 
ilk temsili para olmalıdır. Çünkü üzerinde yazılı cins ve miktardaki malın, 
makbuzu getirene verileceğinin taahhüt edilmesi bunu göstermektedir. 
Bunların elden ele dolaşmasının, hamiline yazılı olmalarından kaynaklandığı 
söylenebilir. 

Miladın ilk yüzyılında Çin’de, daha sonra İtalya’da ve 16. yüzyılda 





Hollanda’da temsili kağıt paralar çıkarılmıştır. Ancak banknotun 
yaygınlaşması 17. yüzyılda İngiltere ve İsveç’te cereyan eden uygulamalar 
sonucu olmuştur. Tüccarlar korsanlığa ve soyguna karşı altın paralarını 
yanlarında taşımaz, bunları bankerlere teslim edip, onlardan bir makbuz 
alırlardı. Zamanla bu makbuzlar mal değişiminde para yerine kullanılmaya 
başlandı. İngiltere’de halk 17. yüzyılda hırsızlık ve soyguna karşı tedbir 
olarak ellerindeki altınları, değerli metalleri darphaneye emanet olarak 
bırakıyorlardı. O sıralarda darphane Londra kalesindeydi, bu yüzden de 
sarraflar darphaneye güveniyorlardı. Sonradan I. Charles ile II. Charles, 
darphanedeki bu değerli emanetlere el koymuş, bu olay sarrafların 
darphaneye karşı güvenini sarsmıştır. Bundan sonra sarraflar özel yerler ve 
müesseseler kurarak halkın elindeki altın veya gümüş para, zinet ya da külçe 
halindeki değerli madenleri korumak üzere teslim almaya ve sahiplerine birer 
makbuz vermeye başladılar. “Goldsmith’s notes” denilen böyle bir makbuz, 
hamiline, üzerinde yazılı miktarda altın veya gümüş sikke alma yetkisi 
veriyordu. İşte hamiline yazılı çek benzeri olan bu makbuzlar alış-verişlerde 
para yerine kullanılmaya başlanmış ve halk bunlara rağbet göstermiştir. 
Bunlara “sarraf parası” adı verilmiştir.^^ 

Kâğıt para ve banknot günümüzde eş anlamda kullanılmaktadır. Ancak eski 
dönemde banknot, devletçe para basma yetkisi verilen bankalar tarafından 
çıkarılan ve üstünde yazılı olan miktardaki altını, bu banknotu getirene derhal 
ödemeye bankayı zorunlu kılan senet olarak tanımlanırdı. İşte bazı Avrupa 
ülkelerinde ve 1840’lı yıllardan itibaren Osmanlı İmparatorluğu’nda çıkarılan 
kağıt para uygulaması banknot niteliğindedir. Çünkü bu temsili paraların 
karşılığı olan altın veya değerli madeni bunu getirene vermeyi banknotu 
çıkaran kişi veya kuruluş taahhüt etmekteydi. Kağıt para sisteminde ise 
karşılık ödeme taahhüdü söz konuş değildir. 

Bir ülkede devlet veya yetki verdiği kuruluş banknot çıkarma işini üstlenir. 
Önceleri basılan paranın altın karşılığı tam olarak bulundurulurken, giderek 
altın oranları azaltılmış, hatta Avusturya, Danimarka ve Hindistan gibi bazı 
ülkeler yüzmilyonlar değerindeki bir altın stokunu merkez bankalarında 
hareketsiz olarak tutmaktansa, ülke parasını yabancı dövizlerden birisine 
bağlamayı uygun görmüşlerdir. Bu ülkelerin dış ödemelerinden büyük bir 
bölümü, sterling ile cereyan ettiği için paralarını sterlinge göre ayarlamak 
çıkarlarına uygun düşüyordu. Adı geçen ülkeler, döviz ihtiyatını teşkil eden 
nakdî sermayeyi Londra piyasasında işletmek ve ödemelerini bu şehirdeki 
keşide edilen çek veya poliçelerle yapmak yolunu tuttular.^^ 





G) OsmanlIlarda Kağıt Para Uygulaması: 

Kağıt para basıp tedavüle çıkarmak, devlet masraflarını karşılamada 
başvurulabilecek en kolay yoldur. Çünkü çok az tutan kağıt, mürekkep ve 
işçilik harcamalarına karşılık devlet büyük bir ödeme gücü elde eder. Ancak 
bu durumda devlet paranın değerine hakim değildir. Kağıt para basımı kötüye 
kullanılınca, piyasaya ihtiyacın üstünde para çıkar ve giderek paranın satın 
alma gücü düşer. Para miktar olarak çoğalınca halkın tüketim meyli artar. 
Mala olan istek çoğalır ve bunu fiyatların yükselmesi izler. Kağıt para 
konusunda devlet miktardan kazandığını kıymet ve itibardan kaybeder. 

OsmanlIlarda kağıt para uygulaması madeni paralarla birlikte tedavül etmek 
üzere devreye girmiştir. İlk kağıt para Sultan Abdülmecid’in ikinci saltanat 
yılında, “Kaime-i Mu’teberiyye-i Nakdiyye” adı ile çıkarılmış banknotlardır. 
Bunların sekiz yıl içinde karşılıkları ödenerek piyasadan geri çekilmesi ümit 
ediliyordu. Ancak halk banknotlara güvenmediği için ilk yıllarda üzerinde 
yazılı değerin %30’u kadar düşüş oldu. 

1860 yılında Sultan Abdülaziz’in başa geçmesiyle kaime basım işi hızlandı. 
Çünkü küçük bir masrafla, büyük satın alma gücü meydana getirme yolu olan 
kağıt para basımı devlet için önemli bir gelir kaynağı olarak görülüyordu. 
Dolmabahçe S arayı’mn yapımı ile ilgili olarak anlatılan şu fıkra devletin 
kağıt paraya bakış açısını belirtmektedir: “Padişah yeni inşa olunan sarayı 
gezerken Hazine-i Hassa Nazırına ne kadar masraf yapıldığını sorar. Nazır da 
cevap olarak saray inşaatına 3500 kuruş harcandığını söyler. Bu meblağ, 
bastırılan kaimeler için hâzinenin kağıt ve mürekkebe sarfettiği para imiş. 
Buna göre, Hazine-i Hassa Nazırı inşaata ödenen üç buçuk milyon lirayı 
temin masrafını 3500 kuruş olarak itibar ediyordu.” 

Başlangıçta devletin bazı ekonomik problemleri çözmesinde olumlu 
sonuçlar veren kaimeler, kısa sürede büyük bir enflasyona yol açmıştır. 
Cevdet Paşa, Abdülaziz’in ilk saltanat yıllarında İstanbul’daki durumu şöyle 
anlatır: “Hazine fevkalade darlık içinde idi ve günden güne sıkıntılar 
şiddetleniyordu. Fuat Paşa henüz Şam’dan İstanbul’a dönmeden kaime ile 
yüzlük altın lira arasındaki kur, bir gün üç yüz kuruşa kadar çıktı ve ertesi 
gün üç yüzü de geçti, daha sonra dört yüze varınca hiç geçmez oldu. 
Ekmekçi, bakkal ve kasap kaime almayıp, halkın elinde de hep kaime 
bulunduğundan pek çok kimseler aç kaldı. Parası olanlar üçer beşer günlük 
ekmek aldı. Bu yüzden ekmekler bitip, sonraya kalanlar ekmek bulamaz 
oldu.” 




İmparatorluk devrinde ilk kağıt para rejimi yirmi yıldan fazla süren zararlı 
bir tecrübeden sonra, Şam’dan dönünce sadrazam olan Keçecizade Fuat 
Paşa’nın İngiltere’den sağladığı kredi ile, kaime karşılıkları %40 altın, %60 
tahvil olarak ödenip yürürlükten kaldırılmıştır. 

1876-1879 yılları arasında ikinci bir denemeye girişildi. İngiliz ve Fransız 
sermayesi ile kurulan Osmanlı Bankasına banknot çıkarma yetkisi verildi. 
Banknotların arkasında Maliye Nazırı ile Osmanlı Bankasına ait bir imza 
bulunacaktı. Ereğli Kömür İşletmeleri, Krom madenleri ve bazı akarların 
gelirleri Osmanlı Bankasına bırakılmıştı. Banka gerektiğinde bu gelirlerle 
tedavüldeki banknotları geri çekip hâzineye verecekti. Yeni para Hicaz, 
Yemen ve Trablusgarb dışında bütün Osmanlı beldelerinde zorunlu olarak 
dolaşacaktı. İlk seride 16 milyon liralık kaime çıkarıldı. Ancak Osmanlı-Rus 
Harbinin çıkması ve Rusların İstanbul yakınına kadar ilerlemesi piyasayı 
etkiledi. Bir altın lira (100 kuruş) karşılığı olması gereken kaime 450 kuruşa 
kadar yükseldi. Halkın rağbetini sağlamak için vergilerin beşte birinin kaime 
ile ödenebileceği ve her altın lira karşılığında dört kağıt lira (kaime) 
verilebileceği ilan edildi. 

Osmanlı Bankası çıkardığı banknotlara önceleri %50, sonra %33 altın 
karşılık bulundururken 1895 yıllarında banknotları altınla ödeyememek 
durumuna düştü. Birinci dünya Harbi nedeniyle de bankanın altın ödemeleri 
tamamen tatil edilerek, çıkardığı banknotlar devlet tarafından zorunlu 
tedavüle tabi tutuldu.-^- 1 

Osmanlı Devleti 1911’de İtalya, 1912’de Balkan ülkeleriyle savaşmıştı. 
1914’te de Birinci Dünya Savaşı başlayınca ülke mali sıkıntı içine düştü. 
Devletin Düyûn-ı Umumiye İdaresi’yle anlaşması sonucu banknot basımına 
karar verildi. Almanya, Avusturya ve Macaristan’dan alman borçlar Düyûn-ı 
Umumiye İdaresi’ne bırakıldı. 1915’te yapılan anlaşma uyarınca basılan 6,5 
milyon lira banknotun altın karşılığı tam olarak Berlin ve Viyana’da mühürlü 
sandıklar içinde idarenin emrine teslim edildi. Bu kaimeler önceleri altın lira 
ile başabaş tedavül etti. Fakat savaş giderlerinin artması üzerine yedi seride 
basılan banknotların miktarı 161. 100. 000 liraya ulaştı. Bunların değeri de 
düştü; altın ve gümüş paralar piyasadan kalktı. 1915’te altın 101 kuruştu; 
1918’de 472 ve 1923’te 777 kuruşa çıktı. Kurtuluş savaşından sonra Tükiye 
Cumhuriyeti’ne Osmanlı İmparatorluğu’ndan 158. 750. 000 liralık karşılığı 
olmayan kağıt para devredildi.^^ 


H) Altın Lira ile Banknot Arasında 




Değer İlişkisi 

Osmanlı kaimeleri yaklaşık 7 gram 22 ayar altın para olan altın liraya 
endeksli olarak çıkarılmıştır. 1 altın lira da 1 kaime (banknot) de 100 kuruş 
itibar edilmiştir. Ancak yukarıda açıklandığı gibi çeşitli sosyal ve ekonomik 
nedenlerle kağıt paranın değeri düşmüş, zaman zaman bir altın lira 350; 450; 
550, hatta 1000 kuruşluk kaimelere denk hale gelmiştir. Bu yüzden Kani 
Paşa’nın maliye nazırı olduğu dönemde vergi borcunu altın lira ile ödemek 
isteyenlerin borç sayısınca, kaime ile ödemek isteyenlerin ise 1 altın lira 
yerine 4 kaime verebilecekleri halka duyurulmuştur. 

1879 tarihli bir kararnamede, borçlar kaime ile ödenirken 450 kuruşluk 
kaime veya yerine bir yüzlük altın (1 altın lira) verilebileceği, yine borçları 
ödeme gününde, bir altın kaime ne ederse o kadar kaime ödenmesi 
emrolunmuştur.^^ 

Kısaca altın esasına dayalı kağıt para sistemlerinde, temsili para olan kağıt 
para değerini tamamen altından almakta ve altınla ilgili hükümler onu temsil 
eden kağıt paraya da uygulanabilmektedir. Bu yüzden İmam Ebû Yusuf 
bakır, nikel vb. madenlerden basılan felsleri altın veya gümüşten endeksli 
olduğu cinsin değerini dikkate alarak enflasyon farkının ödenmesi gerektiğini 
söylemiştir. Aynı prensibin altına veya standart bir karşılığa endeksli olarak 
çıkarılan kağıt paralara da uygulanabileceğinde şüphe yoktur. Ancak standart 
bir karşılığı olmayan kağıt para sistemlerinde ise konu diğeri kadar açık 
değildir. Bu yüzden günümüzde yaygınlaşan ve gücünü devletten alan kağıt 
para sisteminden de kısaca söz edeceğiz. 

İ) Gücünü Devletin Ekonomik Gücünden 
Alan Kağıt Paralar: 

Merkez bankalarında stok edilen altın karşılığı olarak basılan kağıt 
paraların gerektiğinde altına çevrilebilme imkânı vardı. Karşılığının 
bulunması bu paraların halk tarafından tutulmasına yardımcı oluyordu. Ancak 
giderek toplumda kağıt para kullanımına o kadar alışıldı ki, artık halk paranın 
karşılığını hatırına bile getirmez oldu. Bazı ülkelerde, kağıt paraların karşılığı 
olan altınların piyasaya sürülmesine rağmen bu paraya güvenin devam ettiği 
görülmüştür. Artık kağıt para devletlerin kamu gücü ile desteklediği ve 
alışkanlıkla tedavül eden bir para haline gelmiştir. Kağıt para, gücünü 
devletten almaktadır. Devlet bu paraların taklit edilmemesi için gerekli 
tedbirleri alır. 





Hanefi müctehitlerinden Muhammed eş-Şeybânî’ye (ö. 189/805) göre, 
kendisiyle eşyaya değer biçilebilen herşey para olarak belirlenebilir. Böylece 
paranın sadece altın, gümüş veya diğer madenlerden olması gerekmez.^-* 
Bakır, nikel ve benzeri madenlerden yapılan fels, mangır ve mağşûş paralar 
da birer mübadele aracı olarak kullanılmıştır. Günümüzde madeni paralar 
ufaklık para ihtiyacı için basılmaktadır. Kağıt para genel olarak günümüzde 
altına endeksli olmaktan çıkarılmış, devletin desteklediği ve halkın 
muamelelerde kullanmasıyla tedavülünü örfleştirdiği bir para çeşidi olmuştur. 

Ömer Nasuhi Bilmen kağıt paralar için şöyle der: 

“Kâime ve evrak-ı nakdiye denilen kağıt paralar ve bankaların istenilen 
zaman nakde tahvil edilen ve bedelleri alınabilen banknotları nükûd 
hükmündedir. Çünkü bunların altın veya gümüş gibi tedavülü müteâreftir 
(örfleşmiştir). Bunların karşılıkları hakîkî veya itibarî olarak mevcut 
bulunmaktadır. Bunlar hazır bir mal demektir ve toplumun servetini teşkil 
etmektedir. Bunlardan yeterli miktara malik olanlar, yoksul değil zengin 
sayılmaktadır. Bunlar mücerred birer alacak senedi mesabesinde değildir. 
Bunların vasıtasiyle filhâl istifade mümkündür. Bunlar birer nakit, birer 
mübadele aracı olarak kabul edilmişlerdir. Velhasıl bunlar sair nükûd gibi 
istenildiği zaman sarf ve mübadele edilebilmekte ve birer kıymeti haiz olup 
ona göre muamele yapılmaktadır.”^^ 

Bu duruma göre daha önceki yüzyıllarda kullanılan altın ve gümüş para 
dışındaki fels, mangır vb. madeni paralara kıyas yaparak kağıt paranın da örfî 
bir para sayılması mümkündür. Çünkü temelde İslâm’ın prensipleri ile 
çelişmeyen örf ve âdetlerin bir delil oluşu hadis-i şeriflerle sabittir. Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: “Müslümanların güzel gördüğü şeyler Allah 
katında da güzeldir. Müslümanların çirkin gördüğü şeyler Allah katında da 

çirkindir.”^4d 

Sonuç olarak, başlangıçta üzerinde temsil ettiği altın miktarı yazılı olan 
veya altın ya da gümüşten birisine endeksli bulunan kağıt paraya temsil 
ettikleri değerli madenin hükümlerini uygulamakta açıklık vardı. 20. yüzyılın 
ikinci yarısından itibaren kağıt paraların altınla bağı koparılıp, merkez 
bankalarında tonlarca altının bloke edilmesine gerek olmadığı, çünkü kağıt 
paranın değerini devletin ekonomik gücünden aldığı esası kabul edilince 
kağıt para için belli bir karşılık söz konusu olmaktan çıktı ve bu para için 
belirsizlik dönemi başladı. Ebû Yusuf’a göre, kağıt para belli bir karşılığa 
endekslendiği takdirde borçların ödenmesinde bu standart karşılıkla kağıt 
para arasında meydana gelen değer farkı faiz olmaktan çıkar. Bu karşılık 






yalnız altın olabileceği gibi, altınla birlikte ekmek, şeker, yağ gibi standart 
başka değerlerin ortalamasına endeksleme tarzında da olabilir. 

J) Altın veya Altına Endeksli Para Üzerinde 
Bir Değerlendirme: 

Kağıt para sistemi, ekonomisi güçlü olan ülkeler lehine büyük bir satın 
alma gücü meydana getirmeye elverişlidir. Bu, geri kalmış ülkeler aleyhine 
sürekli haksız kazanç doğuran bir sistemdir. Bu yüzden özellikle geri kalmış 
ülkelerin sağlam bir para arayışı içine girmesi gerekir. Yüzyıllarca uygulanan 
altın para sistemiyle ilgili olarak iktisatçı Feridun Ergin şunları yazar: 

“Altın para sisteminin en büyük faydası, enflasyona karşı engel teşkil 
etmesidir. Altın esasının uygulandığı bir ülkede, paranın değeri sarı madenin 
arz ve talebine bağlıdır. Ülkeye giren ve çıkan altın miktarı, dış ticaret 
dengesine göre ayarlanmaktadır. Para stokunu devlet takdirine göre arttırmak 
kabil değildir. Altın esası, kambiyo kurlarının istikrarını muhafaza etmekte ve 
bu ülkedeki fiyat seviyesini dünya piyasalariyle âhenkleştirmektedir... Altın 
devri, iktisat tarihinin ilk büyük refah safhasıdır. Bu sistem, Birinci Dünya 
Savaşından itibaren, mevkiini kaybetmiştir. Fakat altın para esasını bırakan 
ülkeler, yıllarca İktisadî istikrara kavuşamamış ve kağıt para ile istikrar temin 
edebilmek için oldukça uzun bir intibak devresi geçirmişlerdir.^ 4 ^ 

Günümüzde çeşitli ülkelerdeki altın fiyatları arasında paralellik vardır. 
Bileşik kaplarda suyun eşit seviyede denkleştiği gibi dünya altın 
piyasalarında ucuz olan ülkeden pahalı olan ülkeye akış olur ve fiyatlar 
zaman içinde denk hale gelir. İşte kağıt para da altına endekslendiği veya 
ABD’de bir zamanlar uygulandığı gibi “altın sertifikası” yolu açıldığı zaman, 
kağıt paranın sun’î etkilerle değer kazanması veya değer kaybetmesi yoluyla 
ortaya çıkan “haksız kazanç” kapısı kapatılmış olur. Para konusunun iyi 
incelenerek sağlam bir çözüme kavuşturulması günümüzün önemli ekonomik 
problemlerindendir. 

İslâm fakihleri altın ve gümüşün ister para, ister zinet, isterse işlenmemiş 
durumda bulunsun, alış-verişte mübadele aracı olarak kullanılabileceğini ve 
bunların satış bedeli olma (semenlik) özelliklerinin yaratılıştan mevcut 
olduğunu söylemişlerdir. Altın ve gümüşü tedavülden çekip biriktirenleri ve 
zekatını vermeyenleri kınayan ayet ve hadisler bunu gösterir. Nitekim 
Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: “Altın ile gümüşü biriktirip Allah 
yolunda harcamayanları yakıcı bir azapla müjdele. Bu mallar kıyamet 



gününde cehennem ateşinin içinde kızdırılacak, sahiplerinin alınları ve 
sırtları bu ateş ile dağlanacak ve “Bu sizin sadece kendiniz için 
biriktirdiklerinizdir. Biriktirdiklerinizin acısını tadın” denilecek.”^^ 

Parayı meşru gelir getirecek şekilde kullanmayıp biriktirmek, gömü 
yapmak “kenz” kelimesi ile ifade edilir. Böyle bir parayı, zekat sürekli olarak 
eksilteceği için Hz. Peygamber yetimlere ait paranın işletilmesini teşvik 
etmiştir. Çünkü paranın veya bununla eş değerde olan altın ve gümüşün 
piyasadan çekilip iddiharı piyasanın ticaret hacmini küçültür, yatırımların 
miktarını azaltır ve işsizliği arttırır. Diğer yandan para veya zinet eşyası 
olarak elde bulunan altının 80 grama, gümüşün ise 560 grama kadar olanı 
zekattan muaf tutulduğuna göre evlerdeki zinetlerin bu sınırı aşmaması 
amaçlanmalıdır. Nisabı aşan altın veya gümüşün sürekli olarak tedavüle 
sokulması ve verimli yatırımlara sevkedilmesi bir İslâm ülkesi piyasasında 
canlılık meydana getirir ve zekâtın muattal kalan servetleri küçültmesi de 
önlenmiş olur. Ve ticaret muamelelerinde gerekli olan miktarda para piyasaya 
çıkmış bulunur. Çünkü istikrarlı bir ekonomi için piyasadaki para miktarı ile 
eşya fiyatları arasında bağlantı vardır. Enflasyonla yakın ilişkisi bulunduğu 
için bu bağlantıyı kısaca açıklayacağız. 

K) Piyasada Dolaşan Para Miktarı ile Fiyat Artışları 
Arasındaki İlişki: 

Amerika keşfedildikten sonraki yıllarda Avrupa kıtasındaki bütün ülkelerde 
eşya fiyatlarının arttığı görülmüştür. O yıllarda herkes bunun sebebini merak 
ediyor, anlamaya çalışıyordu. XVI. yüzyılda Fransa’da darphane müdürü 
Malestroit eşyanın gerçek değerini koruduğunu, hükümdarların sikke 
alaşımındaki altın ve gümüş oranlarını azaltmalarının pahalılık sanılan bir 
düzensizliğe yol açtığını öne sürmüştür. Ancak aynı dönem iktisatçılarından 
Jean Bodin fiyat yükselişlerinin sikkelerdeki maden eksilişinden, çok fazla 
olduğunu ve ayar bozukluğunun pahalılığı açıklamaya yeterli olmadığını ileri 
sürmüştü. Ona göre, pahalılığın gerçek sebebi Amerika’dan bol altın 
getirilmiş ve para tedavül hacminin genişlemiş olması idi. Para bolluğu, 
fiyatları tahrik etmişti. Böylece sonraları enflasyon adı ile ifade edilecek olan 
bir olaya da teşhis konulmuş oluyordu. PolonyalI Copernic’in de öncülüğünü 
ettiği “miktar teorisi” denilen bu görüş enflasyonu açıklamada günümüzde de 
canlılığını korumaktadır. 20. yüzyıl başlarında çeşitli iktisatçılar para miktarı 
ile fiyat artışları arasındaki ilişkiyi sayısal olarak belirlemiş ve daha sonra bu 





teoriler gerçek hayattan alınan örneklerle desteklenmiştir.^^ 

Türkiye’de son yıllarda görülen fiyat artışlarını miktar teorisine göre 
açıklayan bir iktisatçının tahlil yazısını aşağıya alıyoruz: 

“Miktar teorisi denilen teori, en basit biçimi ile şöyledir: Bir ülkedeki fiyat 
artış oranı para miktarındaki artış oranına eşittir. Yani bir yılda para miktarı 
yüzde 20 artarsa, fiyatlar da yüzde 20 artar. Fakat bu ilişkinin 
gerçekleşebilmesi için bazı şartlara gerek vardır. Önce aynı dönemde üretim 
aynı kalmalıdır. Üretim değişecek olursa bu ilişki de bir miktar değişir. Şöyle 
ki, para miktarı yüzde 20 artarken ülkenin geliri yüzde 5 oranında artacak 
olursa fiyat artışı yüzde 15 olur. Yani para miktarındaki artışlardan 
üretimdeki artışı çıkmak gerekir. Yalnız şu var ki bir yılda ülkede para 
miktarı çok fazla değişebilirken üretim miktarı fazla değişmediği için 
fiyatlara etkili olabilecek en önemli etken para miktarı olarak düşünülebilir. 
Yani ülkede para miktarı artarken enflasyon varken gelir ve verimlilik 
artışları ile bunu azaltma imkânları çok sınırlıdır. 

Yukarıda anlatılan ilişkinin Türkiye’de gerçekten geçerli bulunduğunu 
1950-1970 arasındaki müşahedeler açıkça gösteriyor. Rakamlar şöyledir: 
Fiyatlar yalnız para miktarı ve gelir artış oranlarına bağlı bulunsaydı fiyat 
1950de 100 kabul edilirse 1960’de 240 bulunmalıydı. Gerçekte ise 262 
olmuştu. 1960-1970 arasında bu rakamlar şöyledir; 168 bulunması gerekirken 
165 olmuştur. Görülüyor ki 1950-1970 arasında fiyat hareketleri yalnız para 
miktarı ve milli gelir değişiklikleri ile açıklanabilir. 1970-1990 yılları 
arasındaki fiyat hareketlerini ise para miktarı ile açıklamak zordur. 

Rakamlar şöyleydi: 

Fiyatlar yalnız para miktarına bağlı bulunsaydı, 1970, 100 kabul edilse 
1980’de 1115 olmalıydı. Halbuki gerçekte fiyatlar 1747 olmuştur. 1980’de 
fiyatlar 100 kabul edilseydi 1988’de 1099 olmalıydı. Halbuki gerçekte 1469 
bulunmuştur. 

Görülüyor ki, 1970-1988 arasında fiyatlardaki artışı para miktarı ve milli 
gelir değişiklikleri ile açıklamak mümkün değildir. 

1950-1970 arasındaki olayları para miktarlarındaki değişikliklerle 
açıklamak mümkünken, 1970-1988 arasında bu neden mümkün olmuyor? 

Bu olaya en yukarıdan bakış açısı, bu yıllardaki paranın devir hızına 
bakmaktadır. Aynı para belirli bir dönemde fazla veya az ödemelerde 
kullanılabilir. Eğer fazla ödemelerde kullanılmış ise hızlı devretmiştir, az 
ödemelerde kullanılmış ise yavaş devretmiştir. Paranın hızlı devretmesi fazla 
iş yapması yani fiyatları yukarıya doğru iletebilmesidir. Yani aynı miktar 






para fazla devir ederse para miktarının artmasına gerek kalmadan enflasyon 
olabilir. 

İktisatçılar, paranın devir hızını paranın gelir hızı denilen bir kavram ile 
ölçerler. Paranın gelir hızı, milli gelir/para miktarı olarak ifade edilen bir 
orantı ile gösterilir. Türkiye’de paranın gelir hızı 1950-1970 arasında hep 10- 
12 arasında bulunmuş, yani nispeten sabit kalmıştır. Bu sebeple fiyatlar para 
miktarındaki artışlarla milli gelir artışlarına göre belirlenmiştir. Halbuki 
paranın gelir hızı 1970’li yılların ortasından sonra hızla artmıştır. Bu sebeple 
o yıllardan sonra fiyatlardaki artış para miktarındaki artışı çok aşmıştır. 
Acaba paranın gelir hızı çok değişken midir, istediği gibi istediği şekilde 
değişebilir mi? 

Paranın gelir hızı 1970 yılına kadar çok az değişmişti, şimdi neden bu kadar 
hızla değişebiliyor? Paranın miktar teorisine inanan iktisatçılara göre paranın 
gelir hızı fazla değişemez. Son 15 yılda Türkiye’de gözlenen olaylar kaide 
olmaktan çok, istismardır ve paranın gelir hızı bundan böyle fazla 
değişmeyecektir. Bu sebeple para miktarı tesbit edilebilir ise Türkiye’de 
enflasyon önlenir.”JMZİ 

Para miktarı yanında enflasyonu arttıran başka sebepler de vardır. 
Maliyetlere eklenen faizin fiyatları önemli ölçüde yükselttiği, para yerine 
geniş ölçüde senet ve çeklerle veresiye satışların yapılmasının eşya fiyatlarını 
arttırdığı bilinmektedir. Paranın altın gibi sağlam bir standarda bağlandığı, 
faizli krediler yerine, tasarrufların doğrudan kâr-zarar ortaklıklarında 
nemalandırıldığı, üretim ve dağıtımda arz ve talep dengesinin kurulabildiği, 
insanlara ticarette itidal zihniyetinin telkin edilebildiği, toplumda ve devlet 
sektöründe israf ve yolsuzlukların önüne geçilebildiği bir ekonomide 
enflasyonun gündem olmaktan çıkması gerekir. 
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III - İSLÂM’A GÖRE FÂİZ 


A) Ribâ ve Faiz Terimleri: 

Ribâ sözcüğü arapça olup; ziyade, fazlalık ve faiz demektir. Sözcüğün 
kökeninde “mutlak çoğalma” anlamı vardır. Bir fıkıh terimi olarak; bedelli 
akitlerde taraflardan birisi lehine şart koşulan fazlalığı ifade eder. Riba 
cereyan eden şeylerden birisinin peşin, diğerinin veresiye olması halinde 
miktarlar eşit bile olsa fazlalık hükmen var sayılır. Yüz gram altının 120 
gram altınla peşin veya veresiye mübadele edilmesi halinde, 20 gram fazlalık 
riba olduğu gibi, 100 gram altın peşin verilerek, bedeli olan 100 gram altın 
bir ay sonra alınmak üzere sarf akdi yapılsa, burada fazlalık hükmen var 
kabul edilir ve “nesie ribası” meydana gelir. 

Riba kelimesi yerine türkçede daha çok “faiz” terimi kullanılır. Faiz; taşan, 
taşkın, dolu, ödünç verilen paradan alınan gelir anlamlarında kullanılır.^^ 
Elmalılı Hamdi Yazır (ö. 1358/1939) riba ile faizin eş anlamlı olduklarını 
şöyle açıklar: “Riba; aslı sözlükte, ziyadelenmek, fazlalanmak anlamına 
mastar olup, faiz dediğimiz özel fazlalığın adı olmuştur... Cahiliyye devrinde 
asıl borca “re’sü’l-mâl” ziyadesine ise “ribâ” adı verilirdi. Cihanın bugünkü 
faiz muamemeleri nitelik bakımından cahiliyye devrinin bu adetinden başka 
bir şey değildir. Zaman zaman faiz mikdarının ve şekillerinin azalması veya 
çoğalması muamelenin niteliğini değiştirmez. İşte Arap örfünde riba tam 
anlamıyla zamanımızdaki nükûdun (nakit paraların) faizi veya neması tabir 
olunan fazlasıdır. Karz (ödünç para) ve karzdan başka borçlar (düyûn) da 
tatbiki dahi böyledir. Şüphe yok ki lügatte bunun en uygun ismi riba, ziyade, 
artık olması gerekir. Buna faiz veya nema tabirinin kullanılması “Alım-satım 
ancak riba gibidir”^fü ayetinin delaletiyle, alım-satım ve ticarete 
benzetilerek yalan bir kullanmadır.”^^ 

Bir şeyin nitelikleri değişmedikçe, adının değişmesi, hükmünün 
değişmesini gerektirmez. Böylece, ribanın hükümleri aynı hukuki özellikleri 
taşıyan faize de uygulanır. Bu, icare akdine, kira akdi demek gibidir ki, her 
ikisi de aynı anlama gelen sözlerdir. 

B) İslâm’da Faiz Yasağının Geçirdiği 
Merhaleler: 

Faizcilik, Arapların özellikle yüksek tabakalarının yararlandıkları önemli 






bir kazanç yolu idi. Bunu bir hamlede kaldırmak uygun değildi. Bu yüzden 
faizin kesin yasaklanışı İslâm’ın son inen ay ederi ile olmuştur. Ancak henüz 
yasaklanmamakla birlikte faizin kınanması ve geçmiş milletlerden tefecilik 
yapanların karşılaştıkları sıkıntıların açıklanması, İslâm’ın ilk yıllarından 
itibaren vuku bulmuştur. 

İslâm’ın faiz yasağında görülen tedrîcîliği aşağıdaki şekilde ifade edebiliriz: 

1. Mi’rac Hadisinde Faiz Yiyenlerin Kınanması: 

Ebû Hureyre (r.a.)’den Hz. Peygamber (s.a.)’in şöyle dediği nakledilmiştir: 
“Miraç gecesi, karınları evler gibi (büyük) olan bir topluluğun yanma 
geldim. Onların karınlarında dışarıdan görülen yılanlar vardı. Cebrail (a.s.)’e, 
bunların kimler olduğunu sorduğumda; “faiz yiyenlerdir” cevabını 
verdi.”!^- Hadisin ravileri arasında bulunan Ali b. Zeyd hakkında bazı 
tenkitler yapılmışsa da, Ebû Said el-Hudri (r.a.) ve başkalarının naklettiği 
miraç hadislerinde de ribadan söz edilmesi, yukarıdaki hadisi 
desteklemektedir.^^ 

Miraç olayı 621 miladi yıllarında Mekke’de vuku bulduğuna göre, faizin 
ileride yasaklanabileceğine daha o günden işaret edilmiş olmaktadır. 

2. Faizin Malı Arttırmayacağının Bildirilmesi: 

Faizle ilgili olarak nazil olan ilk ayette şöyle buyurulur: 

“İnsanların mallarında artış olsun diye faiz cinsinden verdiğiniz şey 
(nakit para, mal, sadaka vb) Allah katında artmaz. (Allâh’ın rızasını 
dileyerek verdiğiniz zekât ise, işte sevaplarını kat kat arttıranlar onu 

verenlerdir.”^^ 

Bu ayet, Mekke’de inmiştir. Ayette ribayı yasaklayan bir hüküm 
bulunmamakla birlikte, ribanın sevap kazandıran bir amel olmadığına ve 
onda Cenab-ı Hakk’ın buğzunun bulunduğuna işaret vardır. 

3. Önceki Şeriatlarda Faiz Yasağı Bulunduğunun Haber 
Verilmesi: 

Kur’an-ı kerim’de daha önceki dinlerde de faizin yasak kılındığı haber 
verilmiştir. Yahudilere yapılan faiz yasağından şöyle söz edilir: 

“Yahu dilerin yaptıkları zulümden, çok kimseyi Allah yolundan 
çevirmelerinden, menedildikleri halde faiz almalarından ve haksız yere 
insanların mallarını yemelerinden dolayı kendilerine helal kılınmış temiz 





ve hoş şeyleri onlara yasakladık. İçlerinden inkâr edenlere de acı bir 
azap hazırladık.”*^ Bu ayet Medine-i Münevvere’de inmiştir. Burada 
mü’mini er faize karşı dolaylı yoldan uyarılmıştır. Çünkü Yahudilerin yasağa 
rağmen faiz almaları kötülenmiştir. 

Toplumda görülen haksız kazançlara engel olmaya çalışan Şuayb 
peygambere kavminin verdiği şu cevapta da aynı anlam sezilir: “Ey Şuayb, 
dediler, senin namazın mı sana, babalarımızın taptığı şeylerden veya 
mallarımız üzerinde dilediğimizi yapmaktan vazgeçmemizi emrediyor. 
Oysa sen yumuşak huylu, akıllı (bir insan)sın.”*^^ 

Günümüzde yahudilerin elinde bulunan Tevrat’ta faiz yasağı 
bulunmaktadır, ancak bu yasağın yalnız yahudiler arasında geçerli olduğu, 
yahudilerin yahudi olmayanlarla faizli muamele yapabilecekleri belirtilmiştir. 
[95Z] 

Hristiyanlıkta kilise M.S. 13. asrın ortalarına kadar faiz ve krediler 
aleyhinde tavır almıştır. Faizin mahkum edilmesi, başka bir deyişle “paranın 
para doğuramayacağı” prensibi Aristo’ya (384-322) kadar iniyordu. 

Başlangıçta kilisenin ticaret hayatı ve kredi faaliyeti karşısında takındığı 
olumsuz tavır, avrupada para ve finansman kaynaklarının Lombardiyahlar 
(faiz konusunda kilise görüşüne uymayan çoğu İtalyan olan ekol), Yahudiler 
ve Temple Şövalyeleri (1118 M.de kurulmuş askerî ve dinî bir tarikat olup, 
büyük servetler elde etmişlerdi) elinde toplanmasına yol açmıştı. Bu durum 
kili se topluluğunu uzun münakaşa ve kararsızlıklara düşürdü. Din adamları 
arasında iki görüş uzun süre çarpıştı. XI. yüzyılda kurulan Bolonya 
Üniversitesine mensup ekol hukukçuları Justinien kanunlarına dayanarak 
faizin lehinde görüş ortaya koydular. Sonunda kilisenin İktisadî doktrinine 
biraz esneklik vermek gereği duyulmuştur. Bu arada Papa Innocent III (1198- 
1216), bir tüccara tevdi edilmiş paranın kârından hisse almakla günah 
işlenmiş olmayacağını söylemiştir. Durumu hristiyanlıkla bağdaştırmak için 
bir çok formüllere başvurulmuştur. Faizin meşru ilan edilmesi Katoliklerin 
büyük simalarından Saint Thomas d’Aquin’in (1225-1274); ticaret ve kredi 
rizikosunu göze almış ve parasını tehlikeye atmış kimseler lehine kâr ve 
kazanç hakkı tanımanın gerektiğini söylemesiyle gerçekleşmiştir^ 2 ^ 

Ancak faizle ilgili bu ilk kilise görüşlerinde sermaye rizikosundan ve 
sermayeyi işleten tüccarın elde edeceği kârdan alınacak paydan söz edilmesi, 
sermayenin tüccara “kâr-zarar” ortaklığı çerçevesinde verildiğini gösterir. 
Aşağıda açıklayacağımız gibi, böyle bir sermaye geliri “faiz” değil “kâr 
/ribh)” niteliğinde olur. Nitekim önceleri kiliselerin, ellerinde toplanan 







sermayelerden çiftçilere kredi verdikleri ve faiz yerine çıkan üründen pay 
aldıkları nakledilmiştir.^^ 

4. Katlanmış Faizin Yasaklanması: 

Vade sonlarında anaparaya eklenen faize “basit faiz” anapara ve faiz 
toplamına yeniden faiz eklenmesine ise “mürekkep (bileşik)” veya “katlanmış 
faiz” denir. Cahiliyye toplumunda ve İslâm’ın ilk dönemlerinde borçluyu 
altından kalkamayacağı yük altına sokan bu sonuncu riba çeşidi olduğu için 
önce bu yasaklanmıştır. 

Ayette şöyle buyurulur: 

“Ey iman edenler! ribayı öyle kat kat arttırılmış olarak yemeyin.”^^ 

Bu ayet Medine’de Hicretin 3. yılında, Uhud Savaşı sırasında inmiştir. 
Buradaki “kat kat arttırılmış olarak...” ifadesi bir kayıt veya şart olmayıp, 
cahiliyye devrinde uygulanan fahiş riba olayına dikkati çekmek için 
kullanılmıştır. Ribanın azının da çoğunun da meşrû olmadığı konusunda 
görüş birliği vardır. Çünkü bir şeyin azı, çoğunu davet eder. İslâm’da; 
“seddü’z-zerâyi’ (kötülüğe giden yolu kapama)” prensibinden hareketle azı 
zarar veren şeyin çoğu da yasaklanır. Nitekim aşağıda açıklayacağımız kesin 

riba yasağı bildiren ayet ve hadisler azı ile çoğu arasında bir ayırım yapmaz. 
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5) Kesin Faiz Yasağının Gelişi: 

Faiz yasağı Kitap, Sünnet ve İcmâ delilleri ile sabittir. Haramlık hükmü 
Hayber fethi sırasında (7/629) gelmiştir. 

a) Kitaptan deliller: Allahü Teâlâ şöyle buyurur: “Allah alış-verişi helal, 
faizi ise haram kılmıştır.“Faiz yiyenler kabirlerinden ancak 
kendilerini şeytan çarpmış kişi gibi kalkarlar.”^^ “Ey iman edenler, 
Allah’tan korkunuz ve eğer gerçek mü’minler iseniz faizden (henüz 
alınmamış olup da) kalanı bırakınız. Eğer böyle yapmayacak olursanız 
Allah ve Peygamber ile savaş halinde olduğunuzu biliniz. Şayet tevbe 
ederseniz anaparalarınız yine sîzindir. Böylelikle ne zulmetmiş ve ne de 
zulme uğratılmış olursunuz.”^^ 

b) Sünnet delili: Hz. Peygamber (s.a.)’den faiz yasağını düzenleyen pekçok 
hadis nakledilmiştir. Bazılarını aşağıda vereceğiz: 

“Yedi helâk edici şeyden kaçınınız. Bunlar; (Allâh’a ortak koşmak, sihir 
yapmak, haksız yere adam öldürmek, yetim malı yemek, faiz yemek. 









savaştan kaçmak, iffetli ve imanlı bir kadına zina iftirasında 
bulunmaktır.”^ Bunlar büyük günahlardandır. 

(Allah’ın Rasûlü veda haccı sırasında faiz yasağı uygulamasına kendi 
yakınlarından başlayarak şöyle buyurmuştur: “Cahiliyye dönemine ait faiz 
kaldırılmıştır, ilk olarak da bizim (sülaleye ait) faizi, Abdülmuttalib’in oğlu 
Abbas’ın faizini kaldırıyorum. Artık faizin tamamı kaldırılmıştır.”^^ 
“Biliniz ki, cahiliyye döneminin bütün faiz çeşitleri kaldırılmıştır. 
Anaparalarınız ise sizindir. Böylece haksızlık etmemiş ve haksızlığa da 
uğramamış olursunuz.»JMH 

Bir hadiste herkesin ileride faiz muameleleriyle karşı karşıya gelebileceğine 
işaret edilmiştir: “İnsanlara öyle bir devir gelecek ki, faiz yemeyen kimse 
kalmayacak. Yemeyenlere de buharından -başka bir rivayette tozundan- 
isabet edecektir. 

Bazı hadislerde Hz. Peygamber’in, faiz muamelesi ile ilişiği olan kişileri 
lanetlediği görülür. Bir hadiste; “Hz. Peygamber faiz yiyene ve yedirene lanet 
etti.” buyurulur. Başka bir rivayette buna; “faizi yazan, muameleye şahitlik 
yapan” ifadesi eklenir ve “bunların hepsi eşittir” denilir.^^ 

Sünnet faizin kapsamını genişletmiş, bütün mislî mallarda fazlalık ve nesîe 
ribasının gerçekleşme şartlarını belirlemiş ve bu arada kaide dışı faiz çeşitleri 
de koymuştur. 

Faiz cereyan eden standart şeylere altı madde örnek verilerek şöyle 
buyurulur: Ubâde b. es-Samit (r.a.) Rasûlullah (s.a.)’ın şöyle buyurduğunu 
nakletmiştir: 

“Altın altınla, gümüş gümüşle, buğday buğdayla, arpa arpayla, hurma 
hurmayla ve tuz tuzla misli misline, birbirine eşit olarak peşin satılırlar. Bu 
maddeler farklı cinsten olduğu zaman, peşin olmak şartıyla istediğiniz gibi 
sat m .”1^1 Müslim’in rivayetinde şu ilave vardır: 

“Kim fazla verir veya alırsa faize düşmüş olur. Bu konuda alan da veren de 
eşittir.”^- 1 

Bu maddelerin trampasının, cinsler değişik olsa bile peşin yapılması 
gerektiği şöyle belirlenir: “Altını gümüşle, gümüş fazla olsa bile, peşin olmak 
şartıyla satmanın sakıncası yoktur. Fakat veresiye yapılırsa olmaz. Buğdayı 
da arpa karşılığında, arpa fazla olarak, peşin olmak kaydıyla, satmanın bir 
sakıncası yoktur. Ancak veresiye yapılırsa olmaz. ”fâZ2j 

İbn Hazm (ö.456/1063) faiz cereyan eden altı çeşit maddenin zikredildiği 
hadislerin rivayet bakımından tevatür derecesine ulaştığını belirtir.^^ 











c) İcma delili: Faiz yasağı üzerinde görüş birliği vardır. Ancak faizin illeti, 
çeşitleri ve niteliği üzerinde bazı görüş ayrılıkları olmuştur. 

C) Faiz Ayetlerinin Nüzul Sebebi: 

Faiz yasağı bildiren ayetlerin Medine’de son inen ayetlerden olduğu 
bilinmektedir. Hz. Ömer’in şöyle dediği nakledilmiştir: “Kur’an’ın en son 
inen ayeti riba yasağı bildiren ayettir. Hz. Peygamber de bize ribayı tam 
olarak açıklamadan aramızdan ayrılmıştır. Bu yüzden şüpheli olan şeyleri 
bırakıp, şüphe bulunmayanları yapınız. ”1974] 

İbn Hazm Hz. Ömer’den gelen bu haberi şöyle eleştirir: “Hakkında bu 
kadar ağır cezalar bildirilen ribayı, nasıl olur da Hz. Muhammed açıklamaz? 
Belki Ömer (r.a.)’e açıklanmamış olabilir, fakat başkalarına açıklamıştır. 
Nitekim Abdurrazzak’ın naklettiği bir habere göre Hz. Ömer şöyle demiştir: 
“Biz riba korkusuyla helal şeylerin onda dokuzunu terkettik.”^^ 
Müfessirlerin çoğuna göre, riba ayetleri, Taif’te oturan Sakif Kabilesi’nin 
faiz problemiyle ilgili olarak inmiştir. Bu kabilenin Hz. Peygamberde yaptığı 
“Taif Anlaşması”na göre, onların başkalarında olan faiz alacakları devam 
edecek, fakat başkalarının onlardan olan faiz alacakları kaldırılacaktı. 
Sakif’ten Amr b. Umeyr Oğulları denilen dört kardeş Taif’in fethi sırasında 
İslâm’a girmiş, faiz alacaklarının vadesi gelince de bunları tahsil için 
Mekke’ye adam göndermişlerdi. Mekke’de oturan Muğire Oğulları faiz 
borçlarını ödemek istemeyince, aralarında düşmanlık doğdu. Anlaşmazlık 
Mekke valisi Attâb b. Esîd’e (ö.13/634) götürüldü. Attâb durumu Hz. 
Peygamber (s.a.)’e yazdı. Bunun üzerine faiz ayetleri indi ve (Allâh’ın 
Rasûlü ayetleri Mekke valisine yazdı ve hükme razı olurlarsa ne âlâ, aksi 
halde onlara karşı harp ilan etmesini bildirdi. Durumu öğrenen Sakif Kabilesi 
faiz istemekten vazgeçti.^^ 

İsmâîl b. Abdirrahman es-Süddi (ö. 127/745)’den nakledildiğine göre, riba 
ayeti, cahiliyye devrinde ortak iş yapan Abbas b. Abdilmuttalib (ö.32/652) ile 
Muğire Oğullarından bir şahıs hakkında nazil olmuştur. Bu ikisi Amr 
Oğulları ile Sakif Kabilesi’nden birçok kişiye faizle borç para veriyorlardı. 
İslâm gelince bunların faizde büyük servetleri vardı. Kendilerine yalnız ana 
paralarını alabilecekleri bildirilmiştir.^ 

Çünkü ayetlerde şöyle buyurulur: “Eğer inanıyorsanız faizden geri kalan 
kısmı bırakın.”^^ “Böyle yapmazsanız, (Allâh’a ve Rasûlüne karşı 
savaşa girdiğinizi bilin. Tevbe ederseniz anaparanız sîzindir. 









Hz. Peygamber’in faiz yasağı uygulamasına Mekke’de Veda haccı 
sırasında şu sözleriyle kendi yakınlarından başladığı nakledilmiştir: 

“Dikkat ediniz, cahiliyye devrinden kalma faizin hepsi kaldırılmıştır. 
Kendisini kaldırdığım faizin ilki, amcam Abbas b. Abdilmuttalib’in 
faizidir.”*^! 

Mekke ve Taif’in fethi 8. Hicret yılında Veda Haccı ise 10. Hicret yılında 
vukubulmuştur. Riba yasağı da bu tarihlerde gelmiş ve Hz. Peygamber (s.a.) 
bundan sonra 81 gün kadar yaşamıştır. Ancak bu süre içinde artık helal veya 
haram hüküm bildiren bir ayet inmemiştir. Riba hükümlerinin Hz. 
Peygamber’in vefatına yakın bir zamanda gelmesi, gerek açıklama ve gerekse 
uygulama bakımından gerekli zamanın kalmadığını gösterir. Bu yüzden 
cahiliyye devri Araplarının riba sözcüğünden ne anladıklarını belirlemek 
önem arzeder. 

D) İslâm’ın Çıkışından Önce Faiz Uygulaması: 

İslâm’ın zuhurundan önce ve İslâm’ın ilk yıllarında arap ileri gelenlerinin 
en önemli kazanç yolu faizcilikti. Hicaz yöresinde, Kureyş büyüklerinin 
herbiri birer bankerdi. Ödünç verilen veya veresiye satıştan doğan bir borç 
vadesinde ödenmezse, alacaklı vadeyi uzatır, borçlu da borç miktarını 
arttırırdı. Yeni anlaşmalarla eklenen fazlalıklar bazan anaparanın birkaç 
katma ulaşır ve borçlu altından kalkamayacağı ağır yük altına girerdi. Bu 
çeşit borçlar yüzünden anlaşmazlıklar ve düşmanlıklar doğar ve savaş çıktığı 
da olurdu,^-* İşte riba ayetlerinin inme sebebi; altın veya gümüş borçlarını 
kendi cinsiyle, peşin veya vadeli olarak mübadele ederken alacaklı lehine şart 
koşulan fazlalıktır. 

Cahiliyye devrinde borç (deyn)un aslına ana para (re’su’l-mâl), ziyadeye de 
“riba” adı verilirdi. Vadeye göre ne miktar basit veya bileşik faiz 
ekleneceğini taraflar karşılıklı rıza ile tesbit ederlerdi. 

Ebû Bekir el-Cassâs (ö.370/980) cahiliyye devrindeki ribayı şöyle açıklar: 
İslâm ribanın kapsamını genişletmiştir. Usâme b. Zeyd hadisinde “Riba ancak 
vadeli satışta söz konusu olur”^ buyurulması bunu gösterir. Hz. Ömer 
(ö.23/643) ribanın açıklığa kavuşturulmayan bir çok çeşitlerinin 
bulunduğunu, hayvanlar üzerinde selem akdi yapmanın bunlardan birisi 
olduğunu belirttikten sonra şunu ilave eder; “Riba ayeti Kur’an-ı Kerim’in 
son inen ayetlerindendir. Nebi (s.a.) onu bize açıklamadan vefat etmiştir. Bu 
nedenle ribadan ve riba şüphesi bulunan şeylerden kaçınınız.” Bununla, 






ribanın cahiliyye devrinde vaz olunduğu mana yanında, ayrıca İslâmî bir 
kapsam kazandığı anlaşılmaktadır. Çünkü ribanın hükmü yalnız sözlük 
anlamına dayansaydı, bu Hz. Ömer’e gizli kalmazdı. O, Arap dilini iyi bilen 
bir kimseydi. Bu duruma göre Araplar, altının altınla, gümüşün gümüşle 
vadeli satışını riba olarak kabul etmiyorlardı. Halbuki bu İslâm’da 
ribadır.”^^ 

İbn Rüşd el-Hafîd (ö.520/1126), cahiliyye ribası adını verdiği, İslâm’ın 
çıkışından önce cereyan eden ribayı şöyle belirler: “Cahiliyye ribası, üzerinde 
ittifak edilen riba çeşidi olup yasaklanmıştır. Onlar fazlasını almak üzere 
ödünç veriyorlar, ve vade tanıyorlardı. Bu işlem şöyle oluyordu; borçlu 
alacaklıya, ‘bana vade tanı, ben de sana olan borcumu arttırayım’ diyordu. 
İşte Hz. Peygamber’in Veda Haccı’ndaki sözlerinde kasdettiği bu ribadır ' 

İbn Cerîr et-Taberî (ö.310/922) tefsirinde cahiliyye ribası hakkında şunları 
söyler: Cahiliyye arapları şöyle diyordu; (Allâh’ın kullarına helal kıldığı 
alım-satım (bey’) riba gibidir. Ödeme tarihi gelen borçlu, alacaklısına, “bana 
vadeyi arttır, ben de borcumu arttırayım” der. Bunu yaparlarsa kendilerine, 
işte helal olmayan riba budur, denilince de şöyle cevap verirlerdi: Bizim için, 
malı (mebîi) ilk defa satarken satış bedelini arttırmakla, bu malın veresiye 
satılması halinde, vadesinde ödenmeyen borcu, yeni bir vade tanıyarak 
arttırmak arasında hiçbir fark yoktur.^^ 

Bu yanılma onların “Alım-satım da ancak riba gibidir.” demelerinden 
ileri geliri Halbuki O, bu iki muameleyi birbirinden ayırarak “Allah alış¬ 
verişi helal ribayı ise haram kılmıştır.”^^ buyurmuştur. 

Riba sözcüğü namaz ve zekât gibi “mücmel” sözcüklerdendir. Mücmel; 
anlamında birkaç hal ve hükmü kapsamına alan, ancak bir açıklayıcı ile 
anlaşılabilen kapalı ifade demektir. Kur’an-ı Kerim’de riba yasağı yer almış, 
fakat ribanın ne olduğu ve çeşitleri belirlenmemiştir. Ancak faiz muamelesi 
yapanların yalnız “anaparalarını” alabileceklerinden söz eden ayet-i kerime. 
Kur’an’da kastedilen ribanın “fazlalık ribası” olduğuna işaret etmektedir. 
Faiz cereyan eden altı maddenin zikredildiği hadis ve benzerleri ise ribayı 
tefsir etmiş, uygulama şartlarını belirlemiş ve kapsamını genişletmiştir. 

Ancak bununla birlikte faizin gerçekleştiği muamelelerin nelerden ibaret 
olduğu konusunda sahabe arasında birtakım tereddütlerin bulunduğu da 
nakledilmiştir. Nitekim Hz. Ömer şöyle demiştir: “Rasûlullah (s.a.) üç şeyi 
açıklasaydı, bence dünyadan ve dünyadakilerden daha değerli olurdu. Bunlar; 
kelâle (vefat ettiği sırada çocuğu ve babası bulunmayanın mirası), riba ve 
halifeliktir (İslâm Devlet başkanlığı).»I989J 








E) İslâm’da Riba Çeşitleri: 

İslâm’ın yasakladığı faiz ikiye ayrılır. Fazlalık ribası ve nesîe (vadeye 
dayalı) ribası. 

1. Fazlalık ribası: Ölçü ve tartı ile alınıp satılan şeyleri kendi cinsleriyle, 
peşin ve biri diğerinden fazla olarak mübadele etmektir. Aynı ayarda ve eşit 
miktardaki iki altını iki buçuk altına veya iki altın ve belli bir para ilavesi ile 
satıp, karşılıklı kabzetmekle bu çeşit faiz gerçekleşir. Yine bir kile buğdayı, 
bir buçuk kile buğdayla peşin satıp kabzetmek de bu niteliktedir. Ancak 
fazlalık ribası standart olup sayı ile veya metre hesabı ile satılan şeylerde 
cereyan etmez. Bu yüzden aynı cins olsa bile iki kumaş farklı metrelerle 
peşin olarak mübadele edilebileceği gibi, sayı ile satılan yumurtalar da peşin 
olarak farklı miktarda trampa edilebilir. Onbeş metre polyester kumaşı, yirmi 
metre polyester kumaşla, yine on yumurtayı daha küçük yapılı on beş 
yumurta ile veya on tane çiftlik yumurtasını, aynı büyüklükteki sekiz tane 
köy yumurtası ile peşin olarak mübadele etmek gibi.^^ 

Ebû Hanife ile İmam Muhammed’e göre, Hz. Peygamber tarafından ağırlık 
ölçüsü ile (veznî) satılacağı belirtilmiş olan şeyler ebediyyen veznidir. Hacim 
ölçüsü ile (keylî) satılacağı bildirilmiş olan şeyler de daima keylîdir. 
Hakkında nass bulunmayan, asr-ı saadette veznî mi, keylî mi olduğu 
bilinmeyen şeyler konusunda ise örfe göre amel edilir. Ebû Yusuf’a göre ise 
bir şeyin veznî veya keylî oluşu her devrin örflerine bakarak belirlenir.^J 

Diğer yandan fazlalık ribası iki üç avuç buğday veya bir iki elma yahut 
ayva gibi küçük parçalarda gerçekleşmez. Hatta ağırlığı yarım sâ’dan az olan 
miktarlara itibar edilmez.^^ Çünkü faizin söz konusu olması için miktarın 
İslâm’ın belirlediği şer’î ölçüden az olmaması gerekir. Küçük cüzler ise şer’î 
ölçü dışında sayılır.^^ 

2. Veresiye satıştan doğan riba (Nesîe ribası): Standart şeylerin veresiye 
satışından doğan faizdir. Bu çeşit faiz; aynı cinsten iki şeyin birini diğeri 
karşılığında veresiye olarak satmak veya başka başka cinslerden olup, hacim, 
ağırlık veya uzunluk ölçüsü ile veyahut da sayı ile satılma bakımından aynı 
özellikte olan iki şeyden birini diğeri karşılığında veresiye satmakla ortaya 
çıkar. Burada miktarların eşit veya fazlalıklı olması sonucu değiştirmez. 

Buna göre iki ölçek buğdayı bir veya iki yahut üç ölçek buğday karşılığında 
veresiye olarak satmak caiz olmadığı gibi iki ölçek buğdayı da bir veya iki 






yahut üç ölçek arpa karşılığında veresiye olarak satmak caiz olmaz. Yine bir 
metre Bursa kumaşını aynı cinsten bir veya iki metre Bursa kumaşı 
karışlığında veresiye olarak satmak da caiz değildir. Yüz yumurtayı, yüz veya 
yüz yirmi yumurta karşılığında veresiye olarak satmak da bu niteliktedir. 

Cinsleri bir olan, aralarında hacim veya ağırlık ölçüsüyle satılma 
bakımından da birlik bulunan iki şeyin biri diğeri karşılığında eşit ve peşin 
olarak, cinsler ayrı olunca ise eşit veya fazlalıklı fakat yine peşin olarak 
satılması halinde ise, faiz söz konusu olmaz. 

Aralarında faiz cereyan eden iki şeyden birinin peşin diğerinin veresiye 
olması halinde, miktarları eşit bile olsa hükmen bir fazlalık var sayılır. Aynı 
cinsin veresiye satışında miktarlar eşit olduğu halde, muamelenin yasaklanma 
sebebi değerdeki fazlalıktır. Çünkü peşin olarak verilen bedel, gelecekte 
ödenecek olan bedelden, cins ve miktarları bir olsa bile daha üstündür. 
Genellikle peşin olan vadeli olandan fazla olur. Nitekim ayn olarak teslim 
edilen şey zimmet borcu olan (deyn)den üstündür. Zira borçlu borcunu 
vadesinde ödemeyebilir, kimi zaman üzerinde anlaşma yapılan şartlara 
uymayabilir.^^ 

Faiz cereyan eden şeylerin aynı cinsleri mübadele edilirken kalite farkı 
dikkate alınmaz. Kaliteli tohumluk buğdayla kalitesiz yemelik buğdayı 
trampa yapmak isteyenler ya eşit miktarda ve peşin olarak mübadele 
etmelidir ya da başka cins bir mal yahut para ile kıymetlendirerek satışı 
gerçekleştirmelidirler. 

3. İbn Abbas’ın Nesîe Ribası Hakkındaki Görüşü: 

Abdullah b. Abbas (r. anhümâ)’ın önceleri faizi yalnız veresiye satışlarda 
mümkün gördüğü, peşin satışlarda fazlalık ribasım kabul etmediği nakledilir. 
Dayandığı delil Hz. Peygamber’in “Faiz ancak veresiye satışta olur”^^ 
hadisidir. Başka bir delil, veresiye gümüş satan birisine Berâ b. Âzib 
(ö.72/691)’in verdiği şu cevaptır: “Hz. Peygamber Medine’ye geldiğinde biz 
bu çeşit satış yapıyorduk. Bu konuda bize şöyle buyurmuştur: “Peşin olarak 
satılan şeyde bir sakınca yoktur. Fakat veresiye satılan ise ribadır.”^Cl 

Ancak İbn Abbas (r. anhümâ)’ın daha sonra rivayeti tevatür derecesine 
ulaşan altı maddenin zikredildiği hadis karşısında önceki görüşünden 
vazgeçtiği nakledilmiştir.^^ 

Tirmizî Sünen’inde İbn Abbas’ın bu görüş değiştirmesine yer verdiği 
gibi 1 - Ebû’l-Cevza’nm da şöyle dediği nakledilmiştir: “İbn Abbas’a dokuz 
yıl hizmet ettim. Bir gün ona bir adam gelip bir dirhemi iki dirhem (gümüş) 









ile satmanın hükmünü sordu. Bunun üzerine İbn Abbas bağırarak; “Bu adam 
benden kendisine faiz yedirmemi istiyor” dedi. Çevresinde bulunanlar “Biz 
senin fetvan ile böyle muamelelerde bulunuyorduk” dediler. O zaman İbn 
Abbas şunu söyledi: “Evet, Ebû Saîd ve İbn Ömer Rasûlullah (s.a.)’ın bunu 
menettiğini bana haber verinceye kadar ben böyle fetva veriyordum. Artık 
ben de sizi bundan menediyorum.”^®* 

F) Ribanın İlleti: 

Bir hükmün kıyas yoluyla benzerlerine uygulanması için gerekli olan ortak 
niteliğe “illet” denir. “Sarhoş etme” özelliğinin içki yasağına ait illeti teşkil 
etmesi gibi. Faiz yasağının illetini belirlemek ise içki yasağındaki kadar kolay 
olmamıştır. Çünkü bu konuda “ortak niteliği” belirlemede başta gelen delil 
Ubâde b. Sâmit (r.a.) ve başkalarının rivayet ettiği altı madde hadisidir. Bu 
hadiste zikredilenlerden ilk ikisi altın ve gümüş o dönemde aynı zamanda 
para yerindedir. Diğer dört madde olan buğday, arpa, hurma ve tuz ise temel 
gıda maddelerindendir. Hadiste bunların kendi cinsleriyle trampasının eşit ve 
peşin miktarda, cinsler ayrı olursa peşin olmak şartıyla fazlalığın caiz 
bulunduğuna yer verilmiştir.®® Tirmizi’nin rivayetinde aynı cinste fazla 
vermenin veya almanın faiz olduğu açıkça ifade edilmiştir / 1001 * 

İslâm âlimleri arasında, hadiste sayılan altı sınıf maddenin “örnek 
kabilinden” mi yoksa “hüküm yalnız bunlara ait olmak üzere (hasr)” mi 
zikredildiği konusunda görüş ayrılığı vardır. Başka bir deyimle onlar faizin 
illetini veya genel prensibini belirlemede farklı sonuçlara ulaştılar. 

Çoğunluk İslâm fakihleri hadisteki altı maddeyi “örnek kabilinden” saymış 
ve faiz yasağının bunların dışında kalan şeylere nasıl uygulanacağını şöyle 
belirlemişlerdir. 

1. Hanefilerin Görüşü: 

Hanefilere göre fazlalık ribasının illeti ağırlık ölçüsü ile alınıp satılan 
şeylerde cins ve tartı birliği, hacim ölçüsü ile alınıp satılan şeylerde ise cins 
ve ölçü birliğidir. Nesie ribasının illeti ise yalnız cins birliği veya yalnız ölçü 
yahut yalnız tartı birliğinin bulunmasıdır. 

Buna göre fazlalık ribası aynı cinsten olan ve miktarları da aynı birimle 
yani ağırlık veya hacim ölçüsü ile tespit edilen mallarda söz konusu olur. 
Altının altın ile satılıp iki bedelden birisinin diğerinden fazla olması gibi. Bu 
durumda fazlalık faizdir. Çünkü her iki bedel de ağırlık ölçüsü ile satılan 






türdendir. Buna göre mislî mallar faizin cereyan ettiği mallardır. Hayvan, 
arsa, daire, dükkan, çeşitli halı ve kilimler, mücevherat, inci gibi kıyemî 
mallarda ise faiz cereyan etmez. Bir koyunun iki koyunla değiştirilmesi 
halinde buradaki fazlalık faiz olmaz. Çünkü kıyemî olan şeyler miktarı tam 
ölçülebilen, ölçü veya tartı birliği bulunan şeylerden değildir. ' 

Cins birliği ile ölçü ve tartı birliğinin faizin illeti oluşu Ubâde b. Samit 
(r.a.) c in rivayet ettiği hadiste zikredilen altı maddenin özellikleri dikkate 
alınarak belirlenmiştir. Nitekim bunlardan ilk ikisi olan altın ve gümüş ağırlık 
ölçüsü ile (veznî), diğer dört madde olan buğday, arpa, hurma ve tuz ise Hz. 
Peygamber döneminde hacim ölçüsü ile alınıp satılan mallardır. Diğer mislî 
mallar da bu iki çeşide kıyas edilerek faiz yasağı hükmü ortak özellik taşıyan 
tüm maddelere uygulanır. 

Diğer yandan altın ve gümüşün satış bedeli olmaları bakımından 
kendilerine mahsus tartı (veznî) ölçüleri vardır. Bu yüzden bunlarla ağırlık 
ölçüsü ile satılan başka şeyler arasında tartı birliği var sayılmaz. Buna göre 
nakit para karşılığında altın satın alınabileceği gibi, para, altın veya gümüş 
karşılığında kendilerinden ağırlık bakımından fazla olan bir mal peşin veya 
veresiye olarak satın alınabilir. Yine demir, bakır, çimento, kireç gibi gıda 
maddesi türünden olmayan fakat ağırlık ölçüsü ile satılan şeyler de kendi 
cinsleriyle peşin olarak fazlalıkla veya veresiye olarak eşit yahut fazlalıklı 
olarak satılsa faiz gerçekleşir. Ancak bunlarda cins değişik olunca miktarlar 
farklı olabilir. Meselâ; bir ton 12lik inşaat demiri ile 1,5 ton 6’lık demir peşin 
veya vadeli olarak değiştirilse fazlalık veya vadeli mübadele faiz olurken, bir 
ton inşaat demiri ile elli torba çimento peşin olarak mübadele edilse, cinsler 
değişik olduğu için faiz söz konusu olmaz. 

Cins ve miktar birliğinin faizin illeti oluşunu gösteren başka deliller de 
vardır. Ammar b. Yasir (ö.34/657) (r.a.)’den şöyle dediği nakledilmiştir: 
“Riba ölçülen veya tartılan mallar dışında yalnız veresiye satışta cereyan 
ec [ er .”[ioo3] İmam Mâlik’in (ö. 179/795) senetsiz, Dârekutnî’nin mürsel olarak 
rivayet ettiği bir hadiste şöyle buyurulur: “Faiz ancak altında veya gümüşte 
yahut ölçülen veya tartılan, ya da yenilen veya içilen şeylerde cereyan 
eder.’ 410041 

Sonuç olarak Hanefilerde faiz yiyecek maddesi olsun veya başka 
maddelerden bulunsun ölçü veya tartı ile alınıp satılan tüm maddelerde 
cereyan eder. Uzunluk ölçüsü ile veya sayı ile alınıp satılanlarda ise yalnız 
veresiye satıştan doğan nesie faizi söz konusu olur. Bunlarda peşin olmak 
şartıyla fazlalık ribası cereyan etmez. 





Altın ve gümüşün veznî, diğer dört maddenin keylî oluşu Abdullah b. 
Ömer’in naklettiği şu hadise dayanır: 

“Tartı Mekke halkının tartısı, ölçü ise Medinelilerin ölçüsüdür.”^^ Ebû 
Yusuf’a göre İslâm’ın ilk dönemlerinde Hicaz’daki bu ölçü veya tartı 
birimleri o günkü öflere dayanır. Bu yüzden çeşitli yer ve zamanlarda örfün 
değişmesiyle, riba cereyan eden malların ölçü veya tartı ile alınıp satılma 
nitelikleri de değişebilir. Buna göre, meselâ; daha önceden ölçekle ölçülen 
taneli bitkiler bugün ağırlık ölçüsü ile satılır hale gelmişse, artık bunlarda 
“ölçü birliği” yerine “tartı birliği” esas alınır. Nitekim Mâlikîlerin şu görüşü 
de bunu desteklemektedir: “Ölçü veya tartı konusunda insanların örfü 
değişirse, satışın yapıldığı beldenin örfüne göre amel edilir. Çünkü Allah ve 
Rasûlü’nün nass’la çözümlemediği konularda insanların çarşı ve pazarlardaki 
örfleri esas alınır.»UQ06] 

Ancak vadenin bağlayıcı olmadığı karz-ı hasen veya nakit para karşılığında 
veresiye satışlarla, para peşin mal veresiye bir satış çeşidi olan selem akdi, 
toplumun bu muamelelere olan ihtiyacı nedeniyle özel nass Tarla ve 
kendilerine mahsus özellikleriyle meşru kılınmıştır. 

Fels adı verilen madenî paralarla günümüzdeki kağıt paralar da eşyanın 
değerleri haline geldikleri için bunlarda da faiz hükümlerinin uygulanması 
gerekir. 

2. Diğer Mezheplerin Faizin İlleti Görüşü: 

Şâfiîlere göre altın ve gümüşte ribanın illeti, bunlardaki para olma 
(semenlik) özelliğidir. Bunların basılı para, zinet veya işlenmemiş durumda 
olması sonucu değiştirmez. Ubâde hadisinde zikredilen diğer dört maddede 
ise illet “gıda maddesi” olmalarıdır. Bu yüzden satış bedeli niteliği olmayan 
veya gıda maddesi kabilinden bulunmayan şeyler arasında faiz cereyan 
etmez. Dayandıkları delil şudur: Bir hüküm türemiş bir sözcüğe bağlı olunca, 
kök anlam bu hükmün illeti olur. Hz. Peygamber “Yiyecek karşılığında 
yiyecek ancak misli misline olur”^ 7 buyurmuştur. Burada “yiyecek 
maddesi” anlamına gelen “taâm” kelimesi “ta’m” kökünden türemiş olup, 
hükmün kendisine bağlandığı kelime “gıda maddesi olma” anlamına gelir. Bu 
da altın ve gümüş dışındaki şeylerde faizin illetini oluşturur. 

Buna göre Şâfiîlerde yukarıdaki maddeler ölçü veya tartı ile satılanlardan 
olup, cinsleri bir olursa peşin veya veresiye mübadelede “fazlalık” cinsler 
değişik olursa yalnız “veresiye oluş” faiz sayılır / 1008 ^ 

Mâlikîlere göre altın ve gümüşte ribanın illeti “satış bedeli olma 








(semenlik)” özelliğidir. Yiyecek maddelerinde ise illet fazlalık ve veresiye 
durumuna göre değişir. 

Fazlalık ribasının haramlık illeti; gıda maddesinin tek başına insanın 
bununla yaşayabileceği nitelikte olması ve biriktirmeye elverişli (iddihar) 
bulunmasıdır. Veresiye satıştan doğan (nesîe) ribasının illeti ise mücerret gıda 
maddesi olmasıdır. Burada biriktirmeye elverişli olması da şart değildir. 
Diğer yandan İmam Mâlik; buğday ile arpayı bir sınıf; mısır, darı ve pirinci 
ayrı bir sınıf; fasulye, nohut, mercimek gibi pişirilen baklagilleri de kendi 
arasında tek sınıf kabul etmiştir / 1009 ^ 

Ahmed b. Hanbel’den faizin illeti ile ilgili üç rivayet bulunmaktadır. 
Bunlardan en meşhur olanı ölçü ve tartıyı kriter olarak aldığı rivayet olup, 
Hanefi mezhebinin ölçülerine uygundur. İkinci rivayet ise Şafiî mezhebine 
uygundur J 1010 ^ 

3. Zâhirîlerin Görüşü: 

Zahirî mezhebi, faizin yalnız hadiste zikredilen altı maddede cereyan 
edeceği görüşünü benimser. Onlar hadisin açık anlamını esas alarak, bu altı 
maddeye “ribevî mallar” adını verirler. Buna göre, belli cinsteki zeytin, 
pirinç, demir, çimento ve benzeri ölçü veya tartı ile satılan mallar trampa 
edilirken fazlalık ve vade caiz olur J 1011 ^ 

Sonuç olarak faizle ilgili ayet, hadis ve sahabe dönemindeki uygulama 
örnekleri bir bütün olarak dikkatlice incelendiğinde, yasağın amacının 
taraflardan birisinin aldanmasını önlemek, darda bulunanın bu halinden karşı 
tarafın yararlanmaya kalkışmasını engellemek, özellikle “haksız kazanç” 
yollarını kapatmak ve belki de en önemlisi rizikoyu sermaye sahiplerine 
yayarak, tasarruf sahibinin sermayeden, miktarı önceden belirlenen bir gelir 
(faiz) değil, kârdan pay alma uygulamasını yaygınlaştırmakdır. Böyle bir 
gelir almayı düşünmeyenin de darda olanlara karz-ı hasen yoluyla ödünç 
vererek yardımcı olmasını sağlamaktır. 

Bu duruma göre bir muamelede faizin söz konusu olabilmesi için şu 
şartların bulunması gerekir: 

a) Mübadelesi yapılacak şeylerin faiz cereyanına elverişli olan mislî 
mallardan olması, 

b) Faiz illetinin bulunması, 

c) Tarafların akit sırasında cins birliğinde fazlalığı şart koşması, 

d) Veya fazlalık şart koşulmamakla birlikte bunun toplumda “örfleşmiş” 
bulunması gerekir. 







Üzerinde müctehitlerin çok söz söylediği ve farklı kriterlerin ortaya çıktığı 
faiz konusunu daha yakından izleyebilmek için sahabe uygulamalarından 
bazı örnekler vereceğiz: 

G) Hz. Peygamber ve Sahabe Dönemine 
Ait Faiz Muamelesi Örnekleri: 

1. Altınla İlgili Uygulama: 

Altının altınla değişimi eşit ağırlıkta ve peşin olarak yapılır. Bunu günümüz 
altın alım satımında düşünmek güçtür. Ancak Peygamber (s.a.) devrinde 
dinar adı verilen altın para ile diğer altın çeşitlerinin satımında ribayı anlamak 
daha kolay olur. Meselâ; 10 gram ağırlığındaki bir bileziği, 5 dinara satın 
alsak, bir dinar yaklaşık 4 gram olduğuna göre, 20 gram altınla, 10 gram 
bilezik şeklindeki altını değişmiş oluruz. Böyle bir piyasadaki dinarlar, zinet 
eşyasının çok kıymetlenmesi nedeniyle zinete dönüşür. Bunun aksine 20 gr. 
ağırlığındaki bir bileziği, 2,5 dinara satın alsak, yine gerçekte bu bileziği 10 
gr. altınla değişmiş oluruz ki, böyle bir piyasadaki altın zinet eşyaları dinara 
dönüşür. Para ve zinetteki darphane ve işçilik masraflarını ayrıca 
değerlendirmek gerekir. 

Hz. Peygamber devrinde konu ile ilgili şu uygulama dikkati çeker: 
Hayber’in fethinden sonra ganimet olarak satılmak üzere boncuk ve altın 
dizili bir gerdanlık getirildi. Ashab-ı kiramdan Fudale b. Ubeyd (r.a.) bu 
gerdanlığı götürü olarak (cüzâfeten) 12 dinara (yaklaşık 48 gr. altın para) 
satın aldı. Ancak gerdanlıktaki altın dizisinin bile 12 dinar altından daha fazla 
(ağır) olduğunu anlayınca Rasûlullah (s.a.)’e gelerek durumu sordu. Allah 
elçisi şöyle buyurdu: “Altın altına karşılık tartı iledir. Bu durumda gerdanlık 
altınlar ayrılıp tartılmadan satın alınmaz. ”UAU Burada gerdanlığın bedeli 
altın para olan “dinar” cinsinden ödeneceği için alıcı lehine bir fazlalık 
doğmaktadır. Halbuki altınlar tartılıp, dizideki boncuk ve benzeri süslere de 
değer konulunca muamelede aldanma ihtimali ortadan kalkmış olur. Hz. 
Peygamber (s.a.) de bunu yapmıştır. 

2. Gümüşle İlgili Uygulama: 

Gümüşün para birimi dirhemdir. Bir dirhem yaklaşık 2,8 gram gümüş ihtiva 
eder. Gümüşten yapılan zinet eşyası ve benzerlerinin gümüş karşılığında 
satımı halinde de “tartarak denkleştirme” yoluna gidilmediği takdirde 






taraflardan birisi lehine fazlalık meydana gelir. Bu da “haksız kazanç” olur. 

Hz. Ömer’in halifeliği sırasında Muâviye (r.a.)’ın (ö.60/679) katıldığı bir 
gazve sonunda elde edilen ganimet gümüş kap gümüş para olan dirhemle 
“tartı söz konusu olmaksızın” satılmak istenince, bunu işiten Ubade b. Samit 
(r.a.) yukarıda metnini verdiğimiz altı madde hadisini naklederek muamelede 
faiz bulunduğunu söyler. Faizin önceleri yalnız basılı altın veya gümüş para 
arasında cereyan edeceğini, zinet veya işlenmemiş değerli madenlerin faiz 
kapsamına girmediği kanaatinde olan Muaviye, Ubade’ye itiraz etmek 
isteyince, Ubade (r.a.) şöyle demiştir: “Muaviye hoşlanmasa da biz (Allâh’ın 
Rasulünden işittiklerimizi söyleriz. Hatta karanlık bir gecede ordusu içinde 
Muaviye ile birlikte bulunmamız da bunu açıklamamıza engel teşkil 
etmez. »HÜ13] 

Kabisa b. Züeyb (r.a.)’ın naklettiğine göre, Ubade (r.a.) bundan sonra, 
“İçinde Muaviye’nin bulunduğu bir toprakta kalamam” diyerek Medine’ye 
gitmiştir. Hz. Ömer durumu haber alınca Ubade’ye; “Yerine dön. Çünkü 
Allah, kendisinde senin ve benzerlerinin olmadığı toprakları çirkin kılar” 
demiştir. Bu arada Muaviye’ye de bir mektup göndererek onun Ubade 
üzerinde komutanlık yetkisinin bulunmadığını bildirmiştir J 1014 ^ 

Bu uygulamaya göre gümüşten bir zinet veya eşyanın gümüş para olan 
dirhem karşılığında tartmaksızın satılması halinde meydana gelebilecek 
fazlalığın faiz olduğu anlaşılmaktadır. 

Altın veya gümüş paranın kendi cinsinden olan zinet veya işlenmemiş 
haldeki değerli madenle mübadele edilirken peşin ve eşit ağırlıkta olmasının 
şart koşulması paranın maden değerinin üstünde veya altında itibarî bir değer 
kazanmasını engellemiştir. Yani para ile, kendi cinsinden imal edilen altın 
veya gümüş zinet eşyaları arasında bir fiyat farkının doğmasını, başka bir 
deyimle, o devirlerde paranın enflasyona uğramasına İslâm’ın faiz yasağının 
engel teşkil ettiğinde açıklık vardır. 

3. Altın ve Gümüşün Birbiriyle Mübadelesi: 

Altın ve gümüş biri diğeriyle peşin olmak şartıyla istenildiği gibi mübadele 
edilebilir. Cinsler değişik olduğu için, bunların birbirine göre değerini ölçmek 
daha kolay olur ve aldanmalar en aza iner. 

Altın ve gümüşün birbiriyle peşin mübadelesine dair çeşitli uygulama 
örnekleri vardır. Mâlik b. Evs (r.a.) şöyle demiştir: Yüz dinar altın parayı, 
gümüş para ile değiştirmek istemiştim. Talha b. Ubeydillah beni çağırdı. 
Pazarlık edip anlaştık. Benden dinarları aldı ve bedelini adamım gelince 




veririm, dedi. Bu sarf işlemini izleyen Hz. Ömer, Ubade b. es-Samit (r.a.)’ın 
naklettiği altı madde hadisini zikrettikten sonra şöyle dedi: “Bunların birini 
diğeri karşılığında satarken, alıcı senden, bedeli almak üzere eve girip 
çıkıncaya kadar süre istese, izin verme. Çünkü sizin adınıza “ramâ”dan yani 
“riba”dan korkuyorum.” 11 ^ 

Bu konuda Ahmed b. Hanbel de Ebû Kılabe (Ö.104/722)’den şu 
uygulamayı nakleder: “Halk gümüş karşılığında veresiye altın satın 
alıyorlardı. Bu durumu gören Hışam b. Amir onları bundan menederek şöyle 
dedi: (Allâh’ın Rasulü gümüşe karşılık altını veresiye satış yapmaktan bizi 
menetti ve bunun riba olduğunu bildirdi. ” 1 1016 1 

4. Hurmanın Hurma ile Mübâdelesi: 

Bilal (r.a.) Hz. Peygamber’e ikram etmek için iyi cins hurma getirdi. 
(Allâh’ın elçisi bu hurmayı nereden aldığını sorunca, Bilal şöyle dedi: 

“Bizde adi bir hurma vardı. Nebi (s.a.)’e yedirmek için, ben onun iki 
ölçeğini bu iyi hurmanın bir ölçeğine sattım.” 

Bunun üzerine (Allâh’ın elçisi şöyle buyurdu: 

“Eyvah, eyvah ribanın ta kendisi, ribanın ta kendisi. Bunu böyle yapma. 
Fakat hurma satın almak istersen, kendi hurmanı başka bir satım akdi ile sat. 
Onun satış bedeli ile istediğin hurmayı satın al.” ^ 1017 ^ 

Başka bir rivayette hadisin sonu şöyledir: “Bu riba muamelesi olup, onu 
bozunuz. Sonra elinizdeki hurmanızı satıp, bunun bedeli ile bize hurma satın 

aimız.”I10l8] 

Bu örneklerden anlaşıldığına göre, aynı cins mallar trampa edilecekse, eşit 
olarak mübadele edilmeli, eğer kalite farkı gibi nedenlerle taraflar buna razı 
değillerse, mübadele edilecek malların kıymeti para ile takdir edilerek 
değişim yoluna gidilmelidir. 

5. Yaş Hurmanın Kuru Hurma Karşılığında Satılması: 

Sehl b. Ebi Hasme’den şöyle dediği nakledilmiştir: “Rasûlullah (s.a.) taze 
hurmayı kuru hurma karşılığında satmaktan menetmiş ve “bu ribadır, bu 
müzabenedir” buyurmuştur. Yalnız ariyye’ye yani bir iki ağaç hurmanın 
yemişini kuru hurma karşılığında satmaya ruhsat vermiştir. Onu bir hane 
halkı kuru hurma ile takdir ederek taze taze yerlerdi.’ ^ 1019 ! 

Müzabene; ağacın üzerindeki miktarı belli olmayan meyveyi, miktarı belli 
kuru veya olgun meyve ile mübadele etmek, anlamına gelir. Bunda 








taraflardan birisinin aldanma riski bulunduğu için yasaklanmış, ancak ticari 
amaçla olmaksızın sadece aile fertlerinin yemeğine yönelik, az miktardaki 
mübadeleye izin verilmiştir. 

Sa’d b. Ebi Vakkas’tan şöyle dediği rivayet edilmiştir: “Rasûlullah (s.a.)’a 
kuru hurmanın yaş hurma karşılığında satın alınması sorulduğunda 
çevresinde bulunanlara, ”yaş hurma kuruyunca azalır mı?” diye sormuş, 
“evet” cevabını alınca da, böyle yapmayı yasaklamıştır. ” 1 102 °1 

H) Faiz Çeşitlerinde Özel Durumlar: 

1. Bir Satış İçinde İki Satışın Yasaklanması: 

Ebû Hureyre (r.a.) Rasûlullah (s.a.)’ın şöyle dediğini nakletmiştir: “Kim bir 
satış içinde iki satış yaparsa, bu satış bedellerinden az olanını alması gerekir, 
aksi halde faiz almış olur.”^^ 1 Bu hadis Tirmizi ve Nesai’nin rivayetinde; 
“Rasûlullah (s.a.) bir satışta iki satış yapmayı menetti” şeklinde olup, 
sonundaki ilave yoktur.”^^ ; Bir mal; “peşin şu fiyata, veresiye bu fiyata” 
denilerek satılsa, alıcı tercih yapmadan malı alsa, satış fasit olur. “Senin 
arsanı bana satman şartıyla dairemi sana satarım” gibi iç içe satışlarda ise 
taraflardan birisi için şart koşulan üstün menfaat faiz niteliğindedir (bk. “Bir 
satış içinde iki satış” konusu). 

2. Borçludan Alınacak Hediyenin Faiz Sayılması: 

İslâm’da güçlünün zayıfı ezmemesi, darda bulunanın bu durumunun 
istismar edilmemesi için alman ekonomik tedbirler yanında, birtakım sosyal 
ve psikolojik tedbirler de öngörülmüştür. Alacaklının borçlarından, âmirin 
veya hakimin menfaat ilişkisi olan memur ve kişilerden hediye almasının 
yasaklanması bunlar arasında sayılabilir. 

Hz. Peygamber’den bu konuda çeşitli hadisler rivayet edilmiştir. Ebû Bürde 
(r.anhüma), Medine-i Münevvere’ye gelince Abdullah b. Selam kendisine 
şöyle demiştir: “Sen faizin yaygın olduğu bir beldede bulunuyorsun. 
Birisinde alacağın varsa, borçlun sana bir yük saman, arpa veya yonca (gibi 
basit şeyler) hediye etse kabul etmemelisin. Çünkü bu faiz olur. H 1023 ! 

Ebû Umame (r.a.)’ın naklettiği bir hadiste bir müslümana yardımcı olan 
kimsenin ondan alacağı hediyenin faiz kapsamına girdiği belirtilir: “Bir 
kimse müslüman kardeşi, için aracılık yapsa, o da ona bir hediye verse, diğeri 
de kabul etse, faiz kapılarından büyük bir kapıdan içeri girmiş olur.” ^ 1024 ^ 








Şu hadis bu konuda genel prensibi belirler: 

“Bir menfaat sağlayan her ödünç (karz) faizdir.’’ ^ 1025 ! Bu hadis gerek 
ravileri ve gerekse manası bakımından tenkid edilmiştir. Hanefiler bunun 
ödünç verme sırasında yararlanmayı şart koşma veya yararlanma konusunda 
örfün bulunması halinde söz konusu olabileceğini söylemişlerdir J 1026 ^ 

Diğer yandan Hanefilere göre menfaat ilişkisi bulunan kişiden böyle bir 
hediye alınması mekruh olur. Ancak taraflar akrabalık, samimi dost ve 
arkadaşlık gibi nedenlerle her zaman birbirine benzer hediye ve ikramda 
bulunan kimselerden olursa sakınca kalkar. 

3. Müslümanla Zımmî veya Harbî Arasındaki Fâiz: 

Müslümanların yönetime hakim olmadığı ve gayri müslimlerin hükümran 
bulunduğu ülkeye “dâru’l-harb” denir. Böyle bir beldede İslâm’ın temel 
yönetimi ile ilgili hükümlerini uygulatmaya İslâm toplumunun gücü 
yetmeyeceği için had cezaları düşer ve harbîden hırsızlık, gasp gibi bir yolla 
ele geçirilmemiş olan kumar ve faiz alacakları müslümana mübah olur. 

Ebû Hanîfe ile İmam Muhammed’e ait olan bu görüşün dayandığı deliller 
şunlardır: 

Tâbiîn fakihlerinden Mekhûl Ebû Abdillah (Ö.112/730)’ın naklettiği bir 
hadiste şöyle buyurulur: “Dâru’l-harb’te, müslümanla harbî arasında faiz 
cereyan etmez.” ^ 1027 ^ 

Hz. Peygamber (s.a.v.). Hicretin 10 ncu yılında yapılan Veda Haccı 
hutbesinde amcası Abbas’ın riba muâmelesini kaldırdığını bildirmiştir. Oysa 
ilk faiz yasağı Hicretin 3 ncü, kesin yasak ise 7 nci yılında gelmiştir. Diğer 
yandan Hz. Abbas’ın Bedir ya da Hayber savaşından önce İslâm’a girdiği 
düşünülürse, müslüman olmayanlarla faiz muamelelerini o güne kadar 
sürdürdüğü sonucuna ulaşılır. 

Şâfiî, mâlikî, Hanbelîlerle Ebû Yusuf’a göre ise, dâru’l-harpte de olsa 
harbîlerle faiz muamelesi câiz değildir. Çünkü faiz yasağı bildiren âyet ve 
hadisler genel hüküm taşır ve dâru’l-harbi de kapsar. Buna göre, bir İslâm 
ülkesinde câiz olmayan şey, gayri müslim ülkede de câiz olmaz J 1028 ^ 

4. Aralarında Faiz Cereyan Etmeyen Diğer Kimseler: 

Faizin gerçekleşme şartlarından birisi de her iki bedelin, dokunulmazlığı 
bulunan (masum) bir mal olmasıdır. Ayrıca telef edilince tazmin edilmesi 
gereken mallardan olması da gerekir. Meselâ; bir esirin veya müslüman bir 








tüccarın, düşman ülkesindeki harbînin veya hicret etmeyip orada yaşamakta 
olan bir müslümanın malını aynı cins malla fazlalıklı yani faiz cereyan 
edecek şekilde satın alması caiz olur. Çünkü bu mal, dokunulmazlığı olan bir 
mal değildir. 

Diğer yandan her iki bedelin bir kişiye ait olmaması da gerekir. Bu yüzden 
köle ile efendisi arasında Ebû Hanife ve İmam Şafiî’ye göre faiz cereyan 
etmeyeceği gibi, bazı âlimlere göre baba ile oğul arasında da cereyan etmez. 
Nitekim Cabir b. Abdillah’tan “Baba ile oğul arasında faiz cereyan etmez” 
dediği nakledilmiştir / 1029 ! 

Mufâvaza ve inan şirketinde bir ortak karz muamelesinde her iki bedele de 
ortak durumda olursa yine faiz cereyan etmez / 1030 ! 

5. Selem ile İlgili Fâiz: 

Para peşin mal veresiye yapılan satışa “selem” denir. Veresiye olan malın 
tesliminde güçlük veya imkânsızlık doğmaması için, satılan bu malın mislî 
olması ve zimmet borcu olarak belirlenmesi istenmiştir (bk “Selem” konusu). 

İşte bu nitelikleri taşımayan ve malı teslim güçlüğü doğurabilecek bazı 
bozuk selem çeşitleri hadislerde “faiz” olarak nitelendirilmiştir. İbn Abbas (r. 
anhüma)’dan Nebi (s.a.)’in şöyle buyurduğu nakledilmiştir: “Gebe olan 
devenin, dişi doğacak olan yavrusunun yavrusunu, ceninini satmakta faiz 

vardır.”£umi 

Hz. Peygamber Medine’ye hicret edince, o sırada Medineliler meyvelerde 
bir veya iki yıllığına para peşin meyveler veresiye selem (selef) akdi 
yapıyorlardı. Bunun üzerine Allah elçisi şöyle buyurmuştur: “Kim meyvesini 
bu şekildeki bir selem satışı ile satarsa bu faiz olur. Ancak belirli bir ölçekle 
ve belirli bir vadeye kadar satış yaparsa bu durum müstesnadır.” ^ 1032 ! 

6. Güvenin Kötüye Kullanılmasının Fâiz Sayılması: 

İslâm’da güvene büyük önem verilmiş, emanete hıyanet etmenin 
münafıklık belirtisi olduğu hadisle bildirilmiştir. İşte kendisine güvenen 
kimsenin bu halinden yararlanarak onu aldatmak çirkin bir fiil ve faiz 
niteliğinde bir muamele sayılmıştır. Cabir (r.a.)’ten Rasûlullah (s.a.)’in şöyle 
buyurduğu nakledilmiştir: “Güvenilen kişinin kendisine güveneni aldatması 
(da) bir faizdir.” ^ 10338 Burada anlam “faiz gibi haramdır” şeklinde tevil 
edilmiştir. 







İ) Fâiz Muamelesinin Hükmü: 

Fazlalık veya nesie ribası bulunan bir muamele yapılmışsa, tarafların ne 
şekilde hareket etmesi gerekir? Meselâ; bir yıllığına belli bir faizle para 
verilmiş veya veresiye olarak altın satın alınmışsa böyle bir muameleyi 
tasfiye etmek ne şekilde olmalıdır? Başka bir deyimle faizli muamele geçerli 
midir? 

Ebû Hanife’ye göre faizli muamele özü bakımından caizdir, çünkü temelde 
bir satım akdidir. Ancak faizi bünyesinde taşıdığı için vasfı bakımından 
yasaklanmıştır. Bu yüzden faiz kısmı düşer, satış kısmı sahih olur. Meselâ; 
yıllık faiz belirlenmişse faiz borcu düşer, anaparayı alma hakkı devam eder. 
Nitekim Bilal el-Habeşi’nin iki ölçek kalitesiz hurmayı bir ölçek kaliteli 
hurma ile değişim muamelesinde, bir ölçek fazlalık geri verilerek, geri kalan 
iki ölçek birbirine denk sayılıp muâmele sürdürülebilir. 

Çoğunluk müctehitlere göre ise faizli muamele temelde “feshedilmiş” 
sayılır. Bu yüzden tarafların ellerinde bulunan bedelleri geri vermesi gerekir. 
Dayandıkları delil; Ebû Said el-Hudri (r.a.)’ın naklettiği Bilal (r.a.)’ın hurma 
değişimi hadisinin sonunda yer alan: “Bu ribadır. Hurmaları geri veriniz, 
sonra bizim hurmamızı satıp, parası ile bize hurma satın alınız” ^ 1034 ^ 
ilavesidir. Burada; “Hurmaları geri veriniz” ifadesi faizli muameleyi 
bozmanın vacip olduğunu gösterir. Çünkü böyle bir akit hiçbir şekilde geçerli 
olmaz. Diğer yandan hadiste, “Bu ribanın ta kendisi” buyurulması, “haram 
olan riba” demek olup, riba benzeri muamele demek değildir. Böyle bir 
muamelenin geçersiz sayılması nass’lara aykırı olması yüzündendir.Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim, hakkında bizim emrimiz bulunmayan 
bir amel işlerse bu reddedilmiştir.” ^ 1035 ^ 

Bilal (r.a.)’ın hurma mübadelesi bu ikinci görüşe göre “feshedilmiş” 
sayılınca, taraflar teslim aldıkları hurmaları geri vererek böyle bir muameleyi 
sona erdirirler. Ancak yine de mübadeleyi sürdürmek isterlerse ellerindeki 
malın kalitesine göre para karşılığında değişimi gerçekleştirebilirler. 

J) Mala Karışan Haramın Temizlenmesi: 

Elindeki servete faiz niteliği taşıyan haram karışan mü’minin, faiz kısmını 
hesaplayarak sahibine geri vermesi gerekir. Eğer hak sahibi ortada değilse 
araştırır, onu bulmaktan ümidini keserse, onun adına bu fazlalığı tasadduk 
eder. 

Servetteki helal ve haram birbirine karışmış olur ve hangisi helal hangisi 




haram bilinemezse, şüpheyi giderecek ölçüde haram saydığı kısmı ayırarak 
hak sahiplerine verir. Eğer hak sahiplerini bulmaktan ümidini keserse, bunlar 
adına tasadduk eder. 

Haramlar zimmetini kaplamış olur ve bunları ödemeye gücünün 
yetmeyeceğini anlarsa, malvarlığını yoksullara ve toplumun maslahatına 
sarfeder. Elinde yalnız günlük giyecek ve yiyecek kadar mal bırakır. Böylece 
servetini temizlemiş olur J 1036 ^ 

İlk bakışta uygulanması güç bir yol gibi görünen bu çözümler bir inanç ve 
azimle amel edildiği zaman darlık değil bolluk, sıkıntı değil rahatlama 
meydana getirir. Yüce (Allâh’ın hükümlerine teslim olmanın vereceği gönül 
huzuru, yeni den helal yoldan kazanma gayreti daha önce “varlık içinde 
yokluk sıkıntısı çeken” kişiyi ruh zenginliğine ve olgunluğuna kavuşturur. 
Servetini temizlemek için giriştiği fedakârlık, hayır ve hasenat amelleri 
kendisini yüce Allah nezdinde de toplum içinde de yüceltir. Yeni bir çalışma 
ve gayretle Cenab-ı Hak eskisinden daha fazla ve bereketli servet 
bahşedebilir. 

Ayette şöyle buyurulur: "Eğer siz şükrederseniz, ben muhakkak size 
olan nimetimi arttırırım.” 1 

Faiz, servetin bereketini giderir. Helal yoldan kazanma, zekât ve sadakalar 
ise malın çoğalmasına yardımcı olur. Bu yüzden mü’min inancı yönünde 
ticari ve ekonomik problemlerini çözmeye yöneldikçe yüce Allah niyetine 
uygun çare ve kolaylıkları karşısına çıkarır. Beklemediği yerlerden 
kolaylıklar görür. 

Diğer yandan büyük yatırımlara, ticaret işlerine atılmak isteyen kimse çoğu 
zaman bu düşüncesini kendi sermaye imkânları ile gerçekleştiremez. Bu 
yüzden onun dış sermayeye ihtiyacı olur. İşte İslâm’da büyük küçük her türlü 
yatırım teşebbüslerinde kişiye destek olabilecek finansman kaynakları vardır. 
Karz-ı hasen, mufâvaza, inan, mudârabe, vücuh ve sanayi şirketi bu 
kaynaklar arasında sayılabilir. Aşağıda bunlar üzerinde duracağız. 
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IV - KARZ-I HASEN 


A) Borç Vermenin Kapsamı ve Delilleri: 

Faizsiz ve bir menfaat beklemeksizin verilen ödünce “karz-ı hasen” denir. 
“Güzel ödünç” demektir. Bir kimsenin nakit parayr veya ölçü tartr yahut 
standart olup sayr ile alınıp satılan şeyleri, daha sonra yerine benzerini (misli) 
almak üzere başkasına vermesidir. Bu nitelikte olan şeylere “mislî” denir. 
Para, döviz, altın, gümüş, buğday, arpa, zeytin yağı, demir, çimento, yumurta 
bu niteliktedir. Bu, Hanefilerin tesbitidir. Diğer mezhepler “selem akdi (para 
peşin mal veresiye)” yapılabilen tüm malların ödünç verilebileceği 
görüşündedir. Onlar böylece bazı kıyemî malları da tarife alarak kapsamı 
genişletmişlerdir. 

Ödünç vermeye “ikrâz”, ödünç verene “mukriz”, ödünç alana “müstakriz”, 
ödünç istemeye ise “istikrâz” denir J 1038 l 

Kur’an-ı Kerim’de ödünç verme “güzel ödünç” olarak nitelendirilerek 
teşvik edilmiştir. Faizsiz ve bir karşılık beklemeksizin verilmesi yüzünden bu 
adı almıştır. Allah teâlâ şöyle buyurur: “Kimdir o, (Allâh’a güzel bir borç 
verecek olan ki, Allah da onun verdiğini kat kat arttırsın ve onun için 
değerli bir mükafat versin.” ^ 1039 ! Yüce (Allâh’ın İsrailoğullarına Hz. Musa 
aracılığı ile bildirdiği emirler arasında “güzel borç verme” de vardır. Ayette 
Hz. Musa’nın seçtiği on iki kabile başkanma şöyle hıtab edilir: “Ben sizinle 
beraberim, eğer namazı kılar, zekatı verirseniz, elçilerine inanır, onlara 
yardım eder ve (Allâh’a güzel borç verirseniz (Allah için yoksullara 
sadaka verir veya darda olanlara ödünç para verirseniz) elbette sizin 
günahlarınızı örterim ve sizi altlarından ırmaklar akan cennetlere 
sokarım/ ^ 1Q4Q 1 Yine İsrailoğullarından söz eden bir ayette şöyle buyurulur: 
“Kimdir o, (Allâh’a güzel bir borç verecek olan ki, Allah da ona kat kat 
fazlasıyla ödesin. Allah (rızkı) kısar da açar da. Hep O’na 
döndürüleceksiniz.”^^ 

Hz. Peygamber (s.a.) de mü’minleri karz-ı hasene teşvik ederek şöyle 
buyurmuştur: “Bir müslüman diğerine iki defa karz-ı hasen verirse, bir defa 
sadaka vermiş gibi olur.” ^ 1042 ^ “Miraç gecesi bana cennet kapısında şöyle bir 
yazı gösterildi: Sadaka için on katı, karz-ı hasen için ise on sekiz katı ecir 
vardır. Cebrail (as.)’a, borç vermenin sadakadan niçin üstün olduğunu 
sorduğumda, şu cevabı verdi: “Şüphesiz dilenci çoğu kere yanında varken 








ister. Ödünç isteyen ise, ancak ihtiyaç yüzünden ister.’ ^ 1043 ^ 


B) Borç Verme (Karz) Akdinin Meydana 
Gelme Şartları: 

Karzın rüknü icap ve kabuldür. Bundan başka ödünç verenle ve ödünç 
verilen şeyle ilgili bazı şartların da bulunması gereklidir. 

1. Ödünç Verenle İlgili Şartlar: 

Ödünç verenin akıllı, ergin ve ödünç vereceği malın mâliki ya da onu karz 
olarak vermeye yetkili bulunması gerekir. Bu yüzden küçük çocuk veya akıl 
hastası kendi malını başkasına bağışlayamadığı gibi, bunu karz-ı hasen olarak 
da veremezler. Baba veya vasi de temsil ettiği küçüğün malını ödünç 
veremez. Karz-ı hasende, ödünç verme sırasında bir bedel mevcut olmadığı 
için, ödünç başlangıç bakımından teberru muamelesine benzer. Bu yüzden, 
onu verende teberru ehliyeti bulunmalıdır. 

2. Ödünç Verilen Şeyle İlgili Şartlar: 

a) Ödünç verilecek şeyin mislî (standart) bir mal olması gerekir. Ölçü, tartı 
veya standart olup sayı ile alınıp satılan şeyler mislî sayılır. Hanefilere göre, 
hayvan ve gayri menkul gibi kıyemi mallar üzerinde karz akdi yapılamaz. 
Çünkü kıyemî malların misli bulunmadığı için, tüketildiğinde benzerini geri 
vermek mümkün olmaz. Meselâ; iki yaşlarında bir hayvan karz olarak verilse 
geri alınmak istendiğinde ödünç alan fiyatı düşük bir hayvan vermek isterken 

ödünç veren daha iyisini almak ister. Bu da menfaat çekişmesine yol açar. 
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Şâfiî, Mâlikî ve Hanbelîlere göre, kendisinde selem akdi (bk. “Selem” 
konusu) yapılabilen herşeyin karz olarak verilmesi de mümkündür. Bu, mislî 
olabileceği gibi hayvan gibi kıyemî de olabilir. Delil; Ebû Râfi’ (r. a)’ın 
naklettiği şu hadistir: “(Allâh’ın Rasulü, bir adamdan iki yaşlarındaki bir 
deveyi ödünç almıştı. Sonra O’na bir takım zekât develeri geldi. Bana, 
alacaklıya iki yaşlarında bir deveyi vermemi emretti. Ben, develer arasında 
altı yaşını bitirmiş daha güzel olanından başkasını bulamadığımı söyledim. 
Bunun üzerine şöyle buyurdu: “Onu ona ver, şüphesiz sizin en hayırlınız, 
ödeme bakımından en güzel olanmızdır.” ^ 1045 ^ 

Diğer yandan İmam Muhammed, kendi döneminde ağırlık ve şekil 
bakımından standart olmamakla birlikte, insanların ihtiyacının bulunması, örf 






ve adetlerin oluşması yüzünden ekmek gibi bazı kıyemî şeylerde de ödünç 
vermeyi müstahsen görmüştür. Ancak, günümüzde un cinsi ile ekmek 
fabrikalarının ürettiği standart ekmeklerin artık mislî mal çeşidine girmesi 
gerekir. 

Hanefilere göre, Ebû Râfi’ hadisi mensuh kabul edilmiştir / 1046 ^ 

b) Akdin gerçekleşmesi için borç verilecek şeyin karşı tarafa teslim 
edilmesi de gereklidir. Bu duruma göre, mücerret olarak konuşmakla karz 
akdi meydana gelmiş olmaz. Bu yüzden Ebû Hanife ve İmam Muhammed’e 
göre borç verilen şey üzerinde mülkiyet hakkı, ancak kabz ile sabit olur. 
Buna göre, bir kimse bir ölçek buğdayı ödünç alıp kabzetse ona sahip olur. 
Artık ödünç veren, verdiği buğdayın aslını istese bile ödünç alanın mislini 
verme hakkı doğmuş olur. Çünkü bu buğday artık ödünç verenin 
mülkiyetinden çıkmış ve ödünç alanın zimmetinde bunun misli sabit olmuş 
bulunur. Ödünç verilenin ayn’ı elde bulunsa da hüküm değişmez. Ebû 
Yusuf’a göre ise, ödünç verilen şey mevcut bulunduğu sürece, ödünç alan 
buna mâlik olamaz / 1047 ^ 

Mâlikîlere göre, karz akdi, hibe, sadaka ve ariyette (eğreti verme) olduğu 
gibi mücerret akide mülk ifade eder. Ödünç verilenin kabzı şart değildir. 
Ödünç alanın, ödüncün aynını veya mislini geri vermesi caiz olur. Ancak 
malda ilave veya eksiklik olduğu takdirde artık mislini vermek gerekir. 

Hanbelilere göre ölçü veya tartı ile satılan şeylerde mislini vermek gerekir. 

Standart olmayan şeylerin ödünç verilmesi halinde ise iki şıktan birisi tercih 
edilebilir. Ya ödüncün borç verildiği gündeki değeri veya yaklaşık nitelikleri 
dikkate alınarak misli verilir / 1048 ^ 

3. Borç Vermede Muhayyerlik ve Vade Bağlayıcı mıdır? 

Karz akdinde, borç verenin veya alanın öne süreceği muhayyerlik şartı 
geçersiz olur. Çünkü muhayyerliğin amacı, taraflara akdi feshetme hakkı 
vermektir. Karzda zaten taraflar dilediği zaman akdi feshetme yetkisine 

sahiptir. Bu yüzden belirlenecek muhayyerliğin pratik bir değeri bulunmaz. 
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İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre, karz akdinde vade şartı da geçerli 
olmaz. Aksi halde“nesie faizi” söz konusu olur. Borç verirken, ödüncün geri 
verileceği tarih belirlense, bu vade sadece ahlâk bakımından bağlayıcı olur. 
Kaza yönünden bağlayıcılığı bulunmaz. Çünkü borç verme başlangıcı 
bakımından teberru, sonu bakımından ise ivazlı (bedelli) bir muamele 
niteliğindedir. Ödünç veren için bedelini derhal isteme hakkı doğar. Ancak 






süre belirlenmiş olur ve ödünç veren de buna riayet etmiş bulunursa, ödünç 
alana kolaylık göstermiş ve iyi bir iş yapmış olur. Satım ve kira akdi gibi 
akitlerde ise tarafların tesbit edecekleri vadeler bağlayıcı olur. Belirlenen 
tarih gelmedikçe alacaklının istekte bulunma hakkı yoktur. 

4. Karza Ait Vadenin Bağlayıcı Olduğu Durumlar: 

Hanefilere göre, dört yerde karza ait vade bağlayıcı olur. 

a) Vasiyet: Bir kimsenin kendi malından, başkasına, bir yıl süreyle ödünç 
verilmesini vasiyet etmesi gibi. Burada mirasçılar için vade tarihinden önce, 
ödünç alandan talepte bulunma hakkı yoktur. 

b) Karz akdi mutlak olarak yapılıp da ödünç veren sonradan vade koysa, bu 
vade onun bakımından bağlayıcı olur. 

c) Karz akdinin varlığı hakim kararı ile sabit olsa, İmam Malik ve İbn Ebi 
Leyla’ya göre vade bakımından bağlayıcı olur. 

d) Havale: Ödünç veren, bu ödüncü bir alacaklısına ciro etse, bu ciro 
geçerli olur. Çünkü havale, zimmeti borçtan kurtarır J 1050 ^ 

5) Menfaat Karşılığı Ödünç Verme: 

Hanefilerin meşhur görüşüne göre, ödünç vermenin bir yararlanma 
karşılığında olmaması gerekir. Ancak akit, ödünç verenin yararlanması şart 
koşulmaksızın ve bu konuda örf de bulunmaksızın olmuşsa bunda bir sakınca 
yoktur. 

Ödünç verene hediye vermenin hükmü de böyledir. Eğer hediye şart 
koşularak verilmişse mekruh olur. Aksi halde bir sakıncası bulunmaz J— J ! 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre yarar sağlama karşılığında borç verme caiz 
değildir. Meselâ; bir kimseye, evini kendisine satması şartıyla şu kadar para 
borç vermek gibi. Daha fazlasını geri almak üzere borç vermek de böyledir. 
Delil şu hadistir: Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Hem ödünç, hem satış 
ve bir satış içinde iki şart helal değildir.’’ ^ 1052 ! 

Ashab-ı kiramdan Ubey b. Ka’b, İbn Mes’ud ve İbn Abbas (r. anhümâ)’tan 
rivayet edildiğine göre onlar: “Menfaat celbeden her çeşit karzı yasak kabul 
etmişlerdir.” ^ 1053 ! Çünkü bir karz akdi, insanların sevgisini ve yüce (Allâh’ın 
rızasını kazanmak ve karşılığını ahırette beklemek üzere yapılmalıdır. Onda 
bir menfaat şart koşulursa, akit geçerli olmakla birlikte, şart lağv sayılır. 
Menfaat nakit para olsun, ayn olsun, az veya çok bulunsun sonuç değişmez. 
Delil yukarıda zikrettiğimiz Ebû Râfi’ hadisidir. Cabir b. Abdillah (r.a.) şöyle 







demiştir: “Benim Rasûlullah (s.a.) de bir alacağım vardı. Bana bunu ziyade 
ederek ödedi.” ^ 1054 ^ 

Temelde, borç verme karşılığında yarar sağlama yasağı ez-Zeylâî’nin 
(ö.762/1361) Nasbu’r-Raye’de tesbit ettiği gibi herhangi bir hadise 
dayanmaz. Bunu, şart koşulan veya örfleşmiş bulunan yararlanma ile ilgili 
olarak değerlendirmek mümkündür J 1055 ^ 

Mâlikîlere göre, başkasına ödünç verenin ödünç verdiği kimseden herhangi 
bir şekilde yarar sağlaması caiz değildir. Ancak dostlar arasındaki ikram ve 
hediyeleşmelerde bir sakınca bulunmaz. Borcu ödeme sırasında verilen 
fazlalığa gelince; Mâlikîler bunu ikiye ayırmıştır: 

a) Borç satım akdinden doğmuşsa; fazlalık mutlak olarak caizdir. Ödenen 
borç, sıfat veya miktar bakımından daha fazla olsun, vadesinde, vadeden önce 
veya sonra ödenmiş bulunsun sonuç değişmez. 

b) Borç karz akdinden doğmuşsa; fazlalık şart koşulmuş veya vadedilmiş 
yahut örfleşmişse mutlak olarak caiz değildir. Şart koşulmamış olur veya 
va’d yahut örf de bulunmazsa fazlalık ittifakla caizdir J 1056 ^ 

C) Borcun Vadesinde Ödenmesi: 

Gerek borç olarak alınan ve gerekse veresiye mal almaktan doğan borçların, 
vadesinde ödenmesi gerekir. Ancak karz-ı hasende alacaklının kendisi dara 
düştüğü takdirde, alacağını vadesinden önce de isteme hakkı vardır. Çünkü 
karzda vade kaza bakımından bağlayıcı değildir. Ödeme güçlüğü içinde olan 
borçluya gerekli kolaylığın gösterilmesi gerekir. Ayette şöyle buyurulur: 
“Eğer borçlu darlık içinde bulunuyorsa, ona geniş bir zamana kadar 
süre tanımak vardır. Eğer bilirseniz, alacağı bağışlamanız sizin için daha 
hayırlıdır.”^ - Ancak ödeme gücü olduğu halde, borcunu vadesinde 
ödemeyen kimse alacaklıya zulüm yapmış olur. Nitekim Allah elçisi şöyle 
buyurmuştur: “Zenginin borcunu erteleyip vadesinde ödememesi 

zulümdür.’’^ 1 ^ 

Ödemek niyetiyle borçlanan kimseye Cenab-ı Hak yardımcı olur. Ebû 
Hureyre (r.a.)’ın naklettiği bir hadiste şöyle buyurulur: “Kim ödemek 
niyetiyle başkasının malını alırsa, Allah bu borcu ödemeye onu muvaffak 
kılar. Kim de başkasının malını telef etmek niyetiyle alırsa, yüce Allah bu 
malın bereketini giderir ve borcu ödemeye muvaffak olamaz.” ^ 1059 ! Yine 
Hâkim’in Ebû Umame (r.a.)’den merfû olarak naklettiği bir hadiste 
borçlanmada niyetin önemi şöyle belirtilir: “Bir kimse ödemek niyetiyle 








borçlanır, sonra borcunu ödeyemeden ölürse, yüce Allah onun borcundan 
vazgeçer ve istediği bedeli vererek alacaklısını razı eder. Buna karşılık, 
gönlünde ödeme niyeti olmaksızın borçlanan kimse, borcunu ödemeden 
ölürse, yüce Allah ondan alacaklıların hakkını alır.” ! 1060 ! 

Bir kimsenin sürekli olarak borç yükü altına girmesi onu kişiliğinden bazı 
fedakârlıklar yapmaya zorlayabilir. Sözünde duramama, yalan söyleme, yalan 
yere yemin bunlar arasında sayılabilir. Rasûlullah (s.a.) çoğu kere namaz 
arkalarında günah ve borçtan (Allâh’a sığınırdı. Hz. Âişe (r. anhâ)’nm; “Yüce 
(Allâh’a borçtan sığındığınız kadar hiç bir şeyden sığınmıyorsunuz?” sözüne 
o şöyle cevap vermiştir: “Kişi borçlandığı zaman konuşur ve yalan söyler, 
söz verir sözünde duramaz.’’ ^ 1061 ! 

Diğer yandan Hz. Peygamber’in kederden, küfürden ve borç yükü altında 
ezilmekten (Allâh’a sığındığı nakledilmiştir J 1062 ^ 

Ancak bu dua ve sakındırmalardan borçlanmanın İslâm’da caiz olmadığı 
anlamı çıkmaz. Belki yasak olan; ödememek niyetiyle borçlanmakla 
üstesinden gelemeyeceği ölçüde aşırı borçlanmaktır. Buna karşılık ihtiyaç ve 
zaruret hallerinde borçlanmak caiz olduğu gibi, yatırım yapmak veya mevcut 
yatırımlarını genişletmek amacıyla borçlanmalar da caizdir. Nitekim Hz. 
peygamber (s.a.) de zaman zaman ihtiyaç yüzünden borçlanmıştır. Meselâ; 
bir yahudiden veresiye buğday satın almış ve demirden zırhını rehin olarak 
bırakmıştır / 1063 1 Yine bir bedevinin Hz. Muhammed (s.a.) de üç yaşlarında 
bir deve alacağı vardı. Ashab-ı kiram bu hayvana denk olanını bulamadılar. 
Allah elçisi bunun yerine daha değerli olan bir devenin verilmesini emir 
buyurdu. Bundan çok memnun olan alacaklı; “Sen bana hakkımı en güzel 

şekilde verdin. Allah da sana mükafatını eksiksiz versin” diye dua etmiştir. 
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D) Karz-ı Hasenden Ticârî Kredi Olarak 
Yararlanmak: 

Karz-ı hasen yoluyla, darda olanların kredi ihtiyacının karşılanması 
mümkündür. Bununla daha çok ticârî olmayan ihtiyaçlar, dar gelirlilerin kısa 
süreli sıkıntıları veya ticaretle uğraşanların geçici ve kısa süreli ekonomik 
finansmanları karşılanabilir. Bu, akrabalık, dostluk veya karşılıklı 
yardımlaşma, amacıyla yapılır. Özellikle vadesi gelen çek ve senetlerin 
ödenmesinde esnaf ve tüccar zaman zaman kısa süreli, hatta bazan da birkaç 
saatlik kredilere ihtiyaç duyar. 







Kısa vadeli küçük kredilerin daha düzenli ve faizsiz olarak temini için 
“yardımlaşma sandıkları” da kurulabilir. Bu sandığa üyeler her ay belli bir 
aidat ödeyerek, ihtiyaç olduğunda biriken primlerinin birkaç katma kadar 
kredi alması ve bunu anlaşma şartlarına göre geri vermesi mümkündür. 

İslâm’da uzun vadeli ve büyük krediler için kâr-zarar ortaklığı esası 
getirilmiştir. Çünkü karşılıklı yarar olmaksızın, insanların birbirine yardımcı 
olmaları süreklilik arzetmez. Özellikle kredinin hacmi büyüdükçe bunu karz-ı 
hasen ölçüleri içinde çözmek mümkün olmaz. Emek-sermaye veya yalnız 
sermaye ya da vücuh şirketinde olduğu gibi ortakların yalnız ticarî itibarları 
ile oluşturacakları ortaklıklar her türlü krediyi sağlamaya elverişlidir. Biz 
aşağıda sırasıyla İslâm ekonomisinde önemli finans kaynağı olan bu 
ortaklıkları açıklamaya çalışacağız. 
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V - İSLÂM’DA ORTAKLIK 
MUAMELELERİNE GENEL BAKIŞ 


A) İslâm’da Şirket Kavramı ve Delilleri: 

İki ve daha çok kişi arasında gelir elde etmek amacıyla meşrû bir iş 
üzerinde ortaklık kurulabilir. Arapça şirket kelimesi iki sermayeden birini 
diğerine birbirinden ayrılmayacak şekilde karıştırmak demektir. Çoğunluk 
müctehitlere göre ise hisseler karıştırılmasa bile, şirket, özel akdin adı olarak 
kullanılır. Çünkü akit, sermayelerin karıştırılmasını sağlar. Bir fıkıh terimi 
olarak şirket, iki ve daha çok kimsenin ortak iş veya ticaret yaparak elde 
edecekleri kârı paylaşmaları ve ortaya çıkabilecek zarara da katlanmaları 
şartıyla kurdukları ortaklık, anlamına gelir J 1065 1 Şâfiîlere göre ise şirket; iki 
ve daha çok kimse için bir şeyde şüyû’ yoluyla hakkın sabit olmasıdır J 1066 l 

İslâm’da ortaklığın meşrûluğu kitap, sünnet ve icma delillerine dayanır. 

Kur’an-ı Kerim’de ortaklıktan şu şekilde söz edilir: 

Ana bir kardeşlerin miras hisseleri belirtilirken, "Onlar üçte birde 
ortaktırlar” I 1067 ! buyurulur. 

Başka bir ayette de ortaklar kendi aralarında dürüst davranmaya çağrılır: 

"Doğrusu, ortakların çoğu, birbirlerinin haklarına tecavüz ederler. 
İman edip salih amel işleyenler bunun dışındadır ki, sayıları da ne kadar 

azdır.” ^ 1068 ! 

Ebû Hureyre’nin naklettiği kudsi bir hadiste şöyle buyurulur: 

“İki ortak birbirlerine hıyanet etmedikleri sürece, üçüncüsü benim. Eğer 
onlar birbirlerine hıyanet ederlerse, ben aralarından çekilirim.” ^ 1069 ! 

Başka bir hadis de şöyledir: 

“(Allâh’ın kudret eli, ortaklar birbirlerine hıyanet etmedikleri sürece, 
onların üzerindedir.” ^ 1070 ^ 

Hz. Peygamber gönderildiği zaman, hicaz yöresinde insanlar ortaklıklar 
kuruyordu. O bunları takrir buyurdu. 

İslâm fakihleri şirketin caiz oluşu konusunda görüş birliği içindedir. Ancak 
şirket çeşitleri üzerinde bazı görüş ayrılıkları vardır. 

B) Şirket Çeşitleri: 

İslâm’da şirketler genel olarak mülk ve akit ortaklığı olmak üzere ikiye 









ayrılır. 

1. Mülk ortaklığı: iki ve daha çok kişinin şirket akdi olmaksızın bir ayn’ı 
birlikte mülk olarak edinmeleri sonucunda meydana gelen bir ortaklık 
türüdür. Bu ya ihtiyarî olur veya tarafların iradesi dışında zorunlu olarak 
meydana gelir. 

a) İhtiyari şirket: Bu, ortakların kendi fiilleri sonucu oluşan ortaklıktır. 
Meselâ; iki kişi bir şeyi birlikte satın alır veya ikisine birlikte bir şey hibe 
edilir veya bir vasiyet yapılır, onlar da bunu kabul ederlerse, birlikte satın 
aldıkları veya kendilerine hibe edilen ya da vasiyet olunan mal, bu ikisi 
arasında mülk şirketi olarak ortak olur. 

b) Zorunlu şirket: Tarafların kendi fiilleri olmaksızın, iki ve daha çok kişi 
arasında sabit olan ortaklıktır. Meselâ; iki kişi bir mala mirasçı olurlarsa, 
miras malı ikisi arasında miras payları oranında mülk ortaklığı ile müşterek 
olur. 

Mülk ortaklığı Mecelle’de şöyle belirlenmiştir. Maddeyi sadeleştirerek 
alıyoruz: “Mülk ortaklığı; sahip olma sebeblerinden olan satın alma, bağışı 
veya vasiyeti kabul etme ve mirasçı olma gibi bir sebeple yahut karıştırma 
veya malların karışması ile malları birbiriyle ayırmak mümkün olmayacak 
şekilde karıştırmak veyahut mallar bu şekilde birbirine karışmak suretiyle bir 
şeyin birden çok kimseler arasında ortak yani o şeyin onlara ait 
olmasıdır. "flOZli 

Mülk ortaklığının hükmü: Ortaklardan herbiri diğer ortağın payında 
yabancı hükmündedir. Bu yüzden onun payında ortağının izni olmadıkça 
tasarrufta bulunması caiz olmaz. Çünkü burada bir ortağın, diğerinin payında 
tasarruf velayeti bulunmamaktadır.^ -=^ 

2. Akit ortaklığı: İki ve daha çok kişinin bir malda ve kârında ortak olmak 
üzere yaptıkları sözleşmeden ibarettir. Mufâvaza (mutlak eşitlik üzere 
kurulan sermaye ortaklığı) ve inan (eşitlik gözetilmeyen sermaye ortaklığı) 
gibi. Bir taraf sermayeyi, öbür taraf emeğini ortaya koyarak emek-sermaye 
ortaklığı oluşturmuşlarsa buna da “Mudârabe” denir. 

Hanefilere göre akit ortaklığı sermaye, iş ve kredi (vücuh) ortaklığı olmak 
üzere üçe ayrılır. 

Sermaye ortaklığı: Ortaklar belli miktarda sermaye koyarak, bununla 
yapacakları ticaretten elde edecekleri kârı paylaşmak üzere sermaye ortaklığı 
kurulabilir. 

İş ortaklığı: Ortaklar mal yerine, san’at ve mesleklerini ortaya koyarak, 
birlikte iş alabilir, ortak taahhütlerde bulunabilir. Elde edecekleri kârı da 





anlaşma esaslarına göre paylaşırlar. 

Kredi ve itibar ortaklığı: İki ve daha çok kişi, sermayesiz, yalnız 
kredileriyle, yani ödünç para kullanarak ya da veresiye mal alıp satmak 
suretiyle kâr elde etmek ve bunu aralarında paylaşmak üzere ortaklık 
kurabilirler. 

Bu şirket çeşitleri müfâvaza, inan veya mudârabe tarzlarında olur J 1073 ^ 

Şâfiî ve Mâlikîlere göre mülk ortaklığı dört türlüdür. Müfâvaza, inan, beden 
ve kredi ortaklığı. Hanbelîler buna Mudârabeyi ilave ederi er J 1074 ^ 

Bunlardan başka bir taraf arazisini, diğer taraf emeğini koyar ve anlaştıkları 
oranlara göre çıkacak ürüne ortak olurlarsa böyle bir ortaklık “müzaraa 
(ziraat ortakçılığı)” adını alır. Yine ağaç bir taraftan, bakım ve emek diğer 
taraftan olursa, böyle bir ortaklığa da “müsâkât” denir J 1075 1 



İbnü’l-Hümam, a.g.e, V, 2; ez-Zeylai, et-Tebyin, III, 312; İbn Abidin, a.g.e, 
III, 364. 

eş-Şirbini, Muğni’l-Muhtac, II, 211. 
en-Nisa, 4/12. 

Sad, 38/24. 

Ebû Dâvud, Büyü 26. 

İbn Kudame, el-Muğni, V, 1. 

Mecelle, Mad. 1060. 

bk. es-Serahsi, el-Mebsut, XI, 151; el-Kâsânî, a.g.e, VI, 56 vd; İbnü’l- 
Hümam, a.g.e, V, 3; ez-Zeylai, Tebyinü’l-Hakaik, III, 312. 
ez-Zeylai, a.g.e, III, 313. 

İbn Rüşd, Bidayetü’l-Müctehid, II, 148; eş-Şirbini, Muğni’l-Muhtac, II, 

212 . 

bk. Mecelle Mad, 1431-1440, 1441-1448. 





VI - MUFÂVADA ORTAKLIĞI 


A) Tanımı: 

Bu, eşitlik esasına dayanan bir ortaklık çeşididir. Sermaye miktarlarının eşit 
olması, kâr ve zararın paylaşılmasının da eşitlik esasına göre çözümlenmesi 
gerekir. Ortaklar birbirinin hem vekili ve hem de kefili durumundadırlar. 
Ortakların şirket sermayesi olabilecek özel mülkleri bulunmaz. Özellikle 
tamamen şirket hesabına çalışan, bunun dışında hiçbir özel mülkü 
bulunmayan, tüm harcamalarını şirketten yapan aile şirketleri, kardeşler veya 
baba ile çocukları arasındaki bazı ortaklıklar bu gruba girebilir. Bir bakıma 
ortakların sorumluluğuna tüm mal varlıkları girdiği için dışa karşı güçlü bir 
ortaklık söz konusu olur. 

İbn Mace’nin naklettiği bir hadiste şöyle buyurulur: “Üç ticaret 
muamelesinde bereket vardır. Bunlar: Va’deli satış, mufavada ortaklığı ve 
satmak için değil de yemek için buğdayla arpayı karıştırmaktır.”^^ 

Ortaklar arasında sermaye eşitliği bozulursa, bu ortaklık “inan şirketi”ne 
dönüşür. Mufavada şirketini Hanefi ve Mâlikîler caiz görürken, Şâfiî mezhebi 
bunu uygulama bakımından mümkün görmemiştir. Hanbeliler de Şâfiiler gibi 
düşünür.^ - Bunlara göre mufâvadada eşitlik, istenilen anlamda 
gerçekleşmez. 

B) Şartları: 

1) Her ortağın vekâlet ve kefâlet ehliyetine sahip olması gerekir. Bu da 
onların hür, akıllı, ergin ve reşid olmalarını gerektirir. Çünkü burada her 
ortağın yapacağı tasarruf diğerlerini bağlar. 

2) Başta ve sonda miktar ve değer olarak sermayelerin eşit olması gerekir. 
Bu eşitlik bozulursa ortaklık şekil değiştirir ve inana dönüşür. 

3) Ortaklardan herbirinin sahip olduğu ve şirket malı olmaya elverişli 
bulunan mallarının ortaklığa dahil edilmesi gerekir. Altın, gümüş, nakit para 
gibi. Ancak ticaret malı (urûz), gayri menkul, alacak ve kayıp mal gibi 
mufâvada sermayesi olmaya elverişli bulunmayan şeylerde ortaklık bağlayıcı 
olmaz. 

4) Müfâvada ortaklığında, kârda eşitlik prensibi gözetilmelidir. Eğer bir 
ortak için eşitliği bozan kâr konuşulmuşsa mufavada bozulur. 

5) Müfâvada bütün ticaret işlerinde eşitliği gerektirir. Bu yüzden bir ortak 







diğerlerinden ayrı olarak kendisine ait bir ticaret yapamaz. Buna göre Ebû 
Hanife ve İmam Muhammed böyle bir ortaklıkta bütün ortakların müslüman 
olmasını şart koşar. Onlara göre bir müslümanla gayri müslim arasında 
müfavada geçerli olmaz. Çünkü meselâ; zımmî olan bir gayri müslimin, 
müslümana caiz olmayan şarap ve domuz ticareti gibi bir ticareti yapması 
caizdir. Ebû Yusuf’a göre ise müslümanla gayri müslim arasında müfavada 
ortaklığı caizdir. Çünkü ehliyet, vekalet ve kefalet bakımından aralarında 
eşitlik vardır J 1078 1 
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VII - İNAN ORTAKLIĞI 


A) Ortaklığın Tanımı: 

İki ve daha çok kişinin sermaye koyarak ticaret yapmak ve elde edilecek 
kârı aralarında paylaşmak üzere ortaklık kurmasıdır. Burada sermayelerin eşit 
olması gerekmediği gibi, kârın da sermaye oranlarına göre paylaşılması şart 
değildir. Ancak ortaklar zarara sermaye oranlarına göre katlanırlar. 

Burada ortaklar birbirinin yalnız vekili sayılır, kefili sayılmaz. Bu yüzden 
ticaret izni verilmiş küçük çocuk gibi, kefil olması geçerli bulunmayan kimse 
de inan şirketi ortağı olabilir. 

İnan ortaklığı her çeşit ticaret yapmak üzere genel olabileceği gibi tekstil, 
demir, inşaat malzemesi, taneli bitkiler gibi bazı ticaret türünde de özel 
olabilir. Diğer yandan inan şirketi müslümanla gayri müslim arasında da 
caizdir. Çünkü bu ortaklıkta eşitlik şartı yoktur J 1079 ^ 

B) İnan Ortaklığının Esasları: 

1. Ortakların Şirkette Çalışma Şartı: 

İnan şirketinde, ortaklardan birisinin veya hepsinin şirket içinde çalışması 
şart koşulabilir. İki kişi belli bir sermaye ile ortaklık kursalar, işleri birisinin 
yürüteceği, diğerinin şirket işiyle hiç ilgilenmeyeceği kararlaştırılsa mümkün 
ve caizdir. Ancak çalışmadan maksat, çalışmanın bizzat meydana gelmiş 
olması değildir. Çalışma şartı konulmakla yetinilir J 1080 ^ 

2. Kârın Paylaşılması: 

İslâm’ın ortaklık anlayışında kâr, prensip olarak, yaygın bir cüz şeklinde 
belirlenir. Kârın %10, %20 veya %50’sini almak gibi. Kâr az olursa, bu 
oranların miktarı azalır, çok olursa yükselir. Hiç kâr olmazsa, bir şey alınmaz. 
Şirketten, miktarı önceden belirlenmiş maktu kâr almak faiz sayılır. Meselâ, 
şirkette 10 milyon sermayesi olan kimse, yıl sonunda kâr olsun veya olmasın, 
sermayesinin net %40’ı kadar maktu bir parayı şart koşsa, 4 milyon lira faiz 
olur. Böyle bir şirket %150 kâr elde etmiş olsa, bu ortağın sermayesine göre 
daha fazla kâr alması mümkün iken, başlangıçta kendisini %40’la sınırlaması 
zarara uğramasına yol açmıştır. Hiç kâr olmaması halinde, şirket ona, 
anaparadan 4 milyon lira ödemek zorunda kalacaktır. Bu da şirketin 




zararınadır. Buradan İslâm’ın, sermayeye maktu bir meblağın yani faizin 
belirlenmesini yasaklamasının sebebini anlamak mümkündür. Bir yıl önceden 
yıl sonunda net kârın miktarını tam olarak tesbit etmek mümkün olmadığı 
için, taraflardan birisi şu veya bu ölçüde belirsizlikle karşı karşıyadır. Normal 
kâr ortaklığı ölçüleri içinde alması gerekeni alamamakta veya almaması 
gerekeni fazla olarak almaktadır. Bu da “haksız kazanç”a neden olmaktadır. 
Bu duruma göre, gerçekte faiz yasağının amacının “haksız kazanç”ı önlemek 
olduğunu söyleyebiliriz. 

Diğer yandan İmam Züfer (ö. 158/775) dışında Hanefiler, çalışan ortağın 
kârdan fazla pay alması prensibini kabul etmişlerdir. Hatta bütün ortaklar 
çalışsa bile, aralarında, ustalık, sanat, beceri ve benzeri bakımlardan farklılık 
olabileceği için kârın da bu özellikler dikkate alınarak paylaştırılması 
mümkündür. Meselâ, iki kişi 5’er kg. 22 ayar altın sermaye ile bir fabrika 
kursalar, ortaklardan birisi mühendis olarak kuruluşu yönetse ve işin başına 
geçse, diğer ortak da niteliksiz işçi olarak çalışsa, sermayeler eşit olmakla 
birlikte, mühendis olan, %10 fazla kâr istese, bu fazlalık onun çalışması 
karşılığı olur. Çünkü kâra hak kazanma ya sermaye, ya çalışma ya da dımânı 
yüklenme sebeblerinden birisiyle olur J 108 B 

Hadis-i şerifte şöyle buyurulur: 

“Kâr, ortakların serbestçe belirlediği şartlara göre paylaşılır. Zararın 
tazmini ise sermaye oranlarına göre olur.” ^ 1082 ^ 

Bu hadis Hz. Ali’nin sözü olarak da nakledilmiştir. 

Hanbeli ve Zeydiye mezhebleri de Hanefiler gibi düşünür. Yani onlara göre 
de ortakların sermayeleri eşit olmasına rağmen farklı kâr almaları 
mümkündür. 

Şâfiî, Mâliki, Zâhirî ve İmamiyye mezhebleri ile Hanefîlerden İmam 
Züfer’e göre, inan şirketinin sahih olması için, kâr ve zararın anaparadaki 
paylara göre olması gerekir. Çünkü kâr anaparanın geliri, zarar ise yine 
anaparanın eksilmesidir. Bu ikisi anapara miktarlarına göre olur. Yani kâr 
zarara benzer. Ortaklardan birisinin zararın belli bir bölümünü yüklenmeyi 
şart koşmasının geçerli olmaması gibi, kârdan anapara oranını aşan bir 
fazlalığı şart koşması da geçerli olmaz. 

Görüşlerin Değerlendirilmesi: 

İkinci görüş sahipleri, ortakların çalışmasını kârda bir fazlalık sebebi kabul 
etmediğine göre, çalışanlara emeğine uygun bir ücret takdir etmek 
gerekecektir. Yani ortaklar ayrıca, kendi işyerinde “iş akdi” ile çalışabilir. 




Sözleşmeye göre maaşını da alır. Buna göre, işyeri zarar etse de maaşı 
almaya hak kazanırlar. 

Hanefilere göre de, yıl sonunda alacağı kâra mahsuben, çalışan ortağın 
maaş alması mümkündür. Çalışma karşılığı %10 kâr tesbit edilmişse, aldığı 
maaşların tutarı %5 ise, fazlasını alır. Maaşlar %10’u aşarsa, fazla aldığını 
geri iade etmesi gerekir. Ancak şirket kâr etmediği zaman, çalışan ortak hiç 
ücret alamayacak, şirkete meccânen çalışmış olacaktır. Bu takdirde de avans 
olarak aldığı maaşları, onun anaparasından kesilecektir. Diğer yandan 
özellikle şirketi yöneten, kendi şahsı itibariyle şirket adına zaman zaman 
büyük risklere giren ticârî hayatta manevi kredi ve itibarı bulunan ortağın bu 
özelliklerinin maaşın ötesinde bir hakka neden olabileceğini düşünmek 
gerekir. 

3. Şirket Malında Tasarruf: 

İnan ortaklarından herbiri şirkete ait ticaret malını satma hakkına sahiptir. 
Çünkü onlar burada birbirinin vekili olup, mal alımı ve satımı konusunda biri 
diğerine izin vermiş sayılır. 

Her bir ortak şirket malını peşin veya veresiye olarak satabilir. Çünkü 
mutlak satış yetkisi bu çeşit satışları kapsamına alır. Diğer yandan böyle bir 
ticaret, tüccar örfüne göre yapılır. Ticaretle uğraşanların ise peşin veya vadeli 
satış yapması adetleridir. 

Şâfiîlere göre inanda vadeli satış caiz değildir. Hanbelilere göre ise bu 
konuda iki rivayet vardır, tercih edilen görüşe göre vadeli olarak satışları 
caizdir J 1083 ^ 

Diğer yandan ortaklar, insanların aldanma saydıkları bir ölçüye varmayan 
az veya çok satış bedeli ile satış yapabilirler. Çünkü satıştan amaç kâr elde 
etmektir. Çok aldanma halinde ise kâr elde edilemez. Bu yüzden çok aldanma 
akitten istisna edilmiştir. 

Elinde peşin para veya ölçü ya da tartı ile satılan buğday, arpa, zeytin yağı 
gibi mislî karşılık bulunan bir ortak peşin veya vadeli olarak şirket adına mal 
satın alabilir. Çünkü o, satın almaya vekil sayılır, vekil de veresiye alış-veriş 
yapabilir. Çünkü o, elindeki para veya mislî olan maldan satış bedelini ödeme 
imkânına sahiptir. Eğer elinde satış bedeli olabilecek bir karşılık olmaksızın 
veresiye mal satın alırsa, bu mal şirkete değil, kendisine ait olur. Çünkü şirket 
adına borçlanma özel yetki verilmedikçe caiz olmaz J 1084 l 


4. Şirket Sermayesini Kullanma Şekilleri: 




a) Şirket Sermayesinden Bidâa veya Vedîa Yoluyla Vermek: 

Bir ortak şirket sermayesinden bir bölümünü başkasına bidâa yoluyla 
verebilir. Bidâa; kârdan bir pay almaksızın, şirket sermayesini çalıştırıp 
dönem sonunda anaparayı ve tüm kârı şirkete vermektir. Bir şirket ortağı, 
maaşla adam bile çalıştırabildiğine göre, ücretsiz olarak şirkete kazanç 
sağlayacak olana öncelikle sermaye verebilmelidir. Yine bir ortak şirket 
malını emanet (vedîa) olarak da bırakabilir. Çünkü emanet bırakmak tüccar 
adetlerindendir. 

Bidâa muamelesi özellikle vakıf bünyesindeki nakit paraları işletip, elde 
edilecek kârın vakfın gayesine uygun olarak kullanılması amacıyla 
başvurulan bir yoldur. Nitekim Hanefi müctehidlerinden İmam Züfer altın 
veya gümüş para vakfedildiği takdirde bunun geçerli olduğu bu kabil nakit 
paranın vakıf mütevellisi tarafından bidaa veya Mudârabe yoluyla işletilerek 
elde edilecek kârın (ribh) vakfın hayır cihetine sarfedilmesi gerektiği 
içtihadında bulunmuştur. ^ 1085 1 Vakıfların büyük hayır hizmetlerini üstlendiği 
dönemlerde esnaf ve tüccar vakıf bünyesindeki “vakfedilmiş para”yı kendi 
sermayesi yanında Allah rızası için çalıştırır ve bu sermayenin bütün gelirini 
vakfa tahsis ederdi. Böylece daha fazla hayır işlenmesine vesile olmaya 
çalışırdı. Günümüzde elindeki yatırıma elverişli sermayeyi nasıl 
kullanacağını bilemeyen yakın hısımlara, çevredeki yetim ve öksüzlere bidâa 
yoluyla yardımcı olan hayırsever insanlar azalmıştır. Halbuki bu yolla onu da 
kalkındırmak ve hayır duasını almak ticaret tecrübesi olan müteşebbisler için 
güç bir iş değildir. 

b) Şirket Sermayesini Mudârabe Yoluyla Kullandırmak: 

Şirket ortağı, sermayeyi emek-sermaye ortaklığı yoluyla kullandırabilir. 
Hanefilerde kuvvetli olan görüş budur. Çünkü bir ortak şirket işinde ücret 
karşılığı işçi çalıştırabildiğine göre, kârdan belli pay karşılığında da öncelikle 
çalıştırabilmesi gerekir. Çünkü Mudârabede kâr olmadığı takdirde işletmeci 
birşey alamayacağı için şirket aleyhine bir sonuç meydana gelmez. 

c) Mal Satmak veya Satın Almak İçin Başkasına Vekâlet Vermek: 

Ticaretle uğraşan kimsenin çoğu kere bütün alış-verişleri bizzat yapmaya 
gücü yetmez. Bu yüzden o, özellikle işin kapasitesi genişledikçe mal alımı ve 
satımı için vekâlet yetkisi vererek adam çalıştırır. Vekalet ticaretin 
gereklerindendir. Alış-verişte vekil olan kimse yetki alanı içinde hareket eder. 
Ancak bazan mal sahibinin lehine olan tasarrufu yetki sınırını aşsa da geçerli 



olur. Mutlak vekil ise fahiş gabin ölçüsünde emsaline göre pahalı alamaz. 
Aksi halde böyle bir mal müvekkili adına alınmış sayılmaz (bk. “Fahiş Fiyat- 
Vekilin çok aldanma ile alış-veriş yapması” konusu). 

d) Şirket Adına İpotek İşlemleri Yapmak: 

Bir ortak, şirkete ait bir borç için rehin veya ipotek işlemleri yapabilir. Yine 
şirket alacakları için ipotek kabul edebilir. Çünkü rehin vermek borcu 
ödemek, rehin almak ise alacağı tahsil etmek için tüccar örfünde gerekli olan 
teminatlardır. Bir ortak şirket borcunu ödeyebileceği gibi, şirket alacaklarını 
da tahsil edebilir.^ Teminatlar da bu kapsama girer. 

e) Ortağın Senet veya Çek Ciro Edebilmesi: 

Şirket işinde çalışan ortak, şirket borçları için senet veya çek ciro 
edebileceği gibi, alacaklar için de ciro edilen senet veya çekleri kabul 
edebilir. Çünkü borç havalesi (ciro) tüccar örfünden olup, ödeme ve tahsil 
için bir yoldur. 

f) Her Ortağın Yaptığı Muameleden Sorumlu Olması: 

Bir ortak şirket adına yapmış olduğu bir alış-verişte kabz, satılan malın 
teslimi, gerektiğinde davalaşmak (husûmet) gibi akide ilgili hakları yerine 
getirmekle yükümlüdür. Bu yüzden şirket adına mal satan ortak bu malın 
bedelini kabza yetkili olduğu gibi, şirket adına aldığı malın bedelini ödemede 
de bu malı satın alan ortak muhataptır. Çünkü bir akide ilgili haklar bu akdi 
yapana bağlı olarak yürür. 

g) Şirket Sermayesi ile Yolculuk Yapmak: 

Ebû Hanife, İmam Muhammad, Mâliki ve Hanbelîlere göre, şirket 
sözleşmesinde aksi hüküm bulunmadıkça bir ortak şirket sermayesi ile 
yolculuk yapabilir. Ebû Yusuf ve İmam Şafii’ye göre ise diğer ortakların izni 
bulunmadıkça bir ortak şirket sermayesi ile yolculuğa çıkamaz. Çünkü 
yolculukta sermayenin telef olma ihtimali vardır. 

h) Şirket Malını Teberru Etmek veya Karz (Ödünç) Olarak Vermek: 

Bir ortak, diğer ortakların izni olmadıkça şirket malından tasadduk edemez 
ve başkasına karz (ödünç) olarak da veremez. Ortağın teberru yetkisi 
bulunmaz. Ödünç verme başlangıçta bedeli olmayan bir tasarruftur. Bu 
yüzden teberru niteliğindedir J 1087 ^ 

Şâfiîlere göre bir ortak prensip olarak vekilde olduğu gibi şirket için zararlı 




olmayan tasarruflarda bulunabilir. Buna göre, o veresiye mal satamayacağı 
gibi, fahiş gabinle de şirkete mal almamda bulunamaz. İzinsiz olarak şirketin 
bütün veya bir bölüm sermayesi ile yolculuğa çıkamaz. Çünkü ortaklık 
gerçekte ortakların birbirine vekâlet vermesi ve vekaleti kabul etmesi esasına 
dayanır / 1088 ^ 

5. Ortakların Şirket Zararına Katlanması: 

İnan şirketinde meydana gelecek zarara ortaklar sermaye oranlarına göre 
katlanır. Kârın paylaşılma şekli serbest sözleşme ile belirlenebilirken, İslâm 
zarara katlanma konusunda ortakları serbest bırakmamıştır. Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Sermaye ortaklığında kârın paylaşılması ortakların 
belirlediği şekilde olur, zarara katlanma ise sermaye oranlarına göre 
olur. ”ÜÜ89] 

Meselâ; beş kişi birer kiloğram 22 ayar altını anapara olarak belirleyip inan 
ortaklığı kursalar, herbiri şirket işinde çalışmak üzere anlaşmışlarsa kârı da 
aralarında eşit olarak paylaşabilirler. Ancak içlerinden birisi tahsili, tecrübesi 
ve yetenekleri ile ortaklığın başkanı olur ve işleri yürütmede diğerlerinden 
daha fazla emeği geçerse kârdan da fazla pay alabilir. Zarara ise her birinin 
sermaye oranlarına göre katlanması gerekir. Yıl sonunda hiç kâr olmadığı 
gibi toplam anapara 5 kğ. altından 4 kğ.’a inmişse, bu eksilmeye her ortak 
%20 oranında katlanır ve sermayeler 800’er gram altına düşmüş olur. 

6. İnan Ortaklığı ile Günümüz Anonim Ortaklıklarının 
Karşılaştırılması: 

İnan ortaklığında sermayeler şirket yönetimine teslim edilip, şirket adına 
mala dönüştükten sonra, haklar paylar oranında şirketin tüm malvarlığı 
üzerinde devam eder. Bu yüzden yıl sonlarında kâr dağıtılmazsa, şirketin 
malvarlığına eklenir ve ortakların giderek payı büyümüş olur. Ancak 
başlangıçta ilk sermayeyi belirleyen bir belge her ortağa verilmişse, “hisse 
senedi” diyebileceğimiz bu belgeler yeni mal varlığı karşısında gerçeği 
yansıtmaz olur. Bu yüzden her yıl sonunda veya belirli dönemlerde şirketin 
malvarlığını “yeniden değerleme” yoluyla tespit edip hisse senetlerine 
yansıtmak gerekir. Kârın tam olarak dağıtıldığı şirketlerde ilk anapara sabit 
kalmaya devam eder. Ancak sık sık enflasyona uğrayıp değer kaybeden bir 
para ile belirlenecek “anapara” giderek küçülür. Bu yüzden şirket 
sermayesinin sabit bir değer üzerinden belirlenip, yıl sonlarında gerçek kârı 





dağıtma yoluna gitmelidir. Bu sabit değer altın olabileceği gibi, hububat 
ticareti yapanlar arasında buğday, arpa; inşaat malzemesi ticareti yapanlarda 
standart demir veya çimento gibi değerler de olabilir. 

Yukarıda örnek verdiğimiz beş kişinin birer kğ. altınla oluşturacağı bir 
ortaklıkta daha önce kâr dağıtılmadan ulaşılan beşinci yılın sonunda 
hisselerin para olarak belirlenmesi gerekse; şirketin malvarlığı 20 kğ. altın 
karşılığına ulaşmışsa, herbir ortağın payı bir kğ.’dan 4 kğ.’a çıkmış olur. 
Böyle bir ortak ayrılmak isterse, hissesini diğer ortaklardan birisine veya 
üçüncü bir kişiye pazarlık yaparak satabilir. 

İslâm’da ortaklık kurmanın amacı kâr elde etmektir. Bu yüzden yıl veya 
dönem sonunda kârın paylaşılmasını isteyen ortak olursa, tek kişi bile olsa 
kârın hesaplanıp verilmesi gerekir. Ancak burada, diğer ortaklar kâr almayıp 
şirket sermayesinin büyümesini istiyorlarsa, böyle bir şirket yapısında kâr 
alanın payı sabit kalırken, kâr almayanlarınki büyümeye devam eder. Bunun 
sonucunda ileriki yıllarda onların şirket içindeki pay oranları yükseleceği için 
payı sabit kalanlardan daha fazla kâr alma imkânları doğar. Bu da ortakları 
tasarrufa teşvik eder. 

İslâm’da bir şirket ana sözleşmesinde; ortakların sermaye oranları, kârın 
paylaşılma şekli, kimlerin çalışacağı ve bu çalışmanın kâra yansıma şekli, 
şirketin nasıl yönetileceği, kararların nasıl alınacağı, şirketi yönetecek ortağın 
yetki alanı, görev ve sorumlulukları gibi hususlar belirlenirse bu şartlar bütün 
ortaklar için bağlayıcı olur. Bunun yanında ortaklardan birisinin veya bir 
kaçının zarara katlanmayacağı veya sermaye oranları dışında bir oranla zarara 
katlanma şartı geçersizdir. Çünkü bu hüküm hadisle çelişir. Hz. Peygamber 
şöyle byurmuştur: “Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara 
uyarlar. Ancak haramı helal, helali haram yapan şart müstesnadır. ” ^ 109 °1 

Günümüz anonim şirketleri bazı yönlerden inan ortaklığına benzemekle 
birlikte, bunlarda çoğunluk paya sahip ortakların azınlığın haklarını 
çiğnemesine elverişli hükümler vardır. Şöyle ki: 

Anonim şirketlerde de başlangıçta hisse senetlerinde yazan para ile mal 
varlığı arasında bir yakınlık vardır. Ancak bazan çeyrek asır geçtiği halde hiç 
değiştirilmemiş hisse senetleri vardır. Böyle bir şirketin, ilk kuruluş 
sermayesi 100 milyon olsa, 10 yıl sonra, dağıtılmayan kârlar ve enflasyonlar 
sebebiyle müsbet mal varlığının yeniden değerleme sonucu 3 milyar liraya 
yükseldiği anlaşılsa, başlangıçta 1 milyon lira sermaye koyan ortağın, mal 
varlığı üzerindeki hakkı 30 milyona çıkmış olur. Fakat, hisse senetlerinde 
düzeltme yapılmadığı için, böyle bir ortak, hisse senedine menkul kıymetler 



borsanında belki 2 ya da 3 milyon liraya alıcı bulduğu zaman %100 veya 
%200 kârla sattığını düşünecektir. Gerçek değeri 30 milyon lira dolaylarında 
olan bir hisse senedinin, şirketin önceki yıllarda kâr dağıtmaması veya 
kısmen dağıtması yüzünden değerinin düşmesi ve 27 milyon eksiğine 
satılması ekonomik bir çelişkidir. Hisse senetlerinden çok, temsil ettiği mala 
yönelmek ve yeniden değerlemelerle, hisse senetlerine gerçeği yansıtmak 
gerekir. Senedin üzerine gerçek değeri yansıdıktan sonra, senet sahibinin 
pazarlıkla ve tenzilat yaparak dilediği fiyata satma hakkı söz konusu olur. 

Diğer yandan, hisse senetlerinde yazılı olan sermaye 100 milyon olunca, 
%51’ini, yani 51 milyon liralık hisse senedini eline geçiren, gerçek değeri 3 
milyar lira olan bir tesisi ele geçirebilecektir. Bu da başka bir çelişkidir. Kâr 
dağıtmama yoluyla, o şirkete ilgiyi azaltmak, bu yolla hisse senetlerinin 
değerini düşürmek ve ondan sonra da bunları satın alarak şirketi ele geçirmek 
olağan hadiselerdendir. Belirtilen yöntemler kul haklarını geniş ölçüde ve 
dışarıdan bakanların fark edemeyeceği biçimde yemeye elverişli 
görünmektedir. Bu konuda son yıllarda çıkarılan “Yeniden Değerleme 
Kanunu” ve uygulamalar olumlu adımlar sayılabilir. Ancak ortakların 
haklarını koruyucu daha etkin tedbirlere ihtiyaç vardır. 

Sonuç olarak İslâm’ın öngördüğü şirket yapısı ve statüsü araya banka veya 
devlet kredileri girmeksizin tasarrufları doğrudan yatırımlara sevkedebilecek 
güçtedir. Gerek inan ortaklığı ve gerekse bundan sonra inceleyeceğimiz 
vücuh (kredi), ziraat ortakçılığı, bağ-bahçe ortakçılığı ve Mudârabe gibi 
yöntemler İslâm toplumunun ekonomik yapısında güçleri birleştirip, refahı 
tabana yaymanın aracı olarak değerlendirilebilir. 
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VIII - VÜCÛH (KREDİ) ORTAKLIĞI 


Sermayesi olmayan fakat toplumda itibarı bulunan iki ve daha çok 
kimsenin veresiye mal satın alıp peşin satmak ve elde edecekleri kârı 
aralarında paylaşmak üzere kurdukları bir ortaklıktır. Buna “vücûh ortaklığı” 
denmesinin sebebi, toplumda ancak itibarı olana veresiye mal satılması 
yüzündendir. Böyle bir ortaklıkta, başlangıçta bir iş veya mal bulunmaksızın 
ödünç alman para veya veresiye mal almamdan doğacak olan borçların 
ödenme rizikosunu ortaklar eşit veya farklı oranlarda üstlenirler. Kârın 
paylaşılması da bu borç üstlenme oranlarına göre olur. 

Hanefi, Hanbeli ve Zeydîlere göre vücûh ortaklığı caizdir. Çünkü bu her bir 
ortağın diğerini satma ve satın alma hususunda vekil tayin etmesidir. Bunun 
sonucu olarak meydana gelecek borcu ve elde edilecek kârı paylaşmak üzere 
sözleşme yapmak da caiz olur. Diğer yandan insanlar çağlar boyunca bu gibi 
muameleleri yapmış ve karşı çıkan olmamıştır. Bu yüzden bu konuda 
“teâmül” oluşmuştur / 109 3 Hz. Peygamber’in: “Müslümanlar kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uyarlar.” hadisi de bu konuda bir delildir J 1092 ^ 

Burada ortaklar ne miktar borç üstlenmişlerse, kârı da o oranda paylaşırlar. 
Çünkü bir ortaklıkta kâra hak kazanma üç sebepten birisine dayanmalıdır: 
Sermaye, iş veya tazmin yükümlülüğü. Vücûh şirketinde kâra hak kazanma 
tazmini üstlenme nedenine dayanır. 

Vücûh şirketi mutlak eşitlik esasına dayandırılmışsa (mufâvada tarzı) 
ortaklar aynı zamanda birbirinin kefili sayılır. 

Böyle bir eşitlik konuşulmamışsa inan ortaklığı niteliğinde olur. Bu 
takdirde ortaklar farklı oranlarda rizikoya girebilirler, kâr da bu riziko 
oranlarına göre paylaşılır. Ortakların şirket işlerinde çalışma, yetki, 
sorumluluk ve tasarrufları yukarıda müfavada ve inan ortaklığında 
belirttiğimiz ölçüler içinde cereyan eder. Ancak Hanbeliler temelde vücûh 
şirketini caiz görmekle birlikte bunun müfavada şekline karşı çıkarlar. Çünkü 
bu sonuncuda riske sınır konulamaz / 1093 ^ 

Şâfiî ve Mâlikîlere göre ise vücûh ortaklığı batıldır. Çünkü bir ortaklık ya 
sermayeye veya işe (sanata) dayanmalıdır. Burada ikisi de yoktur. Diğer 
yandan bunda garar (bilinmezlik) vardır. Çünkü bir ortak, bir iş veya sanatla 

sınırlı olmayan bir kazancı başkasına bedel olarak vermeyi üstlenmektedir. 
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Vücûh ortaklığı uygulama örneği: İki kişi bir kğ. 22 ayar altını ödünç (karz) 






olarak alıp, ticaret işinde kullansalar veya bir firmanın ürünlerini pazarlamak 
üzere altı ay ödemesiz, ondan sonraki altı ayda taksitlerle ödemek üzere 
veresiye mal almaktan doğan borçları yarı yarıya ödemeyi üstlenmişlerse elde 
edilecek kârı da aynı oranda paylaşırlar. Böyle bir ortaklık kâr birikimi 
sonucunda sermaye oluşunca giderek “inan ortaklığı”na dönüşebilir ve 
başlangıçta hiç sermayesi bulunmayan ortaklar manevi itibarları ve dürüst 
çalışmaları sonucunda ileriki yıllarda büyük müteşebbis olabilirler. 



el-Kâsânî, a.g.e, VI, 57; İbnü’l-Hümam, a.g.e, V, 30 vd; es-Serahsi, el- 
Mebsut, XI, 154; İbn Kudame, el-Muğni, V, 12. 

Buhari, İcare 14; Tirmizi, Ahkam 17. 

bk. el-Kâsânî, a.g.e, VI, 177; İbn Abidin, a.g.e, III, 382; ez-Zühayli, a.g.e, 
IV, 801, vd. 

İbn Rüşd, a.g.e, II, 252; eş-Şirbini, a.g.e, II, 212; eş-Şirazi, el-Mühezzeb, II, 
346. 



IX - İŞ VE TAAHHÜT ORTAKLIĞI 
(SANÂYİ’ ŞİRKETİ) 


İki kişinin bir işi yapmayı taahhüt etmesi ve elde edilecek kazancı 
aralarında paylaşmak üzere anlaşmasıyla meydana gelen ortaklıktır. Buna, 
“şirket-i sanâyi’” veya “şirket-i a’mâl” denir. İnşaat müteahhitliği, terzilik, 
boyacılık ve benzeri gibi. Bu çeşit ortaklığın amacı kazancın ortaklar arasında 
eşit veya farklı şekilde paylaşılmasıdır. Burada ortakların aynı meslekten 
olması da şart değildir. Meselâ; bir inşaat müteahhidi ile, bir konfeksiyon 
üreticisi işlerini birleştirerek, kazancı aralarında yarı yarıya paylaşmak üzere 
anlaşsalar bir iş ortaklığı meydana gelmiş olur. Zarara da ortaklar yarı yarıya 
katlanır. Aynı meslekten olanların böyle bir ortaklık oluşturması daha kolay 
olur. Bu şirkete “a’mâl” veya “ebdân” ortaklığı da denir. 

Hanefi, Mâliki ve Hanbelilere göre iş ortaklığı caizdir. Çünkü muamele, 
ortakların birbirine vekâlet vermesine elverişlidir. Delil; “teâmül”dür. Diğer 
yandan kâra; sermaye, iş veya tazmini üstlenme karşılığında hak kazanılır. 
Burada “iş” üstlenilmektedir J 1095 ^ İbn Mes’ud (r.a.)’ten şöyle dediği 
nakledilmiştir: “Bedir gününde ben, Ammâr ve Sa’d ortak olduk. Sa’d (r.a.)’a 
iki esir isabet etti, bize bir şey isabet etmedi (bu, esirlere ait eşyayı paylaşma 
ortaklığı idi). Hz. Peygamber bizim ortaklığımıza karşı çıkmadı.Diğer 
yandan Mâlikîlere göre iş ortaklığının geçerli olması için meslek birliği şart 
olduğu gibi, Hanbelilere göre, odun, ot ve benzeri mübah şeylerde de bu çeşit 
ortaklık tesis edilebilir. 

İmam Züfer’e ve Şâfiîlere göre iş ortaklığı batıldır. Çünkü yapılan işin 
tespiti mümkün olmaz. Bu yüzden muamelede garar (aldanma riski) vardır. 
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İş Ortaklığının Hükümleri: 

1. İş ortaklığında, her bir ortağın taahhüt ettiği iş diğer ortağı da bağlar. 
İstihsan deliline göre işin sahibi, işin yapılmasını dilediği ortaktan isteyebilir. 
Aynı şekilde her ortak da iş sahibinden ücretinin tümünü talep edebilir. İş 
sahibi de herhangi bir ortağa ödemeyi yapmakla sorumluluktan kurtulur. 
Kıyasa göre ise, işi hangi ortak almışsa işten onun sorunlu olması ve ücreti de 
onun istemesi gerekir. Mutlak eşitliği gerektiren “müfâvada ortaklığında ise 
ortaklar birbirinin kefili sayıldığı için kıyasa göre de işin yapılması her 





ortaktan istenebilir. 

2. İş ortaklığında kârın paylaşılması yapılan işe göre değil, taahhüdü tazmin 
yükümlülüğüne göre olur. Meselâ; ortaklardan birisi hastalandığı veya 
yolculuğa çıktığı için çalışamasa işi diğer ortak yapsa bile kazancın 
paylaşılması “iş ortaklığı sözleşmesi”ne göre yapılır. Sorumluluğun fazlasını 
üstlenen ortak çalışmasa bile kârdan da bu oranda hak sahibi olur. Çünkü 
böyle bir ortaklıkta ücrete hak kazanmak çalışmakla değil, tazmini göze 
almakla olur. 

3. İş ortaklığında zarara katlanma, ortakların üstlendikleri tazminat oranına 
göre belirlenir. Meselâ; bir inşaat şirketinde bir ortak, taahhüt işinin üçte 
ikisinin, diğer ortak üçte birinin sorumluluğunu üstlense, kârı da bu oranda 

paylaşmaları gerekir. Bu esasa aykırı olan sözleşme hükümleri geçersizdir. 
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4. Her bir ortağa ait hayvan veya nakil aracı, şirket adına taahhüt edilen işte 
kullanılırsa, kazanç sözleşmeye göre paylaşılır. Ancak bu gibi araçlar 
yabancıya kiraya verilirse, kira gelirinde ortaklık fasit olur ve gelir araç 
sahibine ait bulunur. Çünkü bir ortağın bu konuda diğer ortağa vereceği 
vekalet geçerli değildir J 1099 ^ 



el-Kâsânî, a.g.e, VI, 57; İbnü’l-Hümam, a.g.e V, 28; es-Serahsi, a.g.e, XI, 
154 vd; İbn Abidin, a.g.e, III, 380; İbn Rüşd a.g.e, II, 252; İbn kudame, el- 
Muğni, V, 11. 

Ebû Davud, Büyü 29, Edeb 47; Nesai, Eyman 47; İbn Mace, Ticarat 63. 
İbnü’l-Hümam, a.g.e, V, 31; eş-Şirbini, a.g.e, II, 212; ez-Zühayli, a.g.e, IV, 
804. 

es-Serahsi, a.g.e, XI, 107; el-Kâsânî, ag..e, VI, 76 vd; İbn Abidin, a.g.e, III, 
381. 

es-Serahsi, a.g.e, XI, 170, 218 vd; İbn Abidin, a.g.e, III, 383 vd. 




X - MUDÂRABE ORTAKLIĞI 


A) Mudârabenin Tarifi ve Dayandığı Deliller: 

Mudârabe “darb” kökünden, bir sözcük olup, kök anlamı; ticaret için 
yolculuk yapmak demektir. Emek-sermaye ortaklığına Irak yöresi 
“Mudârabe” adını verirken Hicaz yöresi “Kırâz (kredi)” terimini kullanmıştır. 
Bu ortaklığa “Muamele” adı da verilmiştir. Mudârabe şu şekilde tarif 
edilmiştir: Sermaye sahibinin belli miktar sermayeyi işletmeciye ticaret 
yapmak üzere vermesi ve elde edilecek kâra, belirledikleri şartlara göre ortak 
olmalarıdır. Zarar ise yalnız sermaye sahibine aittir. İşletmeci zarara 
katlanmaz, ancak emeği boşa gitmiş olur. Burada sermaye sahibi kâra 
sermaye sebebiyle, işletmeci (mudarib) ise emeği karşılığında hak kazanır. 
Mudârabe kısaca; sermaye bir taraftan, bunu işletmek diğer taraftan olmak 
üzere kurulan “emek-sermaye ortaklığı” olarak da tarif edilmiştir / 1100 ^ 

Başkasına sermaye verip kullandırmada kârın tamamının sermaye sahibine 
ait olacağı şart koşulursa, bu muamele “bidâa” adını alırken, kârın tümü 
işletmeciye şart koşulmuşsa “karz-ı hasen” muamelesi söz konusu olur. 

Mudârabenin meşruluğu Kitap, Sünnet ve İcmâ’ya dayanır. 

Kitaptan deliller: Kur’an-ı Kerim’de Mudârabeden söz eden bir ayet 
olmamakla birlikte, yeryüzünde dolaşarak ticaret yapmanın meşru olduğunu 
bildiren ayetle, ticaretin genel olarak meşru bir kazanç yolu olduğunu ifade 
eden bazı ayetler Mudârabeyi de kapsamına alır. 

Yüce Allah şöyle buyurur: “Allah içinizden hastalar, yeryüzünde dolaşıp 
(Allâh’ın lutfunu arayan başka kimseler ve Allah yolunda savaşan başka 
insanlar bulunacağını bilmiştir. ^ 1101 ! 

“Artık namaz kılındı mı yeryüzüne dağılın ve (Allâh’ın lütfundan 
arayın.” ^ 1102 ^ “Rabbinizin rızkından istemenizde size bir günah 
yoktur .” IELQ3] 

Sünnetten deliller: İbn Abbas (r. anhümâ) şöyle demiştir: Abbas (r.a.) 
Mudârabe yoluyla sermaye verdiği zaman, ortağına bu sermaye ile deniz 
yolculuğuna çıkmamasını, bir vadide konaklamamasını ve canlı hayvan satın 
almamasını şart koşardı. Eğer bunları yapar ve zarar ederse anaparayı tazmin 
edecekti. Onun Mudârabede öne sürdüğü bu şartlar Allah elçisine ulaşmış ve 
o buna izin vermiştir.’ ^ 1104 ! Hakim b. Hizam (r.a.) da Mudârabe yoluyla 
sermaye verince benzer şartlar öne sürmüştür. 







Diğer yandan Hz. Ömer’in yetimlere ait malı, Hz. Osman’ın ise kendi 
malını Mudârabeye verdiği, Cabir (r.a.)’in Mudârabe ortaklığında bir sakınca 
görmediği nakledilmiştir. ^ 1105 1 

Suhayb (r.a.) Hz. Peygamberin şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 

“Üç şeyde bereket vardır. Vadeli satış, Mukaraza (Mudârabe) ve satmak 
için değil, evde yemek üzere arpa ile buğdayı karıştırmak.” ^ 1106 ^ 

İbn Hazm şöyle demiştir: Kitap ve sünnette Mudârabeyi belirleyen 
doğrudan bir delil bulunmamakla, birlikte bu konuda açık icma (görüş birliği) 
vardır. Çünkü biz Hz. Peygamber döneminde Mudârabe’nin uygulandığını ve 
Allah elçisinin de bunu takrir buyurduğunu kesin olarak biliyoruz. Eğer böyle 
olmasaydı, Mudârabe caiz olmazdı.’’ ^ 1107 ! 

Bu konuda başka bir uygulama da Hz. Ömer’in halifeliği sırasında 
olmuştur. Ömer (r.a.)’in iki oğlu Abdullah ve Ubeydullah Irak ordusuna 
katılırlar. Ancak dönüş için paraları kalmayınca, vali Ebû Mûsa el-Eşr’ârî’ye 
(ö.44/664) başvururlar. 

Ebû Musa şöyle der: “Size beytülmalden kredi vereyim. Buradan mal alıp, 
Medine’de satarsınız. Anaparayı mü’minlerin Emirine verirsiniz, kârı da 
aranızda paylaşırsınız.” Abdullah ve Ubeydullah Irak’tan aldıkları malları 
Medine’de sattılar ve kâr elde ettiler. Anaparayı Hz. Ömer’e getirince, o 
şöyle dedi: 

- Ebû Musa, sizin gibi bütün orduya da kredi dağıttı mı? Hayır, cevabını 
alınca da; 

- Anaparayı ve elde ettiğiniz kârı beytü’l-mâle teslim ediniz, dedi. 
Ubeydullah şöyle dedi: 

- Mal yolda helak olsaydı tazmin edecektik. Bu arada diğer bir sahabi söz 
alarak şöyle dedi: 

- Ey Ömer, bu sermayeyi kredi olarak kabul etseniz, yani bunu Mudârabe 
şirketi olarak değerlendirseniz. Buna göre, anaparanın tümü ve kârın yarısı 
beytü’l-mâle, kârın diğer yarısı da Hz. Ömer’in iki oğluna verilecektir. Ömer 
(r.a.) buna razı oldu ve hüküm uygulandı / 1108 ^ 

İslâm’da Mudârabe ortaklığı uzun veya kısa vadeli her çeşit krediyi temin 
etmek için elverişli bir ortaklık çeşididir. Toplumda, elinde büyük meblağlara 
ulaşan nakit parası olan birçok kimseler bunu işletmek, ticârî bir işte 
kullanmak ister. Ancak bilgisi, tecrübesi veya sağlığı elverişli olmadığı için 
bu arzusunu gerçekleştiremez. Yine toplumda bilgili, yetenekli ve ticaret 
işine yatkın birçok kimseler de sermaye yokluğundan dolayı ticarete atılamaz. 
İşte, Mudârabe şirketi birbirine muhtaç olan bu iki unsuru bir araya getirir, ve 






iki taraf da bundan kârlı çıkar. Toplumda muattal kalan sermayeler ve iş 
bulamayan kabiliyetler değerlenmiş olur. Bu çeşit ortaklık tamamen güvene 
dayanır. İşi yürütmeyi üzerine alan ortak güvene layık olmaya çalışır. 
Giderek dürüst iş adamları meydana gelebilir. 

B) Mudârabe Çeşitleri: 

Mudârabe şirketi, sermaye sahibinin, işi yürütecek olanın uyacağı birtakım 
kurallar koyup koymamasına göre mutlak ve mukayyet Mudârabe olmak 
üzere iki kısma ayrılır: 

1. Mutlak Mudârabe: Sermaye sahibinin, herhangi bir kayıt koymaksızın, 
işletmeciyi ticaret işinde serbest bırakmasıdır. Yalnız kârın paylaşılma şeklini 
ve zamanını belirlemekle yetinir. 

2. Mukayyet Mudârabe: Sermaye sahibi, anaparayı işletmeciye verirken 
bazı şartlar öne sürer ve bunlara uymasını ondan ister. Bu şartlar şunlar 
olabilir: 

Ebû Hanife ve Ahmed b. Hanbel’e Göre; 

a) Sermaye ile belirli bir beldede ticaret yapmayı şart koşabilir. Meselâ, iş 
yerinin Bursa’da açılmasını, ticaretin yalnız Bursa’da yapılmasını isteyebilir. 
Sermaye sahibinin işi kontrol, kârı paylaşma ve sonunda ortaklığı tasfiye 
kolaylığı sağlayacağı için buna hakkı vardır. Yukarıda deliller kısmında 
zikrettiğimiz İbn Abbas hadisinde, Hz. Abbas’ın işi yürütene belde ile ilgili 
bazı kayıtlar koyduğu ve Hz. Peygamber’in de bunu tasvib ettiği de 
behrtilmiştir J 1109 ! 

b) Belirli cins ve çeşit ticaret eşyasını alıp-satmasmı şart koşabilir. Mesela, 
yalnız gıda maddeleri veya tesktil ürünleri yahut da akaryakıt ticareti 
yapmasını istemek gibi. Hz. Abbas’ın işletmeciye canlı hayvan ticaretini 
yasaklaması bunun delilidir. 

c) Ortaklığın süresini belirleyebilir. Meselâ, bir yıl süreyle ticaret yapmak, 
yıl sonunda ticareti tasfiye etmek üzere sözleşme yapabilir. Ancak süresi 
sınırlı olan Mudârabede, tasfiyede güçlük olmaması için uygun ticaret 
çeşidinin seçilmesi gerekir. Belirtilen sürede sonuç alınamayacağı önceden 
belli olan ticaret çeşidine girilmemelidir. 

d) Belirli kimseden mal almayı ve belirli kimseye satmayı şart koşabilir. 
Bununla pazarlama, acenta, şube ve benzeri tüm faaliyetler Mudârabe 
kapsamına girebilir. Meselâ; bir firma çeşitli şehirlerde güvenilir, yetenekli 
kimselere sermaye vererek yalnız kendi üretimlerini alıp satmasını, yıl 



sonlarında hesaplanacak net kârın yarı yarıya paylaşılmasını sağlayabilir. 
Yine bir firma, sermayesi olmayan, dürüst ve yetenekli bir elemana sermaye 
vererek, ayda bin ton akaryakıt satın alarak kendi firmasına satmasını 
isteyebilir. Bu ticaretten elde edilecek kâr firma ile işletmeci arasında 
paylaşılmış olur. Böyle bir ticaretten iki taraf da kârlı çıkar. 

e) Mudârabeyi gelecek zamana izafe etmek mümkündür. Meselâ, 
sözleşmeyi yaptıktan altı ay sonra, Mudârabe faaliyetlerinin başlayacağı 
kararlaştırılmış olabilir. Sermaye sahibinin veya işletmecinin başka işleri 
sebebiyle, Mudârabeyi hemen başlatmaları mümkün olmayabilir. 

İmam Şâfiî ve Mâlikîlere Göre; 

Onlar son üç maddeyi kabul etmezler. Yani Mudârabenin süresini 
belirleme, mal alınıp-satılacak kimseleri tesbit etme ve akdi gelecek zamana 
izafe geçerli değildirj - - '■ 

C) Mudârabenin Hukuki Niteliği: 

Ebû Hanife, Şâfiî ve Ahmed b. Hanbel’e göre, Mudârabe akdi lüzum ifade 
etmez. Taraflardan herbiri dilediği zaman akdi feshedebilir. Bu, mirasçılara 
da geçmez. Çünkü Mudârabe başkasının malında, onun izniyle tasarrufta 
bulunmaktır. Ancak fesih sırasında anaparanın nakit halinde olması gerekir. 
Eğer anapara ticaret eşyası kabilinden olursa Hanefilere göre fesih yoluna 
gidilemez. 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre, Mudârabe, anapara ticarat eşyası halinde iken 
feshedilirse, taraflar bu malları satma veya paylaşma konusunda görüş birliği 
içinde iseler fesih caiz olur. İşletmeci Mudârabe malını paraya çevirmek ister, 
sermaye sahibi karşı çıkarsa sermaye sahibi satışa zorlanır. Çünkü, 
işletmecinin hakkı kârda olup, bu da ticaret eşyasının paraya dönüşmesiyle 
ortaya çıkar J 1111 ^ 

Bu duruma göre, süresi belirlenmemiş olan Mudârabede taraflar akdi 
diledikleri zaman feshedebilecektir. Ancak bunun tarafların zararına olacak 
bir şekilde yapılmaması gerekir. 

D) Mudârâbede Kârın Paylaşılması: 

Mudârabe için sermaye verilirken, kârın paylaşılma şartlarının da 
belirlenmesi gerekir. Kâr, sermaye sahibi ile işletmeci arasında 1/2, 1/3, 2/3 
gibi şayi bir cüz olarak belirlenir. Gelir çok olursa tarafların alacağı kâr payı 
da büyümüş olur. Mudârabede akdin konusunu kâr teşkil ettiği için, bunun 




bilinmemesi akdin fesadını gerektirir / 1112 ^ Mudârabe sözleşmesinde, kârın 
taraflar arasında ortak olduğu belirtilmekle yetinilse Mudârabe ortaklığı 
geçerli olur. Ancak bu takdirde kâr aralarında yarı yarıya paylaşılır. Çünkü 
ortaklık, aksi kararlaştırmadığı sürece, prensip olarak eşitliği gerektirir / 1113 ^ 

Mudârabede maktu bir kârın şart koşulması geçerli değildir. Böyle bir şart 
Mudârabeyi de fasit kılar. Çünkü Mudârabe kârda ortaklığı gerektirir. 
İşletmecinin, yalnız belirlenen maktu kâr kadar gelir sağlaması halinde karşı 
taraf bir şey alamaz. Bu nedenle de ortaklık gerçekleşmez. Meselâ; bir kimse 
bir kğ. 22 ayar altını %40 maktu kâr almak üzere Mudârabe yoluyla 
işletmeciye verse, yıl sonunda bütün kâr 400 gr. altından ibaret olsa, 
işletmecinin emeği karşılıksız kalır. Yüzde yüz elli kâr edilmesi halinde de 
sermaye sahibi anaparanın %40’ını az bulabilir. Diğer yandan anaparanın 
%40’ı denilince bu faiz olur. Burada Mudârabe muamelesi fasit olacağından 
bütün kârı sermaye sahibi alırken, işletmeci yalnız çalışmasının karşılığını 
(ecr-i misil) alabilir / 1114 ^ 

E) İşletmecinin Kâra Mahsûben Maaş Alması: 

Mudârabe akdinde, işletmecinin yıl sonunda elde edilecek kâra mahsuben 
belli ücreti avans olarak alması kararlaştırılabilir. İslâm hukukçularının 
çoğunluğu, işletmecinin özellikle şirketle ilgili dış seyahatlerindeki şahsî 
masraflarını da ortaklıktan alabileceği görüşünü benimsemiştir. Yeme, içme, 
giyim ve diğer normal masraflar bunlar arasındadır. 

İşletmecinin gerek şahsı için yapacağı harcamalar ve gerekse avans olarak 
aldığı meblağlar, yıl sonunda kârın kendi hissesine düşen kısmından mahsub 
edilir. Eğer kâr bu harcamaları karşılamazsa, yalnız nafaka kapsamına giren 
şahsı ile ilgili harcamaları anaparadan karşılanır. Şâfiîlerin en meşhur 
görüşüne göre, sermaye sahibinin izni olmadıkça, işletmeci şirket malından 
ne hazarda ve ne de seferde kendi nafakasını sağlayamaz / 1115 1 

F) Alt Mudârabe ve Banka Sistemine Geçiş: 

İşletmecinin sermayeyi bizzat işletmesi şart değildir. İşleri yürütürken 
başkalarını çalıştırması mümkün olduğu gibi, sermayeyi daha iyi çalıştıracak 
başka birisine vermesi de mümkündür. Böylece alt Mudârabe meydana 
gelmiş olur. Sermaye sahibine ilk işletmeci muhatap olacağı için, onun 
menfaati haleldar olmaz. Belki daha iyi işletme yüzünden kâr marjı artabilir. 
Meselâ; hastalanan ve uzunca süre tedavi görmesi gereken bir sarraf, 20 kğ. 









22 ayar altını Mudârabe yoluyla işletmesi için, dükkanını A’ya teslim etse, yıl 
sonlarında net kârı yarı yarıya paylaşmak üzere anlaşsalar, A daha sonra 
sarraflık işinde çok yetenekli olan, fakat sermayesi bulunmayan B ile, yıl 
sonlarında kendi hissesi olan %50 kârının %30’unu vermek üzere, ikinci bir 
Mudârabe sözleşmesi yapıp, dükkânı devretse, bu mümkün ve caizdir. Yıl 
sonunda beş kğ. 22 ayar altın net kâr olarak meydana gelmişse 2,5 kğ.’ı 
sermaye sahibinin, 1 kğ.’ı A’nın, %30 olan 1,5 kğ.’ı da B’nin olur. Burada A 
belki hiç çalışmadığı halde, sermaye sahibine karşı riske girmesi, sermayeyi, 
bu konuda yetenekli bir işletmeciye teslim edip, fazla kâr elde edilmesine 
katkıda bulunması nedeniyle 1 kğ. altını hak etmiş bulunur / 1116 ^ 

A’nın yaptığı işi daha düzenli ve geniş ölçüde bir kuruluş yaparsa, 
sermayeleri ticarete ve yatırımlara yönlendirdiği ve dürüst, yetenekli 
işletmecileri bulmada aracılık ettiği için ilk Mudârabe anlaşmasında 
belirlenen kârı almaya hak kazanır. Bunu bir İslâm Bankası olarak şu tarzda 
düşünmek mümkündür: Bir yıl vadeli yatırılan mevduatı tek hesapta 
toplayarak, en geç bir yıl içinde sonuç alınacak işlerde bizzat kullanmak 
suretiyle işletebilir. Bir yıl sonunda net kârdan anlaşmadaki payını aldıktan 
sonra kalanını mevduat sahiplerine dağıtır. Bu bir “kâr-zarar ortaklığı” olur. 

İkinci bir yol, bu bir yıllık mevduatı, banka bizzat kendisi işletme imkânı 
bulamazsa, Mudârabe akitleriyle, piyasada dürüst iş yapan, yetenekli 
işletmecilere dağıtabilir. Bu şekilde paraya daha fazla devir sağlayarak kâr 
marjını yükseltebilir. Ancak böyle bir İslâm Bankasına para yatıran mevduat 
sahipleri, işin gidişini kontrol etmek, imkânından mahrum olduğu için, 
muameleler mutlak güvene dayanır. İşletmenin net kâr hesabının doğru 
olduğu kabul edilir. Banka güveni sarsıcı işlem ve davranışlardan kaçınır. 
Aksi halde kâr miktarının önceden belirsiz oluşunun yaratacağı olumsuz etki 
kendisini gösterir. Faiz lehine prim yaratılmış olur. 

Kısaca kâr-zarar ortaklığı biçiminde çalışan bir bankaya yatırılan tüm 
vadeli mevduatı, vadesine göre gruplara ayırarak, Mudârabe akdiyle işletmek 
mümkündür. Banka bizzat işletmesi veya işletecek olanları bulması 
nedeniyle, akitte belirlenecek “işletme kârı”na hak kazanır. Geri kalan kârı da 
sermaye oranlarına göre mevduat sahiplerine dağıtır. 

G) Mudârabede Zararın Tazmini: 

Sermaye, işletmecinin elinde emanet (vedia) hükümlerine tabidir. Çünkü 
onu malikinin izniyle kabzetmiştir. İşletmeci, Mudârabe sözleşmesindeki 



şartlara uymaz veya kusurlu yahut kasıtlı davranışlarıyla sermayenin telef 
olmasına neden olursa, tazmin etmesi gerekir J 1117 ^ 

Sermaye, işletmecinin elinde kusuru olmaksızın telef olursa tazmin etmesi 
gerekmez. Çünkü o tasarrufta sermaye sahibinin naibidir. Kusuru olmayınca 
teleften dolayı, vediada olduğu gibi sorumluluğu bulunmaz. 

Yıl sonunda zarar ortaya çıkarsa, bu yalnız sermaye sahibine ait olur. Zarar 
önce kârdan düşürülür. Kâr yeterli olmazsa anaparadan karşılanır. Bu 
takdirde işletmeci herhangi bir şey almaz. Onun da emeği boşa gitmiş olur. 

Mudârabe akdinde, zararın tamamen veya kısmen işletmeciye ait olacağı 
şart koşulsa, Hanefi ve Hanbelilere göre, bu şart batıl, Mudârabe sözleşmesi 
ise sahih olur. Şâfiî ve Mâlikîlere göre ise, bu durumda Mudârabe sözleşmesi 

fasit olur. Çünkü bu şart akdin tabiatine zıd bir garar hali olarak eklenmiştir. 

r insi 

H) İslâm Bankacılığı: 

1. Tarif ve Kapsam: 

İslâm’da bankacılık hizmetleri faizli kredi söz konusu olmaksızın “emek- 
sermaye ortaklığı (Mudârabe)”, “sermaye ortaklığı (müşâreke)”, “icâre 
(kira)”, “komisyonculuk”,“alım-satım” ve “döviz işlemleri (sarf)” gibi 
muameleleri kapsar. 

Günümüz İslâm ülkelerinde “finans kurumu” adıyla faaliyet gösteren 
kuruluşların esas sözleşmeleri ve para yatıranlarla yaptıkları akitler 
incelendiğinde, bu kuruluşların işletmeci (mudarib), kâr-zarar katılım 
hesabına para yatıranların ise sermaye sahibi (rabbu’l-mal) tarafını 
oluşturdukları görülür. Çünkü işletmeci bir kişi olabileceği gibi, girişimci 
ortaklık tipinde birçok kişilerden de oluşabilir. Mevduat sahipleri için de 
durum böyledir. Mudârabe yönteminde bir kişinin sermayesini işletmekle, 
yüzlerce kişinin tasarruflarını vadelerine göre ayrı fonlarda toplayıp kâr 
getirecek alanlarda işletmek aynı hükümlere tabidir. 

Son çeyrek yüzyıldan bu yana bazı İslâm ülkelerinde faizsiz bankacılık 
çalışmaları yapılmıştır. Bunların başında “Dâru’l-mâlî el-İslâmî” gelir. Bu 
mali kuruluş 27 Temmuz 1981’de Cenevre’de faaliyete geçmiş olup, bazı 
İslâm ülkeleri devlet başkanı ya da üst düzey görevliler tarafından 
kurulmuştur. Başlangıçta sermayesi bir milyar dolar olup, 1981-1983 yılları 
arasında Ortadoğu, Afrika ve Avrupada olmak üzere 12 ülkede 22 şirket 
kurmuştur. İlk iki yıldaki faaliyetleri sonucunda özkaynaklarım %80, 






işletmelerindeki personel sayısını ise %50 arttırmıştır. Dört ana grup 
çerçevesinde faaliyet gösterir. Yatırım grubu, bankacılık grubu, îslâmi tekâfül 
(sigortacılık) grubu ve işletmeler grubu. 

Dâru’l-mâliel-İslâmî’nin amaçları şöyle belirlenmiştir: 

1. İslâm ülkelerindeki kaynakları tümüyle harekete geçirmek. 

2. İslâm ülkelerindeki tabii kaynak, insan gücü, tecrübe, teknik ve finans 
imkânlarının adaletli bir yapı içinde birleşerek büyük bir ekonomik dinamizm 
kazanmasını sağlamak. 

3. Faizin olumsuz etkilerini yok etmek. 

4. Müslüman ülkeler arasında ekonomik işbirliği sağlamak / 1119 ^ 

Mudârabe yönteminde işletmeci sermayeyi bizzat işleteceği gibi, sermaye 

sahibinin izni bulununca bunu daha iyi işletecek olanlara da verebilir. Bu 
durumda birinci işletmeci ile İkincisi arasında yeni bir “alt Mudârabe 
sözleşmesi” yapılır. Aksi kararlaştırılmadıkça ikinci işletmeci, kâr payını 
birinci işletmecinin kâr payından alır. Burada sermaye sahibinin kâr payı 
değişmediği için, sermayenin daha başarılı olabilecek girişimcilere, alt 
Mudârabe yoluyla aktarılması, onun kâr marjını da arttırabilir. Birinci 
mudarib (işletmeci) başarılı girişimciyi bulup sermayeyi ona teslim etmesi, 
kontrol görevini ifa etmesi ve sermaye sahibine karşı sorumlu olması 
yüzünden kâra hak kazanır J 112 °l 

Bu duruma göre, Mudârabe esasına dayanan bir İslâm bankası, işletmeci 
durumunda bulunduğu için, toplanan mevduatı bizzat çalıştırmak zorunda 
değildir. Ana sözleşme çerçevesinde bu mevduat (katılma hesabı fonu), alt 
Mudârabe sözleşmeleriyle yeni işletmecilere (mudarib) verilebilir. Ya da alt 
mudaribin koyacağı sermaye ile birlikte işletme “sermaye ortaklığı 
(müşâreke)” da teşkil edebilir. Bir İslâm bankasında üç veya altı ay yahut bir 
yıl gibi vadeli tasarrufların riske sokularak Mudârabe veya müşâreke 
(sermaye ortaklığı) yöntemiyle kullandırılması İslâm bankacılığının ruhuna 
daha uygundur. Halbuki Türkiye başta olmak üzere bazı İslâm ülkelerindeki 
faizsiz finans kurumlan bu fonların büyük çoğunluğunu “Murabaha (peşin 
alıp vadeli satma)” yoluyla kullanmaktadır. Alt Mudârabe veya müşâreke 
yoluyla kullandırdıkları miktar mevduat toplamına göre az bir yer 
tutmaktadır - 

2. Bir İslâm Bankasının Çalışma Sistemi: 

a) Sistemin Fon Toplama Yöntemleri: 





aa) Özel cari hesaplar: TL. veya döviz cinsinden açtırılan, istenildiği her 
an kısmen veya tamamen geri çekilebilen, karşılığında “faiz” veya “kâr” 
ödenmeyen gerçek veya tüzel kişilere ait vadesiz hesaplardır. Geri 
çekilmeler, hesabın açtırıldığı para cinsinden olur. Bu hesap sahiplerine her 
türlü bankacılık hizmetleri sağlanır, fon kullandırmada öncelik tanınır. 
Bunlar, kurum’un teminat ve garantisi altındadır. 

bb) Katılma hesapları: En çok 5 yıl veya daha uzun vadeli TL. veya döviz 
cinsinden yatırılan fonların kurumca kullandırılmasından doğacak kâr veya 
zararlara katılmayı öngören hesaplardır. Katılma hesapları vadelerine göre; 
üç aylık, altı aylık, 1 yıllık ve 1 yıldan uzun vadeli katılma hesapları olmak 
üzere gruplara ayrılır. Döviz cinsinden katılma hesaplarının kâr ve zarar payı 
da açıldığı döviz cinsinden ödenir. Bu hesaplarda, hesap sahiplerine “faiz” 
ödenmediği gibi, sabit bir gelir taahhüdünde de bulunulmaz. Anaparanın 
aynen geri ödeneceği garantisi de verilmez. Hesapların işletilmesiyle ilgili 
tüm masraflar kurumca karşılanır. 

Kurumun katılma hesaplarının işletmesinden doğacak kâr veya zarardan 
alacağı pay genel olarak %20 dolaylarında olur. 

Başlangıçta hesap sahipleri ile kurum arasında “Kâr ve Zarara Katılma 
Akdi” diye bir sözleşme imzalanır. Burada katılma hesabı sahibinin hakları 
ve riskleri belirtilmiştir 

b) Fon Kullandırma Yöntemleri: 

aa) Kâr ve Zarara Katılma Yöntemleri: 

Kurum topladığı fonları, uzman birimlerinin yapacağı inceleme ve 
değerlendirmeleri esas alarak, gerçek veya tüzel kişilere, yapılacak olan bir 
“Kâr ve Zarara Katılma Yatırım Akdi” çerçevesinde kullandırır. Bu yolla, bir 
ticari işletmenin tüm faaliyetlerine veya faaliyetlerinin bir bölümüne, ya da 
yalnız bir parti malın alım satımına finansman sağlanabilir. Kurum karşı 
taraftan kârı sözleşmeye göre alır. Zarara ise, en fazla o işe tahsis ettiği 
meblağ kadar katlanır. 

bb) Üretim Desteği Sağlama Yöntemi: 

Bu yöntem, işletmeler için gayri menkul, ham ve yarı mamul maddeler ile 
teçhizat ve makine temini amacıyla başvuranlara, bunları üçüncü şahıslardan 
peşin satın alıp, üzerinde anlaşılan fiyattan vadeli satmak şeklinde uygulanır. 
Bu işlem “A lım Satım Akdi” ile yapılır 



cc) Kiralama Yöntemi (Leasing): 

Mal ve hizmet üretiminde kullanılacak teçhizatın, mülkiyet kurumda 
kalmak şartiyle, sözleşme serbestliği içinde, işletmelere kiralanması şeklinde 
uygulanan bir yöntemdir. Taraflar arasında “Kira Akdi” imzalanır. Akdin 
bitiminde, mülkiyetin kiracıya devri için anlaşmak da mümkündür. 


dd) Vesâikin Alım Satımı Yoluyle Fon Kullandırma Yöntemi: 

İthal konusu mal ve vesâikin devir yoluyla kurumca peşin satın alınıp 
vadeli olarak satılması ve ihraç malını temsil eden vesâikin kuruma devri 
suretiyle ihraçatçıya mal bedelinin hemen ödenmesi şeklinde uygulanır. 

Kurum, yukarıda belirtilenler dışında ayrıca döviz alım satımı, poliçe, emre 
muharrer senet, temettü belgesi, çek, konişmento, tahvil ve diğer vesikaları 
keşide etmek, akreditif açmak, teyid etmek, gelen akreditiflerin 
uygulanmasını sağlamak ve benzeri banka faaliyetlerini yürütür J 1122 ^ 

İ) Mudârabe Yöntemi ve Risk Sermayesi 
(Venture Capital) 

1. Risk Sermayesinin Mahiyeti: 

Mudârabe ortaklığı yöntemi X. M. yüzyıldan itibaren “Commenda” adı ile 
Avrupa’ya geçmiş ve Avrupa ticaret hukukunda diğer ortaklık çeşitlerine de 
öncülük etmiştir.^ Emek-sermaye ortaklığının 20. yüzyılda en önemli 
halkası risk sermayesi ile tamamlanmıştır. 

Risk sermayesi 1970’li yıllardan bu yana özellikle Amerika Birleşik 
Devletlerinde büyük ölçüde başvurulan ve en son teknolojik yeniliklere 
yönelip, bu tip projelerin finansmanını sağlayan bir finansman kullanma 
yöntemidir. Venture Capital adı verilen bu modelin ortaya çıkışı şöyle 
olmuştur: ABD ve diğer gelişmiş bazı ülkelerde bilim adamları keşif ve icat 
sayılan ve patent hakkı doğuran projelerini önceleri belirli bir bedel 
karşılığında sermaye sahiplerine satarken, 1950’lerden sonra, satış yerine 
“emek-sermaye ortaklığı” teşkil etmeye başlamışlardır. Keşif ve icadın sahibi 
olan bilim adamı beyaz eşya, motor, elektronik alet vb. projesini sürekli 
olarak geliştirmeyi üstlenerek ortaklığın “emek” tarafını teşkil etmiş, bu 
projelere yatırım yapıp üretimini sağlayan sermaye sahipleri de sermaye 
tarafını (rabbu’l-mal) oluşturmuştur. Böylece ABD, İngiltere, Japonya, 
Kanada ve Almanya gibi ülkelerde risk sermayesi modeli ileri teknolojiyi 
geliştiren itici bir güç olmuştur. Çünkü bilanço kârından %20 dolaylarında 




pay alan bilim adamı için, risk sermayesi yöntemi, hergün yüzlerce yeni proje 
üretilmesinin etkeni olmuştur. 

ABD’de emek-sermaye ortaklığının öncüsü sayılan Harvard Üniversitesi 
İşletme Fakültesi Dekan Yardımcısı General Doriot şöyle der: “Yaratıcı ve 
uzak görüşlü genç insanları arayınız. Bu insanların proje ve fikirlerine 
sermaye ile, hatta sermayeden de önemli olarak, onların teknoloji üretme 
vasıflarına duyacağınız saygı ile hayat veriniz. Amacımız yeni keşif ve icat 
yapabilen insanlar ve bu insanların şirketlerini yoktan var etmek olmalıdır. 
Kâr, amacımız değil mükâfatımızdır...” Doriot’un yönettiği risk sermayesi 
şirketi (ARDC), 1957’de Digital Equipment Co. (D.E.C) isimli girişimci 
şirketi desteklemeye karar verir. Desteklenecek şirket, başlangıçta yalnız fikir 
ve proje üreten yoksul fakat yetenekli iki mühendisten ibarettir. Doriot’un 
şirketi, girişimci şirketin (D.E.C) %78 hissesini 70 bin dolar karşılığında 
almış, 15 yıl sonra yani 1972’de kâr payı olarak 350 milyon dolar 
kazanmıştır. Bu, anaparanın dolar hesabıyla beş bin katma yükseldiği 
anlamına gelir J 1124 ^ 

Risk sermayesi şirketleriyle İslâm’daki Mudârabe arasında büyük bir 
benzerlik vardır. Risk sermayesi şirketi kamu veya özel sektörden sermayeyi, 
titizlikle seçeceği projelere yatırır. Buna göre iç içe çalışan üçlü bir şirket 
yapısı ortaya çıkar. Risk sermayesi şirketi mudarib (işletmeci), proje üreten 
girişimci şirket alt mudarib (2. işletmeci), finansman sağlayan kamu veya 
özel sektör de sermaye sahibi (rabbu’l-mal) durumundadır. Günümüzde bir 
İslâm bankası da, tasarruf sahiplerinin mevduatını toplamada Mudarib 
(ticarete emeği ile ortak olan işletmeci), bu mevduatı Mudarebe veya 
Müşâreke (sermaye ortaklığı) yoluyla girişimcilere sermaye olarak verirken 
ise sermaye sahibi (Rabbu’l-mal) durumundadır. Böyle bir ekonomik 
modelde girişimci yani alt veya 2. Mudarib desteklenir ve elde edilen kâr 
sözleşme esaslarına göre paylaşılır. Ancak İslam bankası kâr-zarar hesabı 
katılma fonlarını kullanırken Mudârabe veya Müşâreke muamelesi yerine 
murabaha (peşin parayla mal alıp veresiye satma) yöntemini uygularsa, bu 
ikili kimlik gerçekleşmez. Çünkü Murabaha muamelesinde emek-sermaye 
ortaklığı oluşmaz. Bu takdirde yalnız mevduat sahipleriyle, İslâm bankası 
arasında, Mudârabe devam eder. Meydana gelecek zarara ise Mudârabede de, 
risk sermayesinde de sermaye sahipleri katlanır. Proje üreten şirket, kendisi 
sermaye koymamışsa, meydana gelecek zarara sadece emeğinin karşılığını 
alamamak şeklinde katlanır. 

Risk sermayesinde, Demokles’in kılıcı gibi daima zarar etme ihtimalinin 



bulunması, onu faizli kredilerden ayırır. Nitekim ABD’de Venture Capital 
sektörünün gelişmesi faizli kredi kullanan şirketler eliyle değil, özellikle 
emekli sandığı fonlarının doğrudan doğruya risk sermayesi şirketlerinin 
yatırım fonlarına katılmasıyla gerçekleşmiştir. Risk sermayesi şirketinin, 
faizli krediyi, belli bir zamanda faiziyle birlikte geri ödeme zorunda olması, 
uzun dönemli, ancak büyük kâr potansiyeli olan projeleri finanse etmesine 
engel oluyordu. 

Bir araştırmaya göre ABD’de 400’den fazla yüksek teknolojiye yönelik 
Risk Sermayesi şirketi bulunmaktadır. Büyük sermaye ihtiyaçları bu şirketleri 
birleşmeye zorlamış, önce yatırım havuzları kurulmuş, bu da yetmeyince 
Risk Sermayesi şirketleri, anonim ortaklıklar haline gelerek, borsaya 
kaydolmuş ve halka açılmışlardır. Bu yolla şirketlerden her biri 15 ila 800 
milyon dolar arasında sermaye toplamıştır.^- 1 ^ 

Kanada’da, devlet Risk Sermayesi şirketlerine faizli kredi vermek yerine, 
Canadian Development Corporation (CDC)’un %48 hissesini satın alarak bu 
büyük şirkete ortak olmuş, CDC’de doğrudan doğruya girişimci şirketlerin 
hisse senetlerini satın alarak bu şirketlere faizsiz finansman sağlamıştır. 

Proje üreten ve emeği ile şirket ortağı olan girişimci şirket faizli kredi ile 
yatırım yapmaya kalkışırsa, Almanya örneğinde olduğu gibi olumlu sonuç 
elde edemez. Çünkü emeğinden ve hazırladığı projelerden başka sermayesi 
bulunmayan girişimci şirket ortağı bilim adamlarının, projenin gecikmesi 
halinde, vadesi gelen faizli kredileri ödeme imkânları bulunmaz. İşte gerçek 
Risk Sermayesinde zarar halinde riziko yalnız sermayeye aittir. Emeği ile 
ortak olan Girişimci kişi veya şirket ise, zarar halinde yalnız emeğinin 
karşılığını alamamış olur. Aynı özelliklerin Mudârabe’de de bulunduğunu 
yukarıda belirtmiştik: 

ABD’de 1982 yılında 218 Venture Capital şirketinin yatırım portföylerine 
göre elde ettikleri yıllık kâr oranı aşağıdaki şekilde belirlenmiştir: 

Yatırım yüzdesi / Kâr Oranı 

14.7 / Tüm zarar 

24.8 / Kısmî zarar 

29.3 / %100-%200 arası kâr 

19,7 / %200-%500 arası kâr 

8.3 / %500-%1000 arası kâr 

3,2 / %1000’den fazla kâr. 

+ 

100.0 



Bu verilere ek olarak ABD’de 1964-1984 arası 20 yıllık dönemde Venture 
Capital yatırımlarının ortalama yıllık kârlılık oranının %25 civarında olduğu 
ve ayrıca aynı dönemde sermaye piyasasında işlem gören menkul değer 
yatırımlarının yıllık ortalama kârlılığının ise %8 civarında (bu dönemde yıllık 
enflasyon oranı %7 civarında) olduğu belirtilirse, venture Capital 
yatırımlarının ne kadar kârlı olduğu açıklık kazanmış bulunur / 1126 ! 

Yine ABD’de 1984 yılındaki verilere göre çeşitli kaynakların risk 
sermayesi sağlamadaki payları şöyledir: 

Risk Sermayesi Fon Kaynağı / Toplam İçindeki Payı 

Emekli fonları / %34 

Yabancı fonlar / %18 

Bireyler (Aileler) / %15 

Şirketler / %15 

Sigorta şirketleri / %13 

Vakıflar ve diğer hayır kurumlan / % 5 

Toplam / %100 

Buna göre risk sermayesi için temel fon kaynağı %34’lük payı ile emekli 
sandıkları fonlarına aittir. İkinci sırada da yabancı kişi ve kuruluşlar yer 
almaktadır / 1127 ^ 

İngiltere, Japonya, Almanya, İsveç ve Hollanda’da risk sermayesi 
uygulaması faizli krediler karşısında önemli bir finans kaynağı olarak 
uygulanmakta olup, olumlu sonuçlar elde edildiği belirlenmiştir / 1128 ! 

2. İslâm Ekonomisinde Risk Sermayesi Kullanımı: 

Bir İslâm bankasının Mudârabe (emek-sermaye) veya müşarekeye (sermaye 
ortaklığı) yönelmesi halinde, kısa vadeli katılım hesabı fonlarının uzun süreli 
yatırımlarda nasıl kullanılacağı veya henüz projenin sonucu alınmadan 
kredinin vadesinin gelmesi halinde nasıl hareket edileceği prolemi ortaya 
çıkmaktadır. 

İslâm’da Mudârabe ortaklığının sona ermesi için, akit süresinin bitmesi 
yanında, anapara ve kârın nakit para cinsinden olması, başka bir deyimle 
anaparanın yatırıldığı projenin sonucunun alınmış olması da şarttır. Çünkü 
anapara ve kârı ayırmak başka türlü mümkün olmaz. Bu takdirde Mudaribe 
(işletmeci) ek süre verilerek, projeyi sonuca bağlaması beklenir / 1129 ! 

İslâm bankasının çıkaracağı kâr-zarar tahvili ve benzeri yöntemlerle de 






uzun vadeli projelere, risk sermayesi desteği sağlanabilir. Tasarruf sahipleri 
de girişimci şirketin hisse senedini satın alarak risk sermayesine katılabilirler. 
Hisse senedi para ihtiyacı olunca başkasına devredilebilir. Çünkü İslâm’da 
bir şirketin belli bir hissesini satın almayı, dilediği zaman da, bunu başkasına 
satmayı engelleyen bir hüküm yoktur. Ortaklıklarda kârın anlaşma esaslarına 
göre paylaşılması, zarara sermaye oranlarına göre katlanma, Mudârabe’de 
zarara yalnız sermaye sahibinin katlanması, vücuh (kredi) şirketinde kârı, 
tazmini göze aldıkları zarar oranında paylaşma gibi düzenleyici ve bağlayıcı 
prensipler dışında, ortakların şirket anasözleşmesinde belirleyecekleri şartlar 
geçerli ve bağlayıcı olur. Çünkü Hz. Peygamber; “Müslümanlar kendi 
aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak helali haram, haramı helal 
kılan şart müstesnadır” buyurmuştur J 113 °l 

Sonuç olarak, ekonomik bakımdan kalkınmış ülkeler yeni dünya düzeninde 
faizli kredilerin yerine, risk sermayesi yöntemine yönelmiş bulunmaktadır. 
Bu model İslâm’ın asırlar önce uyguladığı emek-sermaye ortaklığından 
(Mudârabe) başka bir şey değildir. 

Buna göre günümüz bilim ve teknolojisinin gelişmesinde İslâm’ın 
Mudârabe modelinin itici bir güç olduğunu söyleyebiliriz. İslâm ülkelerinin 
de bu öz değerlerine sahip çıkması ve pratiğe yönelmesi gerekir. Çünkü 21. 
yüzyılın paranın parayı doğurmayacağı, ancak paranın bir mübadele aracı 
olarak algılanacağı bir asır olması beklenir. 
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Finans Kurumu’nda sadece ortalama %5,7’si kâr-zarar ortaklığı (alt 
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yoluyla kullanılmıştır. al-Baraka Türk Özel Finans Kurumu’nda ise bu 
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XI - ZİRAAT ORTAKÇILIĞI (MUZÂRAA) 


A) Ziraat Ortakçılığının Kapsamı ve Delilleri: 

İki ve daha çok kişinin tarım alanında ortaklaşa iş yapması ve elde edilecek 
ürünü paylaşmasıdır. Bir fıkıh terimi olarak şöyle tarif edilir: Bir taraftan 
arazi, diğer taraftan çalışma olmak üzere, çıkacak ürünün belirli oranlarda 
paylaşılması şartı ile yapılan bir ortaklık sözleşmesidir. Bu ortaklığa 
“müzâraa” veya “muhabere” denir. Bahçe bir taraftan, ağaçların bakımı diğer 
taraftan olmak üzere yapılan bağ-bahçe ortaklığına ise “Müsâkat” adı verilir. 

Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve Ahmed b. Hanbel’e göre, bir kimsenin 
toprağını çıkacak ürünün belli bir yüzdesi karşılığında “ziraat ortakçılığı” 
yoluyla vermesinde bir sakınca yoktur. Delil, Hz. Peygamber’in Hayber 
toprakları üzerindeki uygulamasıdır. İbn Ömer (r. anhümâ) şöyle der: 
“(Allâh’ın Rasulü, Hayber topraklarından çıkacak ekin ve meyvelerin yarısı 
Hayberli yahudilere ait olmak üzere anlaşma yaptı. Rasûlullah (s.a.), bu 
ürünlerden 80 ölçeği (16 ton) hurma, 20 ölçeği (4 ton) arpa olmak üzere 
toplam yüz ölçek ürünü kendi eşlerine veriyordu.” ^ 11311 Fetvaya esas olan 
görüş budur. 

Ebû Hanife, Şafii ve Malik’e göre, araziyi çıkacak ürünün 1/3, 1/4 gibi bir 
payla vermek caiz değildir. Çünkü bu miktar, meçhul bir bedeldir. Fakat 
miktarı belirli bir ürün zimmet borcu olarak belirlenirse caiz olur. Çünkü Hz. 
Peygamber muhabereyi (müzaraa) yasaklamakla birlikte; “zimmet borcu olan 
belirli bir şey karşılığında araziyi kiraya vermekte bir sakınca yoktur.” ^ 1132 ! 
buyurmuştur. İmam Malik ise yenilen veya içilen peşin bir şey karşılığında 
araziyi kiraya vermede “nesie ribası” bulunduğunu söyler. 

Ancak sahabenin önde gelenleri topraklarını ziraat ortakçılığı yoluyla 
vermişler ve karşı çıkan olmadığı için icma meydana gelmiştir. Kays b. 
Müslim, Ebû Cafer’den şöyle dediğini nakletmiştir: “Ehl-i beytten Medine’ye 
hicret eden hiçbir kimse yoktur ki, ürününün, üçte biri veya dörtte biri ile 
ziraat ortakçılığı yapmış olmasın.’’ ^ 1133 ! 

Nitekim Hz. Ömer, Osman, İbn Mes’ud ve Sa’d b. Ebi Vakkas gibi zatlar, 
topraklarını üçte bir veya dörtte bir nisbetinde ürün karşılığında ortaklığa 
vermişlerdir / 1134 ^ 

İmam Ebû Yusuf ziraat ortakçılığını “Mudârabe” ortaklığına kıyas eder. 
Müdarabe, bir kimsenin ticaret yapabilecek birisine sermaye olarak nakit para 









veya ticaret eşyası vererek kâra ikide bir veya üçte bir nisbetinde ortak 
olmasıdır. Bu çeşit ortaklıklar Kitap ve Sünnetle caiz görülmüştür. Bu 
duruma göre bir arazi hakkında yapılacak ziraat ortakçılığı da müdarabe 
akdine benzemektedir. Bu konuda ekin arazisi ile ağaçlı ve bahçeli topraklar 
arasında bir fark yoktur. 

Toprağın nakit para karşılığında kiralanması da caizdir. Ancak bu çeşit 
kiralama Hz. Peygamber devrinde nakit para darlığı nedeniyle yaygın değildi. 
Hatta (Allâh’ın elçisi, ihtiyaç fazlası toprağın mü’min kardeşine, ekip biçmek 
üzere meccanen verilmesini tavsiye etmiştir. 

Ziraat ortakçılığının rüknü, icab ve kabul olup aşağıdaki hususları 
kapsaması gerekir. 

1.Ortakçının işini bizzat yapması veya adamlarına yaptırması, 

2. Üzerinde ortakçılık sözleşmesi yapılan toprak, 

3. Ziraat işinde kullanılacak tarım aletleri 

4. Toprağa ekilecek tohum. 

B) Ziraat Ortakçılığının Şartları: 

Ziraat ortakçılığının geçerli olması ve tarafları anlaşmazlığa düşürmemesi 
için aşağıdaki şartlara uyulması gerekir: 

1. Ziraat ortakçılığı yapacak kimselerin temyiz gücüne sahip olmaları 
gerekir. Ancak büluğ çağından önce ayrıca velinin icazeti de gereklidir. Ebû 
Yusuf ve İmam Muhammed’e göre, ziraat ortakçılığı sözleşmesinin geçerli 
olması için tarafların müslüman olması şart değildir J 1135 ^ 

2. Tohumun cinsinin ve kimin tarafından verileceğinin belirlenmesi gerekir. 
Tohumun cinsinin buğday, arpa, pancar, pamuk gibi belirlenmesi, toprak 
sahibinin zarar görmesini önlemek içindir. Çünkü bazı ürünler toprağı ıslah 
ederken bazısı bozar ve sonraki yıllardaki verimini azaltabilir. Bu yüzden 
özellikle toprak sahibi, toprağına neyin ekilip biçileceğini önceden bilmek 
ister. Ancak şunu da belirtelim ki, toprak sahibi tohumun cinsini belirleme 
işini karşı tarafa bırakabilir.^- Tohum miktarını belirlemek gerekmez. 
Çünkü toprağın ihtiyacı olan tohum miktarı örfte bellidir. 

Ayrıca tohumun kimin tarafından verileceğinin de belirlenmesi gerekir. 
Çünkü tohum toprak sahibine ait olsa ziraat ortakçılığı, ortakçıyı kiralama; 
ortakçıya ait olsa, bu da bir çeşit toprağı kiralama niteliğinde olur. Bu 
bilinmezlik, akdin fesadına yol açar. Ancak Ebû Bekir el-Belhi’ye göre, bu 
durumda beldenin örfüne uyulur J 1137 ^ 





3. Toprağın ziraate elverişli olması, sınırlarının belirlenmesi ve ortakçıya 
tamamen teslim edilmesi gerekir. Çünkü toprak çorak ve bataklık olursa, 
normalin üstünde emek vermek ve masraf yapmak gerekebilir. Bataklığı 
kurutma ve suyunu kanala çekme gibi izleri devamlı kalıcı ve sonuçları akid 
süresi dışına taşıcı nitelikte olan işlerin ortakçı tarafından yapılması 
istenemez. Ancak akit sırasında mevsimin kış olması veya geçici olarak 
suyun kesilmesi gibi durumlar akdin sıhhatine zarar vermez / 1138 ^ 

Ziraat ortakçılığı yapılacak arazi büyük bir tarla olur ve bunun belli bir 
bölümü için akid yapılırsa, bu yerin sınırlarını belirlemek gerekir. Çünkü 
arazinin her tarafı aynı verimi sağlayamayacak durumda olabilir. Diğer 
yandan bu akidlerde toprak sahibinin de çalışması şart koşulamaz. Çünkü bu, 
toprağın karşı tarafa teslimine engel olur. 

4. Çıkacak ürünün taraflar arasında hangi oranda paylaşılacağının 
belirlenmesi gerekir. Paylaşma ikide bir, üçte bir veya dörtte bir gibi şayi bir 
cüz olarak belirlenir. Taraflardan birisine muayyen bir miktar ürün vermek 
üzere yapılacak ortaklık fasiddir. Çünkü yalnız muayyen miktar kadar ürün 

elde edilirse, karşı tarafa hiç bir şey kalmaz. Bu durum anlaşmazlığa yol açar. 

ni39i 

5. Ortakçılık süresinin belirlenmesi gerekir. Süre belirtilmezse akid fasid 
olur. Bu süre hasada imkân verecek uzunlukta olmalıdır. Ayrıca bunun, 
taraflardan birisinin yaşayamayacağı kadar uzun olmaması da gerekir / 1140 ^ 

C) Ziraat Ortakçılığının Hükümleri: 

Ziraat ortakçılığı, usulune uygun olarak meydana gelince tarafların bir 
takım hak ve sorumlulukları ortaya çıkar: 

1. Akitten sonra, ortakçının tarlayı serbestçe işleme ve ondan yararlanma 
hakkı doğar. Hasat zamanı gelince İslâm’daki ortaklık hükümleri uygulanır. 

2. Ürünün yetişmesine yönelik tüm iş ve masraflar ortakçıya aittir. Çünkü 
bunlar, ziraat ortakçılığının kapsamına giren hususlardır. 

3. Ürünün yetişip büyümesini tamamladıktan sonraki hasat, harman yerine 
taşıma ve daneyi sapından ayırma masrafları gibi harcamalar, taraflarca 
payları oranında karşılanır / 1141 ^ 

4. Topraktan elde edilecek ürün, sözleşme şartlarına uygun biçimde 
paylaşılır. 

5. Topraktan hiç ürün elde edilmediği takdirde, taraflardan hiç birisi 
diğerinden tazminat talebinde bulunamaz. Ancak ziraat ortakçılığı akdi 






şartlarına uyulmaması nedeniyle fasid olursa, hiç ürün elde edilememesi 
halinde ortakçı emsali kadar işçilik ücreti isteyebilir. 

6. Toprak sahibi, ortakçıyı, tarlayı sürmeye zorlamak veya gerektiğinde 
engellemek hakkı vardır. Zorlama şu şekillerde olabilir: 

a- Sözleşmede sürme şartı varsa ortakçı buna uymak zorundadır. 

b- Sözleşmede bu hususa temas edilmemişse, o beldenin geleneklerine göre 
hareket edilir. 

7. Taraflar akitten sonra, alacakları payı karşılıklı rıza ile azaltıp 
çoğaltabilirler. 

8. Fâsit muzaraada çıkan ürünün tamamı tohum sahibine ait olur. Karşı 
taraf toprak sahibi ise “arazi kirası” ekip biçen taraf ise “ecr-i misil” alır / 1142 ^ 
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XII - BAĞ-BAHÇE ORTAKÇILIĞI (MÜSÂKÂT) 


A) Müsâkâtın Kapsamı ve Delilleri: 

Arapça “saky” kökünden “müsâkât”; su vermek, ağaçları, bir bölüm 
meyveleri karşılığında sulama ve bakım yapacak olana ortağına vermek 
demektir. Fıkıh terimi olarak; bir üzüm bağı veya meyve bahçesi sahibi ile, 
bunları bakıp sulayacak olan arasında, çıkacak ürün ortak olmak üzere 
yapılan muameleyi ifade eder. Başka bir deyimle müsâkât; işletmecinin, bağ 
ve bahçeden elde edilecek ürünün bir bölümü karşılığında sulama bakım ve 
ıslah işini üstlenmesidir. Medine yöresi, müsâkât yerine “muamele” terimini 
kullanmıştır. Ancak bu gibi ortaklıklarda yapılacak iş, sulama ağırlıklı olduğu 
için müsakat kelimesi daha çok yayılmıştır. Hanefiler böyle bir ortaklığın her 
çeşit meyve üzerinde yapılabileceğini söylerken, Şafiiler bu ortaklığı hurma 
bahçesi ve üzüm bağı ile sınırlı tutarlar / 1143 ^ 

Bağ-bahçe ortakçılığı Ebû Yusuf, İmam Muhammed, Şâfiî, Mâliki ve 
Hanbelîlere göre caizdir. Delil, Hz. Peygmaber’in Hayber toprakları 
üzerindeki uygulamasıdır. Abdullah b. Ömer (r.a.)’ten (ö.73/692) şöyle 
dediği nakledilmiştir: “Rasûlullah (s.a.), Hayberlilerle, çıkacak meyve veya 
ekinlerin yarısı üzerinde muâmele (müsâkât) anlaşması yaptı.” l 1]44 ^ 
Hanefilerde müsâkât, muzaraa (ziraat ortakçılığı) ile aynı nitelikte 
görülmüştür. Ancak Ebû Hanife ziraat ortakçılığını caiz görmediği gibi, bağ- 
bahçe ortakçılığını da kabul etmemiştir. Çünkü bu, çıkacak ürünün bir 
bölümü karşılığında bir toprağı kiralamak anlamına gelir. Dayandığı delil şu 
hadistir: “Kimin bir toprağı varsa, onu kendisi ekip biçsin; üçte bir, dörtte bir 
veya belirli miktar bir yiyecek maddesi karşılığında kiraya vermesin.” ^ 1145 ^ 
Hanefilerde fetva, Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’in görüşüne göre 
verilmiştir. Bu konuda Hz. Peygamber’in Hayber uygulaması, O’nun 
eşlerinin, hulefâ-i râşidînin ve medinelilerin ameli esas alınmıştır / 1146 ^ 
Bağ-bahçe ortakçılığının rüknü icap ve kabuldür. Teklifi bahçe sahibi 
yapar, işletmeci (âmil-müzâri’) kabul eden durumundadır. Akdin konusu, 
işletmecinin işi yürütmesidir. 

Meyve veren her türlü ağaç üzerinde müsakat sözleşmesi yapılabilir. 
Şeftali, elma, erik, hurma, üzüm, ceviz ağaçları ile çilek ve patlıcanın kökleri 
bunlar arasında sayılabilir. Burada caiz olma ihtiyaca dayandığı için kapsam 
geniş tutulmuştur. Hatta sonraki Hanefi fakihleri (müteahhirûn) meyvesi 









olmayıp, koruma ve sulama yoluyla yetiştirilen ve kerestesinden yararlanılan 
ağaçları da bu çeşit ortakçılığa dahil etmişlerdir, kavak gibi . Ancak 
meyvesi dışında yararlanılan ağaçların dikimi de ortaklığa girerse buna 
“muğarase” denir. Biz muğaraseyi aşağıda ayrıca açıklayacağız. 

B) Bağ-Bahçe Ortakçılığının Şartları: 

Müzaraa ortakçılığındaki şartlardan uygun olanlar bağ-bahçe ortakçılığında 
da aranır. Buna göre,: 

1. Tarafların akıllı olması gerekir. Diğer müctehitlerin aksine Hanefilere 
göre ergin olmak şart değildir. 

2. Akdin mahalli; ağaçların meyve veren türden olması gerekir. Ancak 
yukarıda da belirttiğimiz gibi meyvesi dışında başka türlü yararlanmak 
mümkün olan ağaçlar üzerinde bağ-bahçe ortakçılığını da sonraki Hanefi 
fakihleri caiz görmüşlerdir. 

3. Ağaçların işletmeciye teslim edilmesi gerekir. İki tarafın da çalışması 
şart koşulursa, akit fasit olur. 

4. Çıkacak ürün, taraflar arasında yüzde üzerinden ortak olmalıdır. Bir taraf 
için miktarı belli bir pay belirlense veya çıkacak ürünün tamamının bir tarafa 
ait olması şart koşulsa yahut da ürünün paylaşma şekli belirlenmemiş olsa 
bağ-bahçe ortakçılığı fasit olur. 

Hanefilere göre, müsâkât akdinde sürenin belirlenmesi şart değildir. Çünkü 
ürünün alınması örfen bellidir. Akit bu süreye kadar devam eder. Eğer süre 
konur ve bu süre içinde meyveler olgunlaşmazsa, müsâkât akdi fasit olur ve 
işletmeci (işi üstlenen emek tarafı) için emsal işçilik ücreti verilir J 1148 ^ 

C) Bağ-Bahçe Ortakçılığının Hükümleri: 

1. Müsâkât akdinde ağaçların ve üzüm bağlarının gerektirdiği sulama, su 
kanallarının onarım ve bakımı bekçilik, aşılama gibi işler işletmeciye aittir. 
Ancak ağaçların gelişmesi ve ürünün toplanması ile ilgili işler taraflar 
arasında ürünü paylaşma oranına göre ortak olur. Gübreleme ve toprağın 
sürülmesi gibi. 

2. Çıkacak ürünün taraflar arasında belirlenen esaslara göre paylaşılması 
gerekir. 

3. Hiç ürün alınamadığı takdirde, ortakların birbirine bir şey vermesi 
gerekmez. 

4. Müsâkât akdi iki taraf için de bağlayıcı (lâzım) olan bir akittir. Bu 








yüzden bir özür olmadıkça bir taraf tek yanlı iradesiyle akdi feshedemez. 
Ziraat ortakçılığı bunun aksinedir. Çünkü müzaraa tohum sahibi taraf için 
bağlayıcı değildir. 

5. Toprak sahibinin, bir özür olmadıkça işletmeciyi işe zorlama hakkı 
vardır. 

6. Meyvelerin büyümesi tamamlanmadan önce, ürünü paylaşma oranında 
değişiklik yapılabilir. Büyüme tamamlanınca ise yalnız işletmeci toprak 
sahibinin payını arttırabilir. Aksi caiz olmaz. Çünkü işletmecinin arttırması 
ücretten indirim niteliğindedir. Toprak sahibinin arttırması ise ücreti arttırma 
sayılır. 

7) İşletmeci, yeni bir sözleşme ile müsâkât akdini başkasına devredemez. 
Ancak toprak sahibi izin verirse bu mümkün ve caiz olur J 1149 ^ 

D) Fâsit Müsâkâtın Hükümleri: 

Çıkacak ürünün tamamını işletmeciye veya toprak sahibine şart koşmak, bir 
taraf için belirli miktarda ürün belirlemek, toprak sahibinin de çalışmasını 
şart koşmak, meyvelerin olgunlaştıktan sonra toplanması ve ambalajlanması 
gibi işlerin yalnız işletmeciye yükletilmesi, âdetlere göre ürün alınamayacak 
kadar kısa bir zamanı müsakat akdi süresi olarak belirlemek gibi şartlar 
bulununca bağ-bahçe ortakçılığı fasit olur. Böyle bir muameleden şu sonuçlar 
meydana gelir: 

1. Fâsit müsâkât akdinde işletmeci çalışmaya zorlanamaz. 

2. Çıkacak ürünün tamamı toprak sahibine ait olur. Çünkü bunlar onun 
toprağının neması olup, işletmeci bunlardan herhangi bir şey alamaz. 

3. Bağ-bahçe ortakçılığı fasit olunca işletmeci için çalışmasının bedeli 
olarak ecr-i misil gerekir. Nitekim fasit iş akdinde de hüküm böyledir. 

E) Bağ-Bahçe Ortakçılığının Sona Ermesi: 

Bağ-bahçe ortakçılığı; belirlenen sürenin bitmesi, taraflardan birisinin 
ölümü, ikâle veya bir özür yüzünden akdi feshetmesi halinde sona erer. 

İşletmecinin, hırsızlıkla tanınması ve ürününü çalacağından korkulması 
veya hastalanması özürler arasında sayılabilir. İşletmeci ölünce mirasçıları, 
ortakçılığı devam ettirmeyi üstlenebilirler. Toprak sahibi ölürse, işletmeci 
çalışmasına devam eder. 

Ortaklık süresi sona erer, fakat henüz meyveler olgunlaşmamış bulunursa, 
istihsan prensibine göre, olgunlaşıncaya kadar süre uzamış sayılır. Ancak 





böyle bir durumda işletmeci ziraat ortakçılığında olduğu gibi serbest olur, 
dilerse ortakçılığı fesheder, dilerse sürdürür J 1150 ^ 



el-Kâsânî, a.g.e, VI, 185; İbn Âbidin, a.g.e, V, 200; el-Meydânî, el-Lübab, 
II, 233; ez-Zeylâî, Tebyînü’l-Hakâik, V, 284; eş-Şirbini, a.g.e, II, 322. 

Buhârî, Hars 14, İcâre 3. 

Rafi’ b. Hadic’ten nakledilen bu hadis cidden “müzdarib” yani anlamında 
karışıklık olan bir hadis sayılmıştır, bk. İbn Kudame, el-Muğni, V, 383, 385. 

İbnü’l-Humam, a.g.e, VIII, 45 vd; İbn Kudame, a.g.e, V, 384; eş-Şirbini, 
a.g.e, 322 vd. 

el-Kâsânî, a.g.e, VI, 186; İbnü’l-Hümâm, a.g.e, VIII, 47; İbn Âbidin, a.g.e, 
V, 200 vd. 

el-Kâsânî, a.g.e, VI, 185 vd; İbnü’l-Hümâm, a.g.e, VIII, 47; ez-Zeylâî, 
Tebyînü’l-Hakâik, V, 284. 

el-Kâsânî, a.g.e, V, 187. 

el-Kâsânî, a.g.e, VI, 188; İbnü’l-Hümâm, a.g.e, VIII, 48; İbn Âbidin, a.g.e, 
V, 204; el-Meydânî, a.g.e, II, 324; ez-Zühaylî, a.g.e, V, 646 vd. 



XIII - AĞAÇ DİKİMİ ORTAKLIĞI 
(MUĞÂRASE) 


Müsâkât sözleşmesi dikili olan meyve ağaçları ya da üzüm bağı gibi saplı 
bitkiler üzerinde yapılır. Boş araziyi teslim edip ağaç dikme ve dikilen 
ağaçlara ortak olma ise “muğârase” adını almıştır. 

Hanefilere göre, işletmecinin dikilecek ağaçlara ortak olmasını sağlayacak 
bir akit caiz olmaz. Delil şudur: 

a) İşletmecinin diktiği ağaçlara ortak yapılması, ona yaptığı iş türünden 
bedel verme anlamına gelir. Halbuki, değirmencinin ücretini öğüttüğü un 
cinsinden alması (kafîzu’t-tahhân) hadisle yasaklanmıştır. 1^ 1151 1 

b) Toprak sahibi toprağın yarısını, dikilecek ağaçların tamamına, diğer 
yarısını ise işletmecinin çalışmasına bedel yapmaktadır. Burada işletmeci, 
toprağın yarısını, akit sırasında mevcut olmayan ağaçlar karşılığında satın 
almaktadır. Bu ise bilinmezlik yüzünden akdi fasit kılar. 

c) Toprak sahibi işletmecinin çalışmasıyla meydana gelecek olan ağaçların, 
yarısı ona ait olmak üzere işletmeciyi kiralamaktadır. Bu durum akdi fasit 
kılar. Çünkü belirsiz bir ücret karşılığında iş akdi yapmak söz konusu olur. 

Dikilecek ağaçlara ortak olma muamelesi fasit olunca, ağaçlar ve meyveler 
toprak sahibine ait olur. İşletmeci ise diktiği ağaçların, dikme tarihindeki 
değerini ve çalışması için ecr-i mislini alır ^ 1152 ^ 

Mâlikîlere göre, başkasının toprağına ağaç dikimi şu şekillerde olabilir: 

a) İş akdi ile olur ve işçi ücretini alır. 

b) Bir ödül (cuâle) karşılığında olabilir. Yetişecek ağaçlardan bir 
bölümünün işçiye ait olması gibi. 

c) Dikilen ağaçlara ortak olma (muğarase) yoluyla ağaç dikmek. Böyle bir 
akit Mâlikîlere göre beş şartla geçerli olur: 

1. Dikilecek ağaçlar saplı olmalıdır. Bu yüzden buğday, arpa, sebze ve 
baklagiller gibi bitkiler üzerinde muğarase cereyan etmez. 

2. Ağaçlar aynı türden olmalı veya yetişme bakımından birbirine yakın 
bulunmalıdır. 

3. Süre ağaçların yetişme, meyve veya kerestesinden yararlanılabilecek bir 
zamanı kapsamalıdır. 

4. İşletmecinin ağaç ve topraktan belli bir hissenin sahibi olması gerekir. 

5. Muğarase, vakıf bir arazi üzerinde olmamalıdır. 

Sonuç olarak İslâm’da meyve ağaçları üzerinde ortaklık mümkün olduğu 





gibi, dikilecek ağaçlar üzerinde de belli şartlarla ortaklık mümkündür. 
Hanefilere göre yalnız ağaçlar ve meyveler üzerinde ortaklık yapmak 
mümkün olduğu gibi, satım ve iş akdi yardımıyla toprak ve ağaçlarda birlikte 
ortaklık tesis edilerek “ağaç dikme ortaklığını (muğarase)” geçerli hale 
getirmek mümkündür. Meselâ; toprak sahibi, dikilecek ağaçların yarısı 
karşılığında toprağın yarısını satar ve işletmeciyi kendi hissesindeki ağaçlara 
bakması için de az bir ücretle işçi olarak çalıştırabilir J 1153 1 
Günümüzde kavak dikip, bakımını yapma ve kesim zamanı gelince de 
anlaşma esaslarına göre kesip paylaşma şeklinde “ağaç dikimi ortaklığı” 
uygulanabilir. Böylece toprağı olup bunu değerlendirmeyen kimse ile, 
çalışmak istediği halde toprağı bulunmayan kimseyi muğarase muamelesi 
ortak olarak bir araya getirir. 



eş-Şevkânî, a.g.e, V, 292. 

İbnü’l-Hümam, a.g.e, VIII, 49; ez-Zeylâî, a.g.e, V, 286; el-Meydânî, el- 
Lübab, II, 234; İbn Âbidin, a.g.e, V, 203; ez-Zühaylî, a.g.e, V, 651 vd. 

İbnü’l-Hümam, a.g.e, VIII, 49; ez-Zeylâî, a.g.e, V, 286; ez-Zühayli, a.g.e, 
V, 653, 654. 



XIV - İSLÂM’A GÖRE İŞÇİ VE MEMURLARIN 
HAK VE SORUMLULUKLARI İLE 
İLGİLİ HÜKÜMLER: 


A) İşçi ve Memur Kavramları: 

Başkasına ait bir işi veya hizmeti bir bedel karşılığında yapmayı üstlenen 
kimseye “işçi”, devletin belirli hizmetlerini yapmayı üstlenen kimseye 
“memur” denir. Kişi veya devletle yapılan iş sözleşmesiyle işçi veya memur 
emeğini belli süreler için kiralamış olur. İşçi veya memura arapça “âmil” 
işçiye “ecîr”, tarım işçilerine ise “fellâh” denir. Âmilin çoğulu “âmilûn ve 
ummâl”, ecîrin ise “ücerâ”dır J 1154 ^ İslâm’da işçi ve memur çalışma hayatı, 
hak ve görevleri bakımından aynı hükümlere tabi bulunduğu için biz konuyu 
her iki sınıfı da kapsayacak şekilde inceleyeceğiz. 

Eski devirlerde insanların nüfusu az ve ekonomik ihtiyaçları sınırlı olduğu 
için her aile veya kabile kendi işlerine yeterli olur, başkalarının yardımına 
gerek duymazdı. Fakat nüfus artıp yeni yeni medeniyetler doğunca artık 
insanlar kendi işlerinin üstesinden bizzat gelemez olmuşlar ve başkalarını 
çalıştırmak gerekmiştir. Böylece emeği kiralama dönemi başlamıştır. Bu bir 
ücret karşılığı olduğu kadar, köle ve cariye döneminde ailenin bir ferdi gibi 
yiyecek, giyecek ve barınma ihtiyaçlarının karşılanması karşılığında çalışan 
bir sınıf doğdu. Ancak uygulamada, köle ve esirlerden elde edilen ekonomik 
verimin yaklaşık olarak, onlara yapılan masrafa denk olduğu hesaplanmıştır. 
Bu da, hür işçilerin veriminin üçte biri kadardır / 11551 Zorla ve işkence altında 
çalıştırılan işçileri korumada en büyük mücadeleyi semavî dinler vermiştir. 
Nitekim Hz. Musa İsrailoğullarım Firavun’un esaretinden kurtarmış / 11561 
İslâm dini de 6. miladi yüzyılda köle ve esirlerin lehine bir takım güvenlik 
tedbirleri getirmiş ve her fırsatta, onların serbest bırakılmasını teşvik etmiştir. 
I 1157 ! İngiltere ve Fransa gibi Avrupa toplumları ise köleler için bazı 
düzenleyici hükümleri ancak 16. yüzyıldan sonra getirebilmişlerdir / 11581 

Ekonomik hayatta üretim faaliyetinin ehliyet ve yetenek esasına göre 
teşkilatlanmasına “iş bölümü” denir. İlkel toplumlarda yaş ve cinsiyet 
durumuna göre insanlar arasında kendiliğinden bir işbölümü oluşmaya 
başlamıştır. Meselâ; erkeklerin, avcılık ve savaş gibi beldesinden başka 
yerlere gitmeyi gerektiren işlerle ilgilenmelerine karşlık, kadınlar ev 







hizmetlerine yönelmişlerdir. Bu ayrılık giderek güç kullanmayı gerektiren ve 
tehlikeli sayılan işlerin erkekler tarafından yapılmasına, hafif ve ev içi 
hizmetlerin ise kadınlara bırakılmasına yol açmıştır. 

Görev bölümünün ehliyet ve yeteneğe göre oluşması, uzmanlaşmaya ve 
dolayısıyla verimin artmasına neden olmuştur. İskoçyalı ekonomi bilimcisi 
Adam Smith’in bu konuda 18. yüzyılda verdiği şu örnek dikkat çekicidir. 
Vasıfsız bir işçi günde bir kaç yüz iğne üretebilirken, işbölümü esaslarına 
göre 10 kişilik bir atölyede 48 bin tane iğne üretildiği görülmüştür / 1159 ^ 

İslâm’a göre uzmanlaşarak işbölümü yapmak kifâî farzlardandır. Bunlar 
topluma emredilen, fakat bir bölüm insanların yapmasıyla diğerlerinden 
sorumluluk kalkan emirlerdir.^ Bu yüzden İslâm toplumu kendi içinden 
ihtiyaç kadar doktorlar, mühendisler, ziraatçılar, din bilginleri ve hukukçular 
hatta ictihad yapabilecek fakihler yetiştirmek zorundadır / 1161 ^ İşte herkesin 
içinde bulunduğu şartlara, eğitim durumuna ve doğuştan gelen yeteneklerine 
göre çeşitli iş ve mesleklere yönelmesi sonucunda bir takım insanlar sermaye 
kullanımı, arazilerini ekip-biçme, bağ ve bahçesini bakma ve diğer ticârî ve 
ekonomik teşebbüslerini gerçekleştirme faaliyetlerinde başkalarının 
emeğinden yararlanma ihtiyacını duymuştur. Böylece işçi ve işveren ilişkileri 
önem kazanmıştır. 

B) Kitap ve Sünnette İş Hayatı ile İlgili Deliller: 

Kur’an-ı Kerim’de çalışma ve iş hayatı ile ilgili çeşitli ayetler vardır. Yusuf 
peygamberin Mısır Meliki’nin isteği üzerine hazine ve ekonomik işleri 
düzenlemeyi üstlenmesi ve böylece ortadoğuda vuku bulan kıtlık yıllarının 
hafif atlatılması, Hz. Musa’nın da Şuayb peygamberin işinde ücretle 8 veya 
10 yıllık süreyle çalışması bunlar arasında sayılabilir. Bu hizmetlerden Hz. 
Yusuf’unki devlet hizmetinde bir “memurluk”, Musa (a.s.)’ın çalışması ise 
“işçilik” olarak kabul edilebilir. Biz bu İkincisi üzerinde kısaca duracağız. 
Hz. Musa, Peygamberliğinden önce Mısır’dan ayrılarak Şuayb peygamberin 
yurdu olan Medyen’e gider. Şehir kenarında Şuayb (a.s.)’ın iki kızına koyun 
sürülerini sulamada yardımcı olur. Olayın devamı Kur’an’da şöyle anlatılır: 

“Derken iki kadından biri utana utana yürüyerek Musa’nın yanına 
geldi ve şöyle dedi: Babam (koyunlarımızı) sulama ücretini vermek üzere 
seni çağırıyor.” 

“O iki kızdan biri dedi: Babacığım onu ücretle çoban tut. Şüphesiz 
çalıştırdığın işçilerin en hayırlısı bu güçlü ve güvenilir adamdır.’ ^ 1162 ! 






“Şuayb (a.s.) dedi: Bu iki kızımdan birini -sen bana sekiz yıl işçilik 
yapmak üzere- sana nikahlamak istiyorum.” ! 1163 ! İslâm’dan önceki 
ümmetlere ait hükümler, neshedildiği sabit olmadıkça geçerliliğini korur. 
Özellikle bunlar tenkid ve kötüleme için zikredilmemişse, yararlanılması 
amaçlanmış olur. ! 1164 ! 

Diğer bazı ayetlerde işçilikten söz edilir: “İnsan için ancak çalıştığının 
karşılığı vardır.” ! 1165 ! “İnsanlara mal ve ücretlerini eksik 
vermeyin.” ! 1166 ! “Eğer boşadığınız kadınlar, sizden olan çocuklarınızı 
emzirirlerse, onlara ücretlerini veriniz” ! 1167 ! “Musa (a.s.) ile Hızır, 
yolculuk yaparken yolları bir köye uğrar. Hızır (a.s.) orada yıkılmak üzere 
bulunan bir binayı sağlamlaştırır ve buna karşılık herhangi bir ücret talep 
etmez. Yiyecek sıkıntısı içinde olduklarından Musa (a.s.) ona şöyle der: 
“Eğer sen isteseydin bu işe karşılık ücret alırdın.” ! 1168 ! 

Yukarıdaki ayetler, bir insanın, diğer bir insan tarafından ücret karşılığında 
çalıştırılmasının meşrû olduğunu gösterir. Diğer yandan geçmiş toplumlarda 
da uygulamanın böyle olduğuna işaret eder. 

Hz. Peygamber’in işçi konusunda çeşitli hadisleri vardır. “İşçiye ücretini 
teri kurumadan veriniz.” 1169 ! “gir işçi çalıştıran kimse, ona vereceği ücreti 
bildirsin.” 1170 ! Kudsi bir hadiste de şöyle buyurulur: “Üç kimse, kıyamet 
gününde beni karşılarında bulacaktır. Benim adımı verip haksızlık eden; hür 
insanı satıp parasını yiyen; bir kimseyi çalıştırıp da, ona ücretini 
vermeyen.’’ ^ 1171 ! 

Hz. Peygamber eski toplumlarda işçilerin haklarının gözetildiğini 
belirtirken özet olarak şöyle demiştir: “Geçmiş kavimlerden üç kişi bir yere 
gitmekte iken, yolda fırtınaya yakalanarak bir mağaraya sığınırlar. Fırtınanın 
getirdiği büyük bir kaya parçası mağaranın ağzını kapattığı için, içeride 
mahsur kalırlar. Kendi aralarında konuşarak, Allah katında en değerli olması 
muhtemel amellerini öne sürüp, kurtuluş için dua etmeye karar verirler. İlk 
ikisinin duasıyla kaya parçası biraz aralanır. Bir işveren olan üçüncüsü şöyle 
dua eder: Ey Rabbim, ben birtakım işçiler çalıştırdım. Ücretlerini ödedim. 
Ancak işçilerden birisi ücretini almadan gitti, onun hakkını ticaretle işletip 
arttırdım. Bir çok malı oldu. Bir süre sonra gelerek ücretini istedi. Ben, 
gördüğün şu deve, sığır, koyun ve hizmetçiler senin ücretinden meydana 
geldi dedim. Benimle alay etme diye cevap verdi. Seninle alay etmiyorum, 
dedim. Bunun üzerine bütün malını alıp gitti, hiç bir şey bırakmadı. Ey 
Rabbim; bunu sırf senin rızanı kazanabilmek için yapmışsam, bizi bu 











mağaradan kurtar!” Bu duanın arkasından mağaranın ağzını kapatan taş 
yuvarlanır ve oradan kurtulurlar.” ^ 1172 ^ 

İslâm’da, emeğini başkasına kiralayan tüm çalışanlar aynı statü içinde 
değerlendirilmiştir. Bugün uygulamada işçi, memur, subay, kamu görevlisi 
olma veya olmama gibi ayırımlar yapılmaksızın tüm çalışanlar aynı 
hükümlere tabi tutulmuş, ancak iş ve mesleğin durumuna göre emeğin değeri 
üzerinde durulmuştur. Sadece işin bir kişiye veya birden çok kişilere 
yapılmasına göre bir ayırım yoluna gidilmiştir. Aşağıda vereceğimiz işçi 
çeşitleri böyle bir ayırımdan ibarettir. 

C) İşçi Çeşitleri: 

1. Özel İşçi (El-Ecîru’l-Hâs): 

Yalnız, bir gerçek veya tüzel kişiye çalışan kimsedir. Bugün bir 
sözleşmeyle ve ücret karşılığı çalışan fabrika, inşaat, tarım vb. işyerlerindeki 
işçilerle, memurlar bu gruba girer. Yapılan hizmetin özel veya kamu hizmeti 
niteliğinde olması sonucu etkilemez. Yalnız bir kişiye ait koyunları güden 
çoban, başkasının aracını kullanan şoför de bu statüye girer. İşverenin birden 
fazla olması, iş kapsamı sınırlandırıldığı için sonucu değiştirmez. Meselâ; bir 
köy halkı öğretmen, imam, müezzin ve köy çobanı tutsa, bunlar da “özel işçi” 
sayılır. Çünkü bu sayılanlar belirli işleri yapmakla yükümlüdür. 

Din görevlileri Şâfiî, Mâliki ve Hanbelî Mezheplerine göre İslâm’ın 
çıkışından, Hanefîlere göre ise 13. miladi yüzyıldan itibaren emeğini ücret 
karşılığı kiralayan sınıf içinde yer almıştır J 1173 ^ 

Özel işçi, sözleşme süresince başkası için çalışamaz. Çünkü kendisiyle akit 
yaptığı işverenin, belli süre onun iş gücünden yararlanma hakkı vardır. 
İzinsiz olarak başkasının işinde çalışır ve bu nedenle, kendi işyerinin işi eksik 
kalırsa, bu eksiklik ücretinden düşülür. Özel işçi hazır olur ve belirlenen süre 
dolarsa ücrete hak kazanır J 1174 ^ 

2. Ortak İşçi (El-Ecîru’l-Müşterek): 

Belirli gerçek veya tüzel kişiye değil de herkese iş yapan boyacı, terzi, 
marangoz gibi zanaatkârlar, doktor, avukat, muhasebeci gibi serbest meslek 
sahipleri bu gruba girer. Bunlar işi yapmadıkça ücrete hak kazanamaz / 1175 ^ 
Ortak işçi, bir kimsenin işini yaparken, diğerinin işini de alıp yapabilir. 
Meselâ; Yalnız bir fabrikanın muhasebe işlerini yapmak üzere tutulan kimse 







“özel işçi” sayılırken, bu muhasebeci ücret karşılığında başkalarının 
muhasebe işlerini de yürütebiliyorsa “Ortak işçi” sayılır. Sözleşmede herkese 
iş yapabileceği belirtilince, piyasadan başka iş almasa bile ortak işçi özelliği 
devam eder. Çünkü istediği takdirde iş alması mümkündür. 

Bu duruma göre, İslâm’da işçi kapsamı, beşerî hukuktakinden daha geniştir. 
Bugün ülkemizdeki uygulamada, emekli sandığına tabi memurlarla, 
zanaatkârlar ve serbest meslek sahipleri işçi sayılmamaktadır. 
Araştırmamızda belirleyeceğimiz prensipler bu sınıfları da kapsamına 
almaktadır. Özellik arzeden durumlar ayrıca belirtilecektir. 

D) Hizmet Sözleşmesinin Meydana 
Gelme Şartları: 

1. Yapılacak İşin Belirlenmesi: 

Bir iş akdinde işçinin hangi çeşit işte çalıştırılacağının belirlenmesi gerekir. 
Bu belirleme şart koşmakla veya örfle olur. îş akdinde, yapılacak işin 
bilinmemesi anlaşmazlığa yol açabileceği için akit fasit olur. Buna göre, bir 
kimse işçiyi terzilik, çobanlık, şoförlük, ustalık veya inşaat işçiliği gibi 
yapacağı işi belirtmeksizin işe alsa, işçi işi öğrenince sözleşmeyi feshetme 
hakkına sahip olur J 1176 ^ 

İşçidenYararlanma iş çeşidinin ve çalışma süresinin birlikte beyanı ile 
belirli hale gelir. Böylece işçi ya belli bir işte, belli bir süre çalışmakla veya 
süre sözkonusu olmaksızın belli miktar işi yapmakla ücrete hak kazanır. 

Süre ve iş miktarının birlikte belirlenmesi konusunda görüş ayrılığı vardır. 

Ebû Hanife (ö.150/767), İmam Şafiî (ö.204/819) ve bir rivayette 
Hanbelîlere göre, çalışma süresinin belirlenmesi yeterli olup ayrıca yapılacak 
iş miktarının belirlenmesi caiz olmaz. Aksi halde iş akdi fâsit olur. Çünkü 
böyle bir akitte özel ve ortak işçilik özelliği bir kişide toplanmış olur. 
Bunların arasında, ücrete hak kazanma bakımından ayrılık vardır. Süresi 
belirli iş akdi, gerektiğinde çalışmadan da ücrete hak kazandırdığı halde, işin 
miktarı belirtilerek yapılan akitte, ücrete ancak işin yapılmasıyla hak 
kazanılır. Bu farklı sonuçlar, akdin konusunun bilinmezliğine yol açar. Bu 
yüzden işçi normalin üzerinde zorlanır J 1177 ^ Meselâ; normal bir işçinin 8 
saatte 50 adet ürettiği bir maldan, aynı süre içinde 100 adet üretmek şartıyla 
iş akdi yapmak, işçiyi zor duruma düşürür. 8 saatte sürekli olarak 50 mal 
üretmesi istenirse, bu defa da kimi zaman iş erken biter, süre doluncaya kadar 
çalışması gerekir. Kimi zaman da 8 saatten fazla çalışması gerekebilir. Her 





iki durumda da belirsizlik söz konusudur. 

Ebû Yusuf (ö. 182/798), İmam Muhammed (ö. 189/805)e, Mâlikîlere ve bir 
rivayette Hanbelîlere göre, süre ve iş miktarı bir arada belirlenebilir. Meselâ 
bir kimse “bu elbiseyi bugün dikmen için seni kiraladım” yahut “şu bir çuval 
unu bir günde ekmek yapman için seni kiraladım” dese, işçi de bunu kabul 
edince akit meydana gelmiş olur. Çünkü sürenin belirlenmesindeki amaç, işin 
bir an önce yapılmasını sağlamaktır. Süre, akdin konusunu teşkil etmediği 
için, onun cevazına engel olmaz. Bu durumda işçi işi belirtilen süreden önce 
bitirirse tam ücret alır. İşi süresi içinde bitiremezse, tamamlayıncaya kadar 
çalışması gerekir J 1178 ^ 

Kanaatimizce, süre ve iş miktarı konusunda yukarıdaki iki görüşü 
birleştirerek şu tarzda değerlendirmek mümkündür. İş miktarına göre ücret 
veren kimseler, bu işin belli süre içinde yapılmasını isteyebilir. Çünkü malın 
bir an önce üretilmesinde yararı vardır. İşçi süre bakımından tamamen serbest 
bırakılırsa, işveren çoğu zaman taahhütlerini yerine getiremez. Bunun için 
işçiye müsamahalı bir sürenin verilmesi uygun olur. İşçiyi zor duruma 
düşürmemek için günde üretebileceği en az miktar belirlenerek, bu miktarın 
üzerine çıkarsa parça başına alacağı ücret de artmak üzere sözleşme 
yapılabilir. Fazla miktarda mal üretmek, ücreti etkileyeceği için işçinin de 
yararına olur. Günlük en az miktarı üretince, işçi mesai sonuna kadar işe 
devam etmek zorunda da bulunmaz. Bu, işin tamamlanıp teslim edileceği son 
tarihi belirlemek gibi olur. 

2. Ücretin Belirlenmesi: 

İş akdinin geçerli olması için, ücretin de belirlenmesi gerekir. Ücret; işçinin 
emeğinin bedelidir. Satım akdinde, satış bedeli olmaya elverişli bulunan 
herşey, iş akdinde ücret de olabilir. 

İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre, satış bedeline uygulanan 
hükümler, emeğin bedeli olan işçi ücretlerine de uygulanır / 1179 ^ 

Hadis-i şerif’te şöyle buyurulur: 

“Kim bir işçiyi kiralarsa, ona vereceği ücreti bildirsin.” ^ 1180 ! 

Ücret nakit para, ölçü veya tartı yahut da sayı ile alınıp satılan şeylerden 
olursa, bunun cins, nevi, miktar ve sıfatını beyan etmek gerekir. Ücrette, 
anlaşmazlığa yol açacak ölçüde belirsizlik bulunursa akit fasit olur. Bu 
durumda, işçi çalışmış bulunursa ecr-i misi (emsâl ücret)e hak kazanır / 1181 ^ 

E) İşçi ve Memur Maaşları ve Bunun Kapsamı: 








İşçi ve memur, çalışması karşılığında ücrete hak kazanır. Hz. Peygamberin 
iş sözleşmesi sırasında verilecek ücretin belirlenmesini ve işçiye ücretin teri 
kurumadan önce verilmesini istemesi bu hakkın önemini ortaya koymaktadır. 
İşveren genel olarak ekonomik bakımdan daha güçlü olduğu, ya da işçiyi her 
zaman işten çıkarma imkânı bulunduğu için, çeşitli sistemlerde işçiyi 
korumak amacıyla düzenleyici hükümler getirilmiştir. 

Batı toplumlarında işçilerin haklarını koruyucu tedbir ve düzenlemeler 
XVIII. yüzyılın başlarından itibaren alınmaya başlanmıştır. Büyük sanayi 
inkılabı ile işçi kitleleri bazı teşkilatlar kurarak haklarını koruma ihtiyacını 
duymuşlardır. İşçi hakları konusunda ilk sosyal politika tedbiri, İngiltere’de 
1802 Miladi tarihinde, dokuma sanayiinde çalıştırılan çocukların, çalışma 
şartlarını düzenleyen kanunla başlar. 1819,1844 ve 1867’de çıkarılan 
kanunlar bunu izledi. Daha sonra kadınlar ve yetişkin işçiler için koruyucu 
hükümler getirildi. Aynı tarihlerde Fransa ve İsviçre’de de benzer sosyal 
politika tedbirleri alındı / 1182 ^ 

İslâm’da bu konulardaki düzenleyici hükümlerin VI. yüzyılda getirildiği ve 
hulefa-i raşidin devrinde ilk önemli uygulamaların yapıldığı düşünülürse, batı 
toplumlarından çok daha önce aynı konulara çözümler getirildiği anlaşılır. 

Hanefi hukukçularından el-Kâsânî (ö. 587/1191) ücrete üç durumda mâlik 
olunacağını söyler: 

a) İş akdinde ücretin peşin verileceğinin şart koşulması. Böyle bir şarta 
uymak gerekir. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

“Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar.’’ ^ 1183 ! 

Tirmizi ve Hakim bu hadisi aşağıdaki ilaveyle nakletmiştir. 

“Haramı helâl, helâlı haram yapan şart müstesnadır.” ^ 1184 ^ 

b) Şart koşulmadığı halde ücretin peşin ödenmesi. Bu prensibin delili, satım 
akdine kıyastır. Çünkü, satım akdinde satış bedelini, satılan (mebî)i teslimden 
önce vermek caizdir. İş akdi de, emeğin satımı olduğu için satım akdi 
niteliğindedir. 

c) İşin yapılmış olması. Bu durumda, bedeller (ivazlar) arasında eşitlik 
sağlamak amacıyla ücrete hak kazanılır / 1185 ^ 

Mâlikîlere göre, örf varsa ücretin peşin verilmesi gerekir J 1186 ^ 

İşçi belirlenen süre kadar çalışmamışsa, çalıştığı kadar ücrete hak kazanır. 
Meselâ; bir yıl çalışmak üzere işe alınan bir kimse altı ay çalıştıktan sonra 
işten ayrılsa, yalnız çalıştığı altı aylık kısmın ücretini isteyebilir / 1187 1 









1. Beşerî İktisat Sistemlerinde Ücret Teorileri: 

Ücret insan emeğinin bedelidir. Esaret sistemlerinde insan emeğinin bedeli 
yeme-içme ve giyim masraflarını karşılayacak kadardır. Serbest iş 
rejimlerinde ve sendikanın etkili olduğu ülkelerde emek ve sermaye 
ilişkilerinin ücretler üzerinde yoğunlaştığı görülür. Ücret beşerî ekonomide 
hakim unsur haline gelmiştir. Biz aşağıda ücret miktarının oluşması ile ilgili 
beşeri ekonomilerde görülen teorileri kısaca vereceğiz. 

a) Ücretlerin En Az Geçim Düzeyinde Kaldığı Görüşü: 

Adam Smith’e göre, ücretlerin yetersizliği düşük hayat seviyesi ile ilgili bir 
olaydır. Ücret miktarının nihâî sınırı, işçi ailelerinin yaşayabilmesi için 
yapmak zorunda oldukları masraflara eşittir. Çünkü işgücü arz ve talebi 
ücretlerin ergeç en az geçim seviyesinde karar kılmasıyla sonuçlanmaktadır. 
İş akdi tarafların karşılıklı yararları bakımından eşit şartlarda cereyan 
etmediği için, işverenler ücret problemi konusunda kendi aralarında 
kolaylıkla anlaşarak, işçiler aleyhine birleşebilmektedir. 

Ücretin en az geçim seviyesinde oluştuğunu öne süren ekonomi 
bilginlerinden birisi de Ricardo’dur. O’na göre, insan emeğinin bir tabii ve 
bir de piyasa fiyatı vardır. Piyasa ücreti, iş gücünün arz ve talebine bağlıdır. 
Tabii ücret ise işçi ailelerinin geçinebilmek için harcamak zorunda oldukları 
en az miktardır. Ricardo, piyasada insan emeğine ödenen bedelin tabii ücret 
seviyesi dolaylarında dalgalandığını söylemektedir. Bu görüşe “Tunç 
Kanunu” adı verilmiştir / 1188 ^ 

“Ücret Fonu” adı verilen diğer bir görüşte ise, işçi ücretlerinin sermayedar 
tarafından işçilere ödenen bir çeşit avans olduğu öne sürülür. Yatırımcılar, 
ellerindeki sermaye fonundan bir bölümünü, çalıştırdıkları işçilere ücret 
olarak vermekte ve bu suretle ödenen avans, satılan mamüllerin satış bedeli 
sayesinde karşılanmaktadır. Yani gerçekte, işçi ücretlerini, fabrikanın ürettiği 
malları satın alan müşteriler ödemektedir. Hızlı nüfus artışı bu fon üzerinde 
olumsuz etki yapar ve ücretlerin miktarı sürekli olarak en az geçim seviyesine 
inme eğilimi gösterir / 1189 ^ 

b) İşçilerin Sürekli Olarak İstismar Edildiği Görüşü: 

Kari Marx’ın temsil ettiği bu görüşe “Sefâlet Nazariyesi” veya “Artan 
Fakirlik Nazariyesi” denir. Buna göre, işçilerin ürettiği kıymetler, en az 
(asgari) geçim ihtiyaçlarından çok daha fazla olduğu halde, ücretler çalışan 
sınıfın ancak geçinebileceği seviyede oluşmaktadır. Kapitalizmin gelişmesine 








paralel olarak sabit ve değişken sermayeler arasındaki oran aynı seviyede 
kalmamaktadır. Sanayi hareketleri, işyeri kurmada kullanılan sabit 
sermayenin giderek önem kazanmasını sağlarken, ücret fonunu oluşturan, 
değişken sermaye stoku zamanla azalmaktadır. Bu nedenle, makineleşme, 
refahı geçici olarak tahrik eder, fakat ücret fonu azaldıkça giderek artan bir 
sefaletle karşılaşılır J 1190 ^ 

Yukarıdaki iki görüş, işçi ücretlerinin, hep işçiler aleyhine olan bir seviyede 
karar kıldığını öne sürerken ücret miktarını üretim seviyesine göre 
değerlendirmeler de olmuştur. Aşağıda, bu görüşten de kısaca söz edeceğiz. 

c) Ücretin Üretimin Verimine Göre Oluştuğu Görüşü: 

Buna göre işçi ne kadar çok üretim yaparsa, ücretin de o kadar artması 
mümkündür. Bir ülkede, işçilerin refahı genel zenginliğe bağlıdır. Milletlerin 
zenginliği, nüfus başına düşen üretim miktarına göre ölçülebilir. Ancak 
verimin arttırılması sayesinde, ücretlerin işçileri refaha kavuşturabilecek bir 
seviyeye yükselmesi mümkündür. Bu duruma göre, ücret miktarı ancak 
üretimin artmasıyle en az geçim seviyesinin üstüne çıkabilir / 1191 ^ 

d) Ücret Miktarını Güç (İktidar)a Bağlayan Görüş: 

Ekonomi bilim adamlarından Rusyalı Tugan-Baranowsky ve Gelensoff 
AlmanyalI Lexis ve Stalzmann ve Japonyalı Takata’nın öne sürdüğü bu 
görüşe göre, emek veriminde ve piyasa şartlarında bir değişiklik olmamak 
kaydıyle, ücret seviyesini tayin eden faktör, teşebbüs erbabı ile işçi sınıfının 
karşılıklı iktidar durumudur. İşçi tek başına düşünülünce, işveren karşısında 
zayıftır. Çünkü işçi yaşayabilmek için çalışmak zorundadır. Ücret geliri ile 
geçinen kimsenin, uygun bir iş buluncaya kadar uzun süre bekleme şansı 
yoktur. Başka bir deyimle işgücü esneklikten yoksundur. İşçi uygun şartları 
beklemek isterse, açlık tehlikesiyle karşılaşabilir. Bu durum, onu işveren 
karşısında zayıf düşürmektedir. 

Bu görüş sahipleri, çalışan sınıfı teşkilatlandırarak, işverenler karşısında 
güçlendirmeyi amaç edinirler. Bu iş için sendikalardan yararlanmayı ön plana 
alırlar J 1192 ^ 

Yukarıda verdiğimiz görüşler uzun süre tartışılmış, tenkitleri yapılmış, 
karşıt görüşler öne sürülmüş, ancak herbirinin işçi ücret miktarlarının 
belirlenmesinde etkili olmakla birlikte tek ölçü üzerinde görüş birliği 
sağlanamamıştır. 







2. İslâm Ekonomisinde Ücret ve Maaş Miktarı: 

a) Genel Değerlendirme: 

İslâm’da, çeşitli iş ve meslek gruplarına ücret veya maaş miktarlarını 
belirleyen doğrudan bir ayet veya hadis yoktur. Nass’larda işçi ücretinin 
temiz bir kazanç olduğu, işçiye ücretinin eksiksiz olarak ve zamanında 
ödenmesi gerektiği belirtilmiş bu arada işçi için bir yaşam standardına işaret 
edilmiştir. Problemi doğrudan çözen bir nass (ayet-hadis) bulunmayınca bu 
konuda İslâm’ın genel prensiplerine, adalet ve nısfet (insaflılık) ölçülerine 
başvurmak gerekir. 

Ayetlerde şöyle buyurulur: “Şüphesiz Allah size, emanetleri ehline 
vermenizi emreder.” ^ 1193 ! “Ölçü ve tartıyı tam yapın insanlara mal ve 
ücretlerini eksik vermeyiniz.”^^ “Şüphesiz, Allah adaleti, iyiliği ve yakın 
hısımlara muhtaç oldukları şeyleri vermeyi emreder.’’ ^ 1195 ! 

Bütün iş ve meslekler eşit emek ve yetenek gerektirmediği için, ücret ve 
maaşların da eşit tutulması gerekmez. 

Meselâ; bir inşaat işçisi özel eğitim ve yeteneğe muhtaç olmaksızın 
çalışabilir. Aynı inşaatın mühendisi ise uzun eğitim sonucu bu mesleği elde 
etmiş ve özel yetenekler kazanmıştır. Bir doktor ise, daha uzun ve yorucu bir 
eğitim ve tecrübeyle meslek edinmiştir. Bu üç meslekte 8 saatlik mesaiye eşit 
ücret takdir etmek uygun bir değerlendirme olmaz. Adalet, herkese hak 
ettiğini ve layık olduğunu mümkün olduğu ölçüde vermeye çalışmaktır. Eşit 
ehliyet ve yetenekle eşit hizmet görenlere aynı ücreti takdir etmek ne kadar 
âdil ise, farklı ehliyet, yetenek ve emeğe değişik ücret takdir etmek o kadar 
âdildir. 

İslâm’da çeşitli iş ve mesleklere göre belirli ücret ve maaş miktarları 
önceden tespit edilmemekle birlikte, bunu işçi ile işverenin ilk iş sözleşmesi 
yapıldığı sırada belirlemesi istenmiştir. Bu yüzden işe girme sırasında 
verilecek ücret konuşulmamışsa işçi emsal ücrete hak kazanır. Meselâ; bir 
inşaat ustası ücret konuşulmadan çalışsa, çalıştığı günler için benzer inşaat 
ustalarının aldığı kadar yevmiyeye hak kazanır. Aynı esası aylık veya yıllık 
ücretle çalışanlara da uygulamak mümkündür. 

b) Ücret veya Maaşın Miktarı: 

Bir beldede eşya fiyatları arz ve talep dengesine göre, serbest rekabet 
sonucunda oluştuğu gibi, emeğin fiyatı da işgücünün arz ve talebi sonucunda 
oluşur. Satım akdinde, fiyatların karaborsacılık yoluyla veya tröst ya da kartel 







gibi gizli anlaşmalarla suni olarak yükseltilmiş olması mümkündür. İşçinin 
emek değerinin, başka bir deyimle işçi ücretlerinin suni olarak olumsuz 
yönde etkilenmesi daha kolaydır. İşçi zayıf durumda bulunduğu için, 
özellikle ilk işe girişte eşit şartlarla pazarlık yapabilme şansı azdır. Yaygın 
işsizlikten yararlanarak, ücret ve maaşların çok düşük tutulmuş olması da 
muhtemeldir. 

Diğer yandan işçilerin sendika çevresinde güçlenmesi ve bu gücün kötüye 
kullanılması sonucunda kimi zaman işçi ücretlerinin normalin üstünde 
artması da mümkündür. Emek bedelinin bu şekilde aşırı yükselmesi üretilen 
malların maliyetine ve dolayısıyla piyasa fiyatlarına yansıyacağı için paranın 
satın alma gücü düşer. Bu durum da sonuçta işçi ücretlerini ve memur 
maaşlarını olumsuz yönde etkiler. 

İşte bir İslâm toplumunda adaletli bir ücret ve maaş anlayışı işverenlerde 
oluşuncaya kadar ücret konusunun devletçe alınacak tedbirlerle 
düzenlenmesine ihtiyaç vardır. Bu konuda eşit ehliyet ve yetenekle çalışanlar 
için bir taban ücret (maaş)belirlemek, farklı iş ve meslekler arasında adaletli 
bir denge kurulduktan sonra, aynı dengeleri yapılacak zamlarla da korumak 
amaçlanmalıdır. 

Belirlenecek temel ücret veya maaşta ise; çalışan işçi veya memurun 
kendisi ve bakmakla yükümlü olduğu kimseler için yapmak zorunda olduğu 
masraflar ve ailenin içinde yaşadığı sosyal çevre dikkate alınmalıdır. Çünkü 
İslâm’a göre evli bir erkek; eşinin ve henüz iş ve meslek edinmemiş olan 
küçük çocuklarının geçim masraflarını karşılamak zorundadır. Bazı 
durumlarda yaşlı veya hasta olan yoksul anne-baba ve diğer bazı hısımlar da 
bu bakım çevresine girebilir. Çalışan bir işçi veya memurun temel ücreti 
yalnız kendi geçimi ölçüsünde alınırsa, eş ve çocukları için başka bir kaynak 
bulmak zarureti ortaya çıkar. Halbuki İslâm’da kadın gelir getiren bir işte 
çalışmaya zorlanamadığı gibi, ona miras, bağı, vb. yollarla gelen malını da 
kocasına veya çocuklarının masraflarına harcamaya zorlanamaz. Çalışan ve 
kazanan bir aile reisi varken, bu nafaka yükümlülüğünü devlete yüklemek de 
mümkün olmaz.^^ Durum böyle olunca, işçinin ücret miktarı ne olursa 
olsun bunu, çalışmayan aile fertleri ile paylaşmak zorunda olduğunu kabul 
etmek gerekir. Gerçi işçinin geliri yeterli olmaz ve yoksul durumda bulunursa 
zekât alması caiz olur. Ancak işçi ve memuru zekâtla desteklemek yerine, 
sürekli bir çözüm için, onun gelirini zekâta muhtaç olmayacak bir seviyeye 
çıkarmak daha uygundur. Gerçekte bir işletme işçilerine ödediği ücretleri 
ürettiği malın maliyetlerine yansıtır, bu mallar satılınca da ücretlerin toplamı 




yeniden işletmeye döner. 

Bir İslâm toplumunda emeği ile geçimini sağlayanlar için öngörülen hayat 
standardı bir hadis-i şerifte şöyle belirlenmiştir: 

“Kim bizim bir işimize tayin olunursa, evi yoksa ev edinsin, bekârsa 
evlensin, hizmetçisi yoksa hizmetçi ve biniti yoksa binit edinsin. Kim 
bunlardan fazlasını isterse o hilekârdır yahut hırsız. ”1^ Buna göre, işçi ve 
memurlar maaşlarından yapacağı tasarruflarla mesken edinebilmek, bekârsa 
evlenebilmek, sosyal çevresi hizmetçi istihdamını gerektiren bir meslekte 
çalışıyorsa hizmetçi edinebilmek ve gerektiğinde bir araç satın alabilmelidir. 
İşçilerin bu belirtilenler dışında aşırı istekte bulunması, ya işverenleri iflâsa 
sürükler veya piyasa fiyatlarının aşırı yükselmesine yol açar. Bu ise uzun 
vadede emeği ile geçimini sağlayaların da aleyhine olur. 

Diğer yandan hadiste belirlenen standarda ulaşıncaya kadar işçi ve 
memurlara ev yerine “kira yardımı” veya “lojman” sağlanması, evlenme 
yardımı yapılması, binit yerine servis aracı veya seyahat imkânlarının temin 
edilmesi, hizmetçi yerine de çocuklar için kreş, ana okulu veya eğitim 
hizmetlerine işverence yapılacak katkılar da bu konuda atılan olumlu adımlar 
sayılabilir. 

Emevi Halifelerinden Ömer b. Abdülaziz’in (ö. 101/720) geçimini maaşla 
sağlayanlara söylediği şu sözler yukarıdaki hadisin uygulaması gibidir. 
“Herkesin barınacağı bir evi, hizmetçisi, düşmana karşı yararlanacağı bir atı 
ve ev için gerekli eşyası olmalıdır. Bu imkânlara sahip bulunmayan kimse 
borçlu (gârim) sayılır ve zekât fonundan desteklenir.” ^ 1198 ^ 

Hz. Peygamber bir hadisinde işçi-işveren ayırımı yapmaksızın mü’minin 
dünya ve ahiret mutluluğunu yakından ilgilendiren unsurlara şöyle işaret 
etmiştir: “Üç şey mü’minin mutluluk kaynağıdır. Geniş ev, iyi bir binit ve iyi 
bir eş.” ^ 1199 1 

F) Hz. Peygamberin Maişetinin Sağlanması: 

Hz. Muhammed ne peygamberliği ve ne de devlet başkanlığı karşılığında 
herhangi bir maaş almıyordu. Mekke döneminde peygamberlikten önce 
ticaretle uğraşıyordu. İlk eşi Hz. Hatice ile daha evlenmeden emek-sermaye 
ortaklığı (Mudârabe) kurarak gelir sağlamıştı. Yine bu dönemde Kays b. Saib 
adında bir Mekkeli ile de ticaret ortaklığı kurmuştu.^^ Babasından miras 
olarak da Ümmü Eymen adında bir cariye ile 5 deve, bir miktar davar ve 
kölesi Şakran ve bunun Salih adlı oğlu kalmıştı. Annesinden bir ev, eşi Hz. 






Hatice’den de bir evle bir miktar mal kalmıştr. 

Hz. Peygamber Medine’de pek çok süt, yük ve binek hayvanlan edinmişti. 
7 veya 20 adet deve ile 7 adet keçi bunlar arasındadır. Bu hayvanlardan 
bazısını O’na zengin sahabiler hediye etmişti.^^ Bir kısım sahabiler Allah 
elçisine bir kaç ağacın hurmasını tahsis ederken, bazıları da pişmiş hazır 
yemek göndermeye çalışıyordu. Rasûlullah (s.a.)’ın ganimet ve fey’ malları 
üzerinde de beytülmal için ayrılan beşte birde payı bulunuyordu. Diğer 
yandan Nadiroğullarından bir yahudi bilgini olan Muhayrık yedi parça 
bahçesini Hz. Peygamber’e vasiyet etmiş, adı geçen sahabenin Uhud’ta şehid 
düşmesi üzerine bu gayri menkuller de (Allâh’ın elçisine intikal etmiştir / 1202 ^ 

G) Asr-ı Saadette Maaş Miktarlarına 
Ait Uygulama Örnekleri: 

1. Devlet Başkanı Maaşları: 

Hz. Ebû Bekir (ö. 13/634) halifeliğinin ilk zamanlarında maaş almıyor, 
sabahları bir süre ticaretle uğraşıyordu. Kendisini daha fazla devlet işine 
vermesi gerekince, istişare kurulu Hz. Ebû Bekr’e 6000 dirhem yıllık maaş 
bağladı (bu dönemde bir koyun bedeli 5 ila 10 dirhem arasındadır). Diğer 
yandan O’na ilave tahsisatlar da bağlanmıştı. Hac ve umre masraflarının 
karşılanması ve günde yarım koyun tahsis edilmesi bunlar arasında 
sayılabilir. Ancak bu tahsisatların önemli bir bölümünün devlet misafirlerini 
ağırlamak için harcandığında şüphe yoktur. Hz. Ebû Bekir’in maaşının 
belirlenmesinde “Halife olmadan önce ailesine harcamakta olduğu miktarda 
bir maaş” bağlama kriterinden hareket edilmiştir. Bir süre sonra maaşın 
yetersiz kalması üzerine 500 dirhemlik bir zam yapıldığı nakledilmiştir J 1203 ^ 

Diğer yandan Hz. Ebû Bekir vefatına yakın kızı Âişe (r. anhâ)’ya yaptığı 
vasiyetle, beytülmalden aldığı bütün maaşların geri iade edilmesini istemiştir. 
O’nun bu vasiyeti yerine getirilmiştir J 1204 ^ 

Hz. Ömer (ö.23/643) de önce maaş almıyordu. Ancak devlet işleri yanında 
ayrıca geçim için çalışması çok yorucu olunca o da, Ebû Bekir (r.a.) gibi 
kendisine maaş bağlattı. Bunun miktarı: Kureyş’ten orta halli bir ailenin 
geçimi seviyesinde olacaktı. Ayrıca divandan payına düşen atıyyeyi (bütçe 
fazlası paradan herkese karşılıksız olarak verilen maaş) de alabilecekti. Hz. 
Ömer’in, ailesine günlük iki dirhem harcadığı nakledilmiştir. Atıyye bunun 
dışındadır, Diğer yandan büyük Hanefi fakihi es-Serahsi (Ö.490/1097) 







merkezde hergün bir deve kesildiğini ve bunun boyun etinin Hz. Ömer’in 
ailesine tahsis edildiğini bildiriri- Hz. Ömer’in maaşının yeterli 
olmadığını gören Hz. Osman, Ali, Talha ve Zübeyr (r. anhüm) maaşın 
arttırılmasını istemişlerse de Ömer (r.a.) bu teklifi kabul etmemiştir. Buna 
göre halife Ömer’in çok sade ve israftan uzak bir hayatı tercih ettiği 
anlaşılmaktadır. 

Hz. Osman (ö.35/655) zengin olduğu için halife olunca beytülmalden 
herhangi bir maaş almamıştır J 1207 1 O, gerek İslâm’dan önce ve gerekse 
İslâmî devirlerde Mudârabe (emek-sermaye) ortaklığı türünden ortaklıklar 
kuruyordu / 1208 ^ 

Hz. Ali (ö.40/661) halifeliği sırasında beytülmalden çok az bir maaş 
alıyordu. O halka şöyle demişti: “Benim sizin malınızdaki hakkım günde 
sadece iki tabak tirit yemeğidir.” ^ 1209 * Hz. Ali, mülklerinden büyük gelir elde 
ettiği halde bunların hepsini yoksullara ve aciz kimselere harcar, kendisi ve 
ailesi kaba elbise ve arpa ekmeği ile yetinirlerdi. 

Ömer b. Abdülaziz (ö. 101/720) halife olunca, Emevi hanedânından kendine 
intikal eden servete gayri meşru gözüyle baktığı için, bunlardan sahibi belli 
olup haksızlıkla alınanları yerlerine verme yanında, geri kalanları sattırdı ve 
23 ya da 43 bin dinar tutan parasını Allah yolunda harcadı. Kendisine de bir 
işçinin günlük yevmiyesi olan 4 dirhem maaş bağlanmasını istedi. Bunun 
dışında o, halk gibi divanlardan atıyye de alıyordu ki, bunun tutarı yıllık 200 
dinar (1 dinar 4 gr. altın para) idi J 121 °1 

Ancak 2. Ömer kendisi için bir zühd hayatı yaşarken, devlet memurlarına 
kendilerini hizmete tam olarak verebilmelerini sağlamak amacıyla yüksek 
maaşlar veriyordu. Nitekim yukarıda O’nun işçi ve memurlara mesken ve 
binit sahibi olmaları ve gerekli ev eşyasını tamamlamaları için zekât 
fonundan destek sağlamaya çalıştığını belirtmiştik. 

2. Valilerin ve Diğer Memurların Maaşları: 

Hz. Peygamber ve dört halife dönemlerinde eyalet veya vilayetler idari ve 
mali bakımdan yarı bağımsız olmalarına rağmen valilerin maaşları merkezi 
yönetim tarafından belirlenmiştir. Çünkü bir kimsenin kendisine maaş takdir 
etmesi, töhmete yol açar. Bilinen bazı vali maaşları şöyledir: Mekke valisi 
Attâb b. Esîd’e (ö. 13/634), Rasûlullah (s.a.) Necrân ve Hecer bölgelerinden 
tahsil edilecek gelirlerden ödenmek üzere, günlük bir dirhem veya yıllık 40 
ukıyye maaş bağlamıştı. Bu miktar, halifelere bağlanandan daha çoktur. 







Hz. Ömer (r.a.)’ın Şam valisi Muaviye’ye (ö.60/679) bu görevinden dolayı 
yıllık 10 bin dinar, Mısır valisi Amr b. el-Âs’a (ö.61/680) aylık 200 dinar. 
Humus şehri valisi Iyad b. Ganem’e ise günlük bir dinar maaş ile ayrıca bir 
koyun ve bir müdd (yaklaşık 1 kğ.) hububat tahsisi yapmıştır.^ Basra ve 
Bahreyn bölgesi valisi Ebû Mûsa el-Eşr’ârî (ö.44/664) ise günde 5 dirhem 
maaş almaktaydı. 

Ömer b. Abdülaziz de vali ve memurlarına kendi aldığından çok yüksek, 
meselâ; 300 dinar gibi yüksek maaş ödemiştir. O, maaşları, memurların 
devlet malına hıyanet etmemeleri ve rüşvete başvurmamaları için yüksek 
tutuyordu. Ömer b. Abdülaziz döneminde memurların en düşük aylık maaşı 
100 dinardır. Bir dinar yaklaşık 4 gram altın paradır J 1212 ^ 

Hulefa-i raşidin döneminde kâdılara genel olarak öteki memurlardan daha 
yüksek maaş verilmiştir. Hz. Peygamber devrinde bir kısım valiler aynı 
zamanda “kazâ” görevini de yürütüyorlardı. Yemen valisi Muaz b. Cebel 
(ö. 18/639) ile Mekke valisi Attab b. Esîd’ (ö. 13/634) icra ve kaza görevini 
birlikte uygulayan valilere örnek verilebilir. Attab b. Esîd’e belli bir dönemde 
günlük bir dirhem veya yıllık 40 ukiyye maaş verildiği nakledilmiştir J 1213 ^ 

Hz. Ömer çok akıllı gördüğü Şurayh’ı Kufe’ye kadı tayin edince çok genç 
olduğu için ona aylık 100 dirhem maaş bağlamış ve buna ek olarak bir miktar 
buğday tahsis etmişti. Daha sonra Hz. Ali onun maaşını da diğerleri gibi 500 
dirheme çıkarmıştı / 1214 ^ 

Diğer yandan Hz. Ömer Küfe kadılığına ve beytülmal müdürlüğüne 
getirdiği Abdullah b. Mes’ud’a (ö.32/652) ayda 100 dirhem ile günde dörtte 
bir koyun tahsis etmiştir. 

Hz. Peygamber ve Ebû Bekir (r.a.) devirlerinde sürekli askerlik olmadığı 
için askere maaş bağlama söz konusu olmamıştır. Bu dönemde her asker 
kendi imkânları ile orduya katılırdı. Yoksul olanlar ise beytülmal veya 
varlıklı mü’minler tarafından teçhiz edilirdi. Savaş sonrası ganimetlerin beşte 
biri beytülmale ayrılır ve geri kalanı bu savaşa katılanlara bölüştürülür. Allah 
Teâlâ şöyle buyurur: “Eğer (Allâh’a ve hak ile batılın ayrıldığı, o iki 
topluluğun karşılaştığı günde (Bedir günü) kulumuz Muhammed’e 
indirdiğimiz ayetlere inanmışsanız, bilin ki, aldığınız ganimetlerden 
beşte biri, (Allâh’a, elçisine, elçisinin hısımlarına, yetimlere, yoksullara 
ve yolcu(lar)a aittir. (Allah’ın her şeye gücü yeter.’ ^ 1215 ^ Hz. Ömer 
devrinde düzenli orduya geçilince askerler de öteki memurlar gibi maaşa 
bağlanmıştır. Ömer (r.a.) acemi askerlere yılda 300 dirhem (bir koyun bedeli 
5-10 dirhem arasıdır) verirken, kıdemlilere bunun iki katı maaş bağlamıştır. 










Muaviye ise asker maaşlarını yılda 1000 dirheme çıkarmıştır / 1216 ^ 

H) Maaş Miktarlarını Belirlemede Esas Alınan Kriterler: 

İşçi ve memurlara temel ihtiyaçlarını karşılayacak kadar maaş ödenmesi 
gerektiğinde açıklık vardır. Nitekim Rasûlullah (s.a.)’in memurlara; evlenip 
yuva kurabilecekleri, ev ve binit satın alabilecekleri ve gerektiğinde hizmetçi 
istihdam edebilecekleri bir miktarda maaş bağlanmasını öngördüğünü 
yukarıda belirtmiştik. 

Diğer yandan (Allâh’ın Rasûlü, Afrika ve Avrupa’da köleleştirilen 
insanların işkence altında ezildiği bir dönemde, köle-efendi arasındaki 
ilişkiyi; “onlara yediğinizden yedirin, giydiğinizden giydirin, onlara ‘oğlum’, 
‘kızım’ diye hitabedin.”*^- 7 -! buyurarak bu sınıfa tarihte ilk defa insanca 
haklar tanımıştır. 

Bu duruma göre temel ihtiyaçların karşılanmasında işçi ve memurlar 
arasında eşitlik ilkesi söz konusu olur. Maaş farkı iş ve meslekler arasındaki 
nitelik farkından, bilgi ve beceri gerektirip gerektirmemesi, veya sorumluluk 
bakımından ortaya çıkar. Bu yüzden devlet çeşitli mesleklerde olanlara farklı 
maaş verebilir. Çünkü emeğin değerini belirlemek ve bu konudaki 
haksızlıkları önlemek devlete ait bir hak ve görevdir. 

Bu konuda Ebû Yusuf (ö.182/798), Harun Reşid’e şöyle demiştir: 
“Valilere, maliye memurlarına ve kadılara verilecek olan maaşların miktarını 
belirlemek size ait bir haktır. Özel durumlarını dikkate alarak kimilerine az, 
kimilerine de daha fazla maaş bağlamak sizin yetki alanınıza girer. İslâm 
toplumunu iyiye götüreceğine kanaat getirdiğin şeyleri geciktirmeden hemen 
yerine getir.” ^ 1218 ^ 

Hz. Ebû Bekir, Ömer ve Ömer b. Abdilaziz’e maaş belirlenirken “yeterli 
miktarda olması” esas alınmış, hakimlerin maaşlarında da aynı kritere 
uyulmakla birlikte “hakim tarafsızlığını korumak için onlara ayrıca ilave 
tahsisatlar da verilmiştir. Nitekim Hz. Ömer, Şam’da bulunan Ebû Ubeyde’ye 
ve Muaz b. Cebel’e yazdığı yazıda; ehil kişileri hakim tayin etmelerini ve 
bunlara yüksek maaş vermelerini emretmiştir / 1219 ^ 

Bu dönemde hakimlere birden çok görev verilerek her görev için ayrıca 
maaş ödenmek suretiyle yüksek ücret alması sağlanıyordu. Buna hicri 69-83 
yılları arasında Mısır kadılığı yapan Abdullah b. Huceyre’yi örnek verebiliriz. 
el-Kindî (213-350H.), O’na sağlanan üç çeşit ödeneği şöyle belirtir: 

“İbn Huceyre, kadılık görevinden yılda 200 dinar, kısas (diyet) ile ilgili 






görevinden 200, beytülmal yöneticiliğinden de 200 dinar alıyordu. O’nun 
divandan aldığı atıyye miktarı da 200 dinar idi. Ayrıca 200 dinar da caize 
alıyor ve böylece o, toplam olarak yılda 1000 dinar almaktaydı.” 11220 ] 
dinara (4 gr. altın para) en iyisinden bir tane koyunun satın alınabildiği 
ekonomik şartlarda üst düzey devlet görevlilerine tanınan bu imkânlar 
günümüz standartlarının çok üstündedir. Bu gibi memurlara sorumluluklar 
verilmiş, görev istenmiş ve buna karşılık onlara başkasının malına muhtaç 
olmayacağı ölçüde maaş verilmiştir. 

Ücret ve maaşların devlet bütçesini veya özel sektörü sarsacak yükseklikte 
olmaması yanında, emeği ile geçimini sağlayanları hırsızlık, rüşvet ve 
hıyanete sevk edecek derecede düşük de olmaması gerekir. Nitekim Hz. 
Ömer Devlet başkanlığı sırasında maaşları arttırmanın kendisine düşen bir 
görev olduğunu bildirmişi 1221 ^ , Ubeyde b. el-Cerrâh’ın maaşı düşük olan 
memurların yan gelir temini için çirkin işlere başvurabileceği uyarısına şu 
cevabı vermiştir: “Ben memur tayin ettiklerime, onları başkasına muhtaç 
bırakmayacak ölçüde bir atıyye (bütçe fazlası paradan karşılıksız verilen 
para) ve bir maaş veriyorum. ”11222] 

Diğer yandan Hz. Ali’nin valisi Malik b. Eşter’e yazdığı bir yazıda, 
memurlarına; yeterli ölçüde ve emanetlere hıyanet etmeyecekleri bir miktarda 
maaş vermesini istemiş, II. Ömer de aynı düşünceyle memurlarına kendi 
aldığından daha yüksek maaş ödemiştir. 

Ahmed b. Hanbel’e (ö.241/855) göre, maaş yeterince takdir edilse bile 
işverenin geliri arttıkça, onu da arttırmak caiz olur J 1223 ^ 

İ) Herkese Karşılıksız Maaş Bağlanması 
(Atâ veya Atiyye) 

Hz. Ebû Bekir’den itibaren bütün müslümanlara bütçe fazlası gelirlerden 
ata veya atıyye adı verilen karşılıksız maaş verilmeye başlanmıştır. Ebû Bekir 
(r.a.) erkek, kadın, büyük, küçük ayırımı yapmaksızın herkese eşit maaş 
bağlamıştır. O, “atıyye” olarak ilk yıl kişi başına yıllık 7,3’er dirhem, ikinci 
yıl ise 20’şer dirhem dağıtmıştır. 

Hz. Ömer ise çeşitli vilayetlerden ve fethedilen yerlerden çok miktarda 
gelirin (fey’ geliri) merkeze gönderilmesi üzerine bütün halka sürekli ve 
düzenli maaş bağlama yoluna gitmiştir. Nitekim bu dönemde Bahreyn valisi 
Ebû Hureyre (ö.58/677) Medine’ye 500 bin dirhem, Ebû Mûsa el-Eşr’ârî 
(Ö.44/664) ise Irak’tan bir milyon dirhem bütçe fazlası gelir göndermişti. 






Bunun üzerine Hz. Ömer; Hz. Osman, Ali ve Halid b. Velid gibi sahabilerle 
istişare etti ve ellerindeki bu fazla gelirleri halka maaş olarak intikal 
ettirmekten başka çareleri bulunmadığını bildirdi J 1224 ^ Hz. Ömer, Ebû Bekir 
(r.a.)’ın uygulamasından ayrılarak herkese farklı miktarda karşılıksız maaş 
(atıyye) ödeme yolunu seçmişti. Ebû Yusuf (ö. 182/798) onun atıyye 
dağıtımını şöyle açıklar: “Ömer, gelen bütçe fazlası malları, herkesin 
İslâm’daki geçmişine göre bölüştürdü. Muhacir ve ensardan Bedir harbine 
katılanlara yıllık 5’er bin, bunun dışındakilere ise 4’er bin dirhem maaş 
(atıyye) bağladı. Çeşitli sebeplerle sonradan müslüman olanlara daha az maaş 
verdi. Böylece herkesi, İslâm’dan önceki geçmişine göre sınıflara 
ayırdı.” ! 4225 ^ 

Ancak Halife Ömer vefatından bir yıl kadar önce, gelecek yıllardan itibaren 
farklı maaş (atıyye) uygulamasına son vereceğini ve bu konuda Rasûlullah 
(s.a.) ile Ebû Bekir (r.a.)’in yolunu izleyerek eşit maaş prensibini 
uygulayacağını duyurmuştur. Çünkü o, Suriye gezisi sırasında el-Câbiye’de 
yaptığı konuşmada; kuru mülkiyeti İslâm devletinde, yararlanma hakkı ise 
“haraç” vergisi karşılığında eski gayri müslim sahiplerinde bırakılan 
arazilerin (fey’) gelirinde (haraç) bütün müslümanların eşit haklara sahip 
olduğunu belirtmiştir. ! 1226 ! Köylere varıncaya kadar bütün nüfusu “divan”lara 
yazdıran Halife Hz. Ömer karşılıksız bir maaş çeşidi olan atıyyenin hak 
sahiplerine ulaştırılmasını şöyle belirtir: “San’a dağındaki bir çobanın hakkı 
bile, kendisi bulunduğu yerde iken ve isteyip yüzü kızarmadan ona 
ulaşacaktır.” ! 1227 ! 

İşte yukarıda kısaca özelliklerinden söz ettiğimiz atâ veya atıyye bir emeğin 
karşılığı olmaksızın, bütün toplumun hakkı olan bütçe fazlası bir gelir olup, 
bu fondan işçi ve memurlara da verilmiştir. Ancak kişinin zenginliği 
yüzünden kendi isteği ile veya bir suç işlemesi sonucu böyle bir ödeneğin 
kesilmesi mümkündür. Nitekim; Hz. Ali devrinde bazı zengin müslümanlar 
atıyye almadıkları gibi, Hz. Hamza’yı şehid eden Vahşi, içki içtiği için Hz. 
Ömer tarafından atıyye divanından çıkarılmıştır. 442 ^ 

J) Temel Maaşın Eşel Mobil Sistemine 
Göre Arttırılması: 

İşçi ve memurlar için yeterli ölçüde, adaletli bir ücret belirlendikten sonra, 
ekonomik şartlar değişir ve paranın satın alma gücü düşerse yeni ücret 
düzenlemelerinin yapılması gerekir. İşte piyasa şartları değiştikçe ücret ve 







maaşların kendiliğinden buna intibak ettirildiği sisteme “eşel mobil” denir. 

Meselâ; bir yıl sonra, zarurî maddelerin fiyatlarında ortalama %30 artış 
olmuşsa, işçi ve memur maaşlarına da bu oranda ilave yapmak gerekir. Aksi 
halde ücretleri bir yıl öncesine göre %30 azalmış olur. Ancak ücret 
ayarlamaları çoğu zaman kendiliğinden gerçekleşmez. İş barışını bozmadan, 
düzenli bir ayarlamanın yapılabilmesi için, adaleti ayakta tutması gereken 
Devlet güvencesine ihtiyaç vardır. Bu konuda işçi ve memurların tek tek zam 
isteğinde bulunması yerine, kollektif irade ve ekonomik şartlara göre 
ayarlanan emek değeri belirlemek daha uygun olur. İşçi veya işveren 
arttırılan yeni ücrete razı olmazsa, mahkemeye başvurarak adaletli bir ücret 
tesbiti yaptırması mümkündür. 

Diğer yandan işçi veya memurun tecrübe, ehliyet ve yeteneği arttıkça, 
ücretinin arttırılmasını isteme hakkı da olmalıdır. İş akdinde, ücretin belli bir 
süre sonra arttırılacağı şart koşulmuşsa buna uyulur. İşçi, anlaşmada tesbit 
edilen ücretle çalışmaya devam ederken, benzer iş ve mesleklerde çalışanların 
ücretleri yükselse veya zorunlu harcama gerektiren şeylerin piyasa fiyatları 
hayat standartlarını etkileyecek ölçüde artsa, ücreti yeniden belirleme hakkı 
doğar. Menkul ve gayr-i menkul kiralarının uzun vadede yetersiz kaldığı ve 
yeni ekonomik şartlara göre yeniden belirlendiği gibi, kira akdiyle aynı 
hükümlere tabi bulunan iş akdinin de gözden geçirilerek ücretin arttırılması 
mümkündür. Satın ve kira akdinde olduğu gibi burada da emsal işçi ücretleri 
ölçü alınırken çoğunluk prensibine uyulabilir. 

Satım akdinde emsal fiyat için, Maliki hukukçularından el-Bâcî 
(Ö.474/1081) el-Muvatta’ şerhinde şöyle der: “Bir kişi veya az sayıda bir 
grup, büyük çoğunluğa muhalefet ederek fiyatları düşürmüşlerse, onlara ya 
büyük çoğunluğun sattığı fiyattan satış yapmaları yahut da alış-verişi 
terketmeleri emredilir. Ancak bir kişi veya az sayıda kişiler fiyatları yükseltse 
çoğunluğa, bu zamlı fiyattan satış yapmaları veya alış verişi terketmeleri 
emredilmez. ” 11229 ] 

Bu prensip, emeği ile geçimini sağlayanlara da uygulanabilir. Şöyle ki, bir 
beldede benzer nitelikteki iş ve mesleklerin icra edildiği işletmelerin büyük 
çoğunluğu işçi ve memura yeterli ölçüde ücret verirken, az sayıda işletme 
bunlara muhalefet ederek, ücretleri yetersiz düzeyde tutsalar, bunlardan, 
çoğunluktaki işletmelerin uygulamasını esas almaları istenir. Ancak az sayıda 
işveren fiyatları çeşitli nedenlerle normalin üstüne çıkacak şekilde yükseltse, 
çoğunlukta olan ve yeterli ölçüde ücret veren işletmelerin bunlara uymaları 
istenmez. 



İslâm’da ücret veya maaş konusundaki düzenlemelerin daha 6. M. yüzyılda 
yapılmasına karşılık, batı toplumlarında bu konuda ilk sosyal politika 
tedbirleri İsviçre’de M. 1674 tarihlerinde çıkarılan bir emirname ile 
alınmıştır. Bunu 1704 M. de Zürih kantonunda sanayi kollarının asgari 
ücretini belirleyen emirnameler izlemiştir / 1230 ^ 

İngiltere’de yeni makine çağı 18. yüzyılın ikinci yarısının sonlarına doğru 
başladı. 19. yüzyıl başlarında henüz sendikacılık gelişmemişti; işçi sağlığı iş 
güvenliği ve diğer koruyucu mevzuat da mevcut değildi. Bu ülkede ilk sosyal 
politika tedbirleri, çalışan çocukların çalışma şartlarını iyileştiren 1802 M. 
tarihli kanunla başlar, 1887’de yetişkin işçilerin düşük ücretle çalıştırılmasını 
yasaklayan kanunla devam eder / 1231 ! 

İslâm’da işçi ve memurun hak ve görevleri “icare (emeğini kiralama, kira) 
akdi” içinde düzenlendiği için, emeğinin karşılığını alamadığı kanaatine 
varan ücretliler, mahkemeye başvurarak hak isteminde bulunabilirler. Hakim 
emsal ücret ve maaşları dikkate alarak, gerektiğinde bilirkişi incelemesi de 
yaptırarak problemi çözmeye çalışır. Hakim, işçi ve işvereni işçi ücretleri 
konusunda uzlaştırır ve kendisi de bunu tasdik ederse, böyle bir uzlaşma 
“toplu iş sözleşmesi” niteliğinde olur. 

Ücretler konusundaki işçi-işveren veya memur-devlet uzlaşmazlığının 
mahkeme yoluyla çözümlenmesine Osmanlı İmparatorluğunda cereyan eden 
şu uygulamayı örnek verebiliriz. 

Dünyada İlk Toplu İş Sözleşmesi: 

Osmanlı İmparatorluğu döneminde Kütahya yöresi çinicilik sanatının 
merkezi olmuştu. Çini atölyelerinde çalışan çok sayıda işçiler hayat pahalılığı 
nedeniyle geçinemez duruma düşmüştü. Atölye sahipleri ücretleri 
kendiliğinden yükseltmeyince, işçi temsilcileri mahkemeye başvurmuş ve 
Kütahya Eyalet Divanında 13 temmuz 1766 M. tarihinde aşağıdaki “Toplu îş 
Sözleşmesi” hüküm altına alınmıştır. 

1. Kütahya’da 24 işyeri (çini ve fincan atölyesinden başka atölye 
açılmayacaktır. 

2. Bu işyerlerinde kalfalar 100, has (değerli) fincan işçileri de 40 akçe 
alacaktır. 

3. Çıraklar 100 âdi fincan ve 250 normal fincan imal ederse, günde 60 akçe 
verilecektir. 

4. Hatif eler (yaldızcı) 150 has fincan işlerse 60 akçe ödenecektir. 

5. Çıraklar usta oldukları zaman ücretleri orantılı olarak artacaktır. 




6. Fincanın tanesi 4 kuruşa perdahlanacaktır. 

7. Günde azami 160 fincan işlenecektir. 

8. Bu sözleşmeden işçi ve işveren hoşnuttur. 

9. Bu sözleşme üstat ve zennîler önünde yapılmıştır. 

10. Bu sözleşmeye aykırı hareket edenler Şer’iyye Mahkemesi tarafından 
cezalandırılacaktır. 

11. Taraflar bir zarara uğrarsa bu ortalama olarak ödenecektir. 

12. Bu sözleşme Şer’iyye Mahkemesinin himayesindedir. 

13. Kalfa ve ustalar bir hastalığa yakalanırsa, yardım olunacaktır. 

14. Çıraklar, belirli bir süre sonunda usta olabilirler. 

15. Bu sözleşme, Şer’iyye Mahkemesi sicilinin 57. sayfasındadır. 

Bu sözleşmenin, işçi ve işveren münasebetlerini düzenleyici hükümler 
getirmekte kaynak sayılan İngiltere’deki ilk “Toplu İş Sözleşmesi”nden 51 
yıl önce yapıldığı ortaya çıkmıştır. Belge, şer’iyye sicillerinin, sosyal, hukuk 
ve ekonomik alanlarda ne kadar zengin bilgileri kapsadığını göstermektedir. 

K) İşçiye Gücünün Yeteceğinden Fazlasının Yükletilmemesi: 

İşçiye gücünü aşan bir iş yaptırılmaması gerekir. Yüce Allah şöyle buyurur: 
“Allah hiçbir kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez.” ^ 1232 ^ 
İslâm bu konuda hür işçileri koruduğu gibi kendi dönemine göre esir ve 
köleler için de ileri haklar belirlemiştir. 

Ashab-ı kiramdan Ebû Zer (ö.32/652) bir gün kölesi ile aynı çeşit elbiseyi 
giymiş olarak yolda giderken Ma’rûr b. Süveyd (r.a.)’e rastlar. Ma’rûr efendi 
ve hizmetçinin aynı kalitede bir elbise giyinmesini yadırgayarak nedenini 
sorar. Ebû Zer (r.a.) şöyle der: Bir köle ile tartışmış ve annesinin siyah bir 
kadın olduğunu söyleyerek onu küçük düşürmek istemiştim. Durum 
Rasûlullah (s.a.)’a ulaşınca şöyle buyurmuştu: 

“Köleler, (Allâh’ın sizin elinizin altında bulundurduğu kardeşlerinizdir. 
Onlara yediğinizden yediriniz. Giydiğinizden giydiriniz. Onlara üstesinden 
gelebilecekleri yükü yükleyiniz. Eğer ağır yük yüklerseniz, onlara yardım 
ediniz.” ^ 1233 1 

Kölelere bile, güçlerinin yetmeyeceği yükün yükletilmesi yasaklandığına 
göre, hürlerin bu normal insanlık hakkından öncelikle yararlanması gerekir. 

Kimi zaman, yapılacak işin normal gücü aşması, çalışma süresinin 
uzunluğundan da kaynaklanabilir. İş saatleri gereğinden çok uzadığı zaman, 
artan yorgunluğun giderek verimi düşürdüğü tesbit edilmiştir. Bu nedenle. 






özellikle son yüzyılda iş adamları çalışma süresini kısaltmayı menfaatlerine 
uygun bulmuşlardır J 1234 l 

L) İşçi ve Memurların İbadet Yapma Hürriyeti: 

İnanç ve ibadet hürriyeti kişinin dokunulmaz ve vazgeçilmez 
haklarındandır. Bu yüzden işçi veya devlet memurlarının inanma ve inandığı 
gibi yaşama hakkı vardır. İbadet de bu yaşamanın bir bölümüdür. Namaz ve 
oruç gibi farz ibadetlerin ve sünnet çeşidine giren bir takım taatlerin 
yapılmasına işveren izin vermelidir. Aksi halde sorumlu olur. Ancak işveren 
belki o anda işlerin yoğun olması nedeniyle namazın cemaatle kılınmasına 
izin vermeyebilir. Tek başına kılınamayan cuma ve bayram namazları bundan 
müstesnadır. Eğer yakında mescid varsa bu iki namazda geçecek süre için 
maaştan bir kesinti yapılmaz. Çünkü bu büyük bir süre kaybına yol açmaz. 
Diğer yandan nöbette olan doktor, hemşire, hastabakıcı, güvenlik güçlerinden 
nöbette olanlar veya iş yerlerinde bekçilik yapanlar ve benzeri kişiler özürlü 
sayılır ve cuma namazı yerine öğleyi kılarlar. 

İşçi, bir haftalık süre için tutulmuşsa bu süreye tatil günü girmez. Gayr-i 
müslimler için de hüküm böyledir. Din ve vicdan özgürlüğü temel haklardan 
olduğu için, işçinin peşin olarak namaz kılmama veya oruç tutmama şartını 
kabul etmesi geçerli olmaz. Çünkü Hz. Peygamber helali haram, haramı helal 
yapan şartların geçerli olmadığını bildirmiştir / 1235 ^ 

İşçiye, normal ihtiyaçlarını gidermesi için mesai dahilinde izin verildiği 
gibi, arada dinlenme imkânı da vermek gerekir. Verimin yükselmesi için de 
bu gereklidir. Dinlenme için şartlar iş akdinde belirlenmişse buna, 
belirlenmemişse örfe uymak uygun olur. Yararlı spor oyunları, yüzme, gezi, 
çalışma yerini süsleme ve benzeri dinlenme niteliğindedir. 

M) İşçiye Sağlanan Bazı Sosyal Haklar: 

1. Yemek ve Giyim Yardımı: 

İşçiye akide belirlenen ücret dışında yeme, içme, giyim eşyası gibi 
yardımlar yapmak prensib olarak zorunlu değildir. Ancak bu gibi yardımlar iş 
akdinde yer alır veya örfen yaygın bulunursa buna uymak gerekir. 

Hadis-i şerifte şöyle buyurulur: 

“O, (Allah’ın elinizin altında kıldığı kardeşinizdir. Onlara yediğinizden 
yediriniz, giydiğinizden giydiriniz. Onlara yapabilecekleri işleri 




yükleyiniz....” 11 ^ 

Bu hadis, yeme içme ve giyecek masraflarının işverene ait olduğuna işaret 
etmektedir. Hadisin bazı rivayetlerde kölelerle ilgili olarak nakledilmesi, 
sonucu değiştirmez. Bu konuda yapılacak düzenlemeler ve meydana gelecek 
örfler îslâm hukukunun ruhuna uygun düşer. 

Bu sosyal yardımlar iş akdinde şart koşulur veya daha sonra yapılan toplu iş 
sözleşmelerinde cins, nevi ve miktarları belirlenerek yer alırsa ücrete dahil 
olur. Hanefiler yalnız süt annenin yeme içme ve giyecek gibi şeyler 
karşılığında emzirmesini geçerli saymışlar ^ 1237 ! , fakat bunun dışındaki 
işlerde yemek, giyim eşyası gibi şeylerin miktarının tam olarak tesbit 
edilemeyeceğini öne sürerek, bunların ücret kapsamına alınmasını kabul 
etmemişlerdir. Meselâ bir işçi 40 bin lira para, bir de yemek ve giyim eşyası 
karşılığında çalışmayı kabul etmişse, yemek ve giyim eşyasının bedeli tam 
olarak belli olmadığı için gerçek işçilik ücreti meçhul kalır. İşçi iyi kalite 
yemek ve değerli kumaştan elbise ister, işveren en ucuzunu vermeyi yararına 
daha uygun bulur. Bu durum anlaşmazlığa yol açabilir. Bu yüzden bunların 
bedeli tam olarak belirlenmeyince, iş akdi de muteber olmaz. 

Diğer yandan iş akdinde yer almamakla birlikte, bu sosyal yardımlar örfen 
yaygın olarak veriliyorsa, bunlar iş akdinde şart koşulmuş gibi işlem görür. 
Ancak bu konuda örf de yoksa bunlar işverenin bir lütuf ve hibesi olur J 1238 ^ 

Kanaatimizce, günümüzde lojman, yiyicek, giyecek, ilaç gibi sosyal 
yardımların para karşılığı tam olarak hesaplanabildiği için, bu konuda 
bilinmezlik kalmamıştır. Toplu iş, sözleşmelerine bunların para olarak birim 
değer, meselâ; verilecek elbisenin cins ve nevi, yemeğin para veya kalori 
değeri de yer almakta, bu konularda çıkabilecek anlaşmazlıklar önceden 
giderilmektedir. 

İşçiye başkası tarafından verilen hediye ve bahşişler ücrete mahsup 
edilemez. Lokanta, otel ve tamirhane gibi yerlerde çalışanlara, müşteriler 
hizmetlerinden memnun kaldıkları için bahşiş verirler. Bu bahşişler hibe 
hükümlerine tabi olup, işçi buna, kabzetmekle malik olur. Ancak bahşişler 
işveren veya müessese adına verilmiş olur. Yahud da hepsi bir araya 
toplanmış bulunursa, iş akdindeki şartlara veya örfe göre işlem yapmak 
gerekir / 1239 ^ 

Doktorla; hastayı iyileştirdiği takdirde ücret almak, iyileştiremediği 
takdirde ise hiç ücret almamak, bir avukatla suçluyu berat ettirmek şartıyla 
ücret tesbit etmek, berat ettiremezse hiç ücret almamak üzere anlaşma 
yapılsa, İslâm fakihlerinin çoğunluğuna göre böyle bir iş akdi geçerli 






değildir. Çünkü, tedavi etmek veya berat ettirmek mümkün olmazsa işçi hiç 
ücret alamayacağı için, çalışma karşılıksız kalmış olur. Malikiler ise böyle bir 
sözleşmeyi geçerli saymıştır. Beşeri hukukta da bu gibi anlaşmaları 
yasaklayan hükümler vardır. 

Kanaatimizce, normal çalışma yapıldığı halde meydana gelme veya 
gelmeme ihtimali bulunan işlerde bir asıl ücret, bir de iş olursa ikramiye veya 
ödül niteliğinde ek bir ücret olmak üzere ik ili ücret belirlemek mümkündür. 
Meselâ; bir doktor normal tedavi için belli bir ücret, hastayı iyileştirdiği 
takdirde ise ilave ücret talep etse, bu fazlalık hasta iyileşince ikramiye veya 
hediye olarak verilmiş sayılır J 1240 ^ 

2. Fazla Mesai Ücreti: 

İşçi, sözleşmede veya örfte belirli olan sürede çalışmak zorundadır. Meselâ; 
günde 8 saat çalışma kararlaştırılmışsa, ücret bu sürenin karşılığı olur. Eğer 
bu süreden fazla çalıştırılsa, anlaşmaya veya örfe göre fazla çalışma ücreti 
almak hakkı doğar. Yine işçiye normal çalışmanın üstünde görevler verilirse, 
bunun da para olarak değerlendirilmesi gerekir. Meselâ; işveren Bursa’daki 
işçisini sürekli veya geçici olarak İstanbul’daki fabrikasına nakletse, bu yeni 
yer ve şartlara göre ek ücret düşünmek gerekir. 

Hz. Peygamber (s.a.) işçilerden söz ederek şöyle buyurmuştur: 

“Onlara külfet yüklediğinizde yardım ediniz.’ d 1241 ! 

3. Aile Yardımı: 

Yukarıda bir işçinin, eş ve çalışmayan küçük çocuklarının nafakası ile 
yükümlü olduğunu belirtmiştik. Çok kazanırsa, aile bireyleri, bu çoğu 
paylaşır. Az kazanırsa, azla yetinmek zorunda kalırlar. 

İslâm’da emeğin değeri ortalama bir ailenin geçimi esas alınarak 
belirlendikten sonra, ailenin israfa kaçması ve aşırı harcamaları yüzünden 
yoksul düşmesi işçilik ücretine ilaveyi gerekli kılmaz. Ancak normal şartlarda 
aile fertleri alınan ücretle geçimini sağlayamıyorsa, bu ya iş bulamama ya da 
ücretin düşük olması yüzünden olabilir. Bu taktirde, sosyal güvenlik 
kuruluşları ve sonunda da devlet desteği söz konusu olur. 

Hz. Peygamber çalışamayan evli kimseye beytülmalden iki, bekara ise bir 
hisse vermiştir / 1242 ^ 

Hz. Ömer kazanmakta aciz bulunan bir zimmiye maaş bağlatmış, ondan 
cizye vergisini kaldırmış ve şöyle demiştir: “Gençliğinde onlardan yararlanır. 





yaşlandıkları zaman yüzüstü bırakırsak âdil davranmış olmayız.” 

Yine Ömer (r.a.), ağlayan bir çocuğun annesine sebebini sorar. Kadın onun 
halife Ömer olduğunu bilmeksizin şöyle der: “Ömer, sütten ayrılmamış 
çocuklar için maaş (atıyye) vermiyor. Çocuğumu sütten ayırmak istiyorum, o 
da direnip ağlıyor.” Bu sözleri duyan Ömer (r.a.) şöyle dedi: 

“Ömer’e yazıklar olsun, kimbilir kaç müslüman çocuğunun ölümüne sebep 
oldu? Artık çocuklarınızı sütten ayırmak için acele etmeyin. Bundan böyle 
çocuklara doğduğu tarihten itibaren maaş bağlanacaktır. ^ 1243 ^ 

Hz. Osman halifeliği sırasında, komşularından yeni doğan bir çocuğu haber 
aldı. Beytülmalden 50 dirhem gümüş para ile bir elbiselik kumaş gönderdi. 
Ayrıca bir yıl sonra bu yardımı 100 dirheme çıkaracağını da bildirdi J 1244 ^ 

Bütün bu delil ve uygulamalar gösteriyor ki, geçim darlığı çeken herkese 
devletin yardım elini uzatması veya yardım edecek sosyal güvenlik 
kuruluşlarını oluşturması gerekmektedir. 

4. Sendika ve İslâm’daki Yeri: 

İşçiler serbest iş rejimlerinde haklarını, ancak birleşerek ve teşkilat kurarak 
koruyabileceklerini çeşitli tecrübelerle anlamışlardır. Orta çağda işçi birlikleri 
ve meslek kuruluşlarının bir devamı olarak sendikacılık başlamıştır. 

İşveren karşısında işçilerin ve işçiler karşısında da işverenlerin bir araya 
gelmeleriyle kurulan, üyelerinin meslekle ilgili haklarını korumak amacını 
güden meslek derneklerine “sendika” denir. Bunlardan işçilerin kurduklarına 
“işçi sendikası”, işverenlerin kurduklarına ise “işveren sendikası” adı verilir. 

İkinci Dünya Savaşı’ndan sonra siyasi ve iktisadi şartlarda meydana gelen 
değişiklik Türkiye’de de sendikalar kurulmasına yol açmıştır. 1947 tarihli 
Sendikalar Kanununda, her iş kolunda, bir ya da birden çok sendika 
kurulabileceği belirtilmiştir. 

Günümüzde sendikaların üstlendiği “hak koruma” görevini önceki İslâm 
toplumlarında “Fütüvvet”, “Âhîlik” ve “lonca” teşkilatları gibi kuruluşlar 
yürütmüştür. Arapça; genç, yiğit, delikanlı ve cömert kişi anlamlarına gelen 
“fetâ” kelimesinden türetilen “fütüvvet” teşkilatı mensupları, birbirlerine 
“kardeşim” anlamına “ahî” diye hitabettikleri için, bunlara “ahiler” adı 
verilmiştir. Ahilik Anadolu’nun yurt edinilmesinde ve özellikle halk ve esnaf 
arasında İslâmî prensiplerin, ticaret ve meslek ahlâkının yaşanmasında büyük 
bir rol oynamıştır. Ahilik, Anadolu’da ilk olarak Ahi Evren (ö.679/1280) 
tarafından, deri işçileri arasında kurulmuş, daha sonra diğer meslekleri de 
kapsamına almıştır. Bu örgütün tezgah başında sanat, zaviyede edep öğretimi 




XVII. yüzyıla kadar sürmüştür J 1245 ^ 

XIII. yüzyılda yazıldığı bilinen bir “fütüwetnâme”de ahîlik prensip ve 
ilkeleri kısaca şöyle belirlenmiştir: 

“Ahî, mutlaka helâlından kazanmalıdır. Bütün ahilerin bir sanatı olmalıdır. 
Ahiler yoksullara yardım etmelidir. Ahî cömert olmalıdır. Âlimleri sevmeli 
ve onlara saygı duymalıdır. Ahilerin iyi, anlayışlı ve temiz giyimli kimselerle 
sohbet etmesi gerekir. Ahiler yoksulları sevmelidir. Hakkı kaybolanların 
hakkını aramak teşkilatın görevidir. Ya bu hak alınır yahut helâl edilir. Ahî 
alçak gönüllü olup, namazını kesinlikle kazaya bırakmamaya çalışır. Utanma 
duygusuna sahip ve nefsine hakim olmalı, beylerin ve zenginlerin kapısına 
gitmemelidir. Aksine sultanlar onun kapısına gelmelidir.’ 44 ^ Buna göre, ahî 
teşkilatına üye olan işçi, çırak, usta, esnaf ve sanatkârların meslekle ilgili 
haklarını korumak bu teşkilâtın görevleri arasında sayılmıştır. İşçi, sanatkâr, 
işveren, işyeri sahibi aynı zamanda bir ilim, irfan ve edep kaynağı olan böyle 
bir teşkilâtın içinde İslâmî ahlâk ve faziletleri kazandığı için, önce başkasının 
haklarını gözetir ve haksızlığa uğrayanların da hakkını almak için çalışır. 

Anadolu İslâm toplumu üzerinde ahîlik disiplinli bir ticaret ve sanat 
anlayışını yerleştirirken XIII. yüzyıldan itibaren her iş kolunda “lonca” adı 
verilen “üretim birlikleri” de ortaya çıkmıştı. Loncaların amacı; kaliteli ve 
standart mal üretimini sağlamaktı. Ayrıca, usta işçinin yetişmesi, iş ve ticaret 
ahlâkının korunması, işçinin elinden tutulması, belirli süre içinde bağımsız 
sermaye sahibi olması, üretilen malın en kısa yoldan tüketicinin eline 
geçmesi, vurgunculuğun önlenmesi, malın değerinin korunması da loncaların 
gördüğü işlerdendi. Lonca yönetim kurulunun başkanı kâhya (kethüda) adını 
alır, kendisini esnaf seçer ve hükümetin de onayından geçerdi. 

Esnaf, loncalardan başka bir de “gedik usûlü”ne bağlıydı. OsmanlIlarda 
kalite ve standardı düşürmemek için bir takım iş ve meslek kollarında, 
sayıları sınırlandırılan esnaf topluluğunda bulunan kimselerin elde tuttukları 
iş alanına “gedik” denir. Bu, belli mesleklerde “tekel” oluşturan bir kuruluş 
olup, halk bu iş alanında sanat ve ticaret yapabilmek için gedik teşkilatından 
izin almak zorundaydı / 1247 ^ Önceleri gedikler, yalnız zaruri ihtiyaç maddesi 
ticaretiyle uğraşan esnafa verilmişken, daha sonra, her çeşit esnaf için 
gedikler meydana getirildi. 19. yüzyılın ikinci yarısında bozulmaya başlayan 
gedik usulünü Mithat Paşa 1860’ta çıkarılan bir nizâmnâme ile düzene 
sokmak istemiş, 1913’te de gedik usulü tamamen kaldırılmıştır. 

Yukarıda açıklanan bu meslek kuruluşlarının bazı fonksiyonlarını 1879’da 
açılan İstanbul Ticaret Odası üstlendi. 1909’da çıkarılan “Esnaf Cemiyeti 





Talimatnâmesi” ile birtakım esnaf ve iş adamları kendi aralarında dernekler 
kurmaya başladı. 1910’da Ticaret ve Sanayi Odaları ile ilgili tüzük çıkarıldı. 

Sonuç olarak işçi ve işverenlerin kendi meslekleriyle ilgili hak ve 
menfaatlerini korumak, kalite ve standartları yükseltmek ve haksızlıkları 
önlemek amacıyla teşkilatlanmaları mümkün ve caizdir. Ancak bu 
teşkilatlanmanın karşı tarafı ezmek, haksızlığa uğratmak ya da meslek dışı bir 
takım amaçlara ulaşmak için kötüye kullanılmaması da gerekir. 

5. Grev ve Lokavtın İslâm’daki Yeri: 

Grev sözcüğü Fransızca olup, önceleri bir semt adı iken daha sonra kapsam 
değiştirerek bugünkü anlamını kazanmıştır. Paris’te, 1806 yılına kadar Place 
de la Greve adı verilen bir yer vardı. Ortaçağda idam mahkumlarının nasıl 
işkence gördüğünü veya yakıldığını seyretmek isteyenler bu alana akın 
ederlerdi. Burası aynı zamanda iş gücü arz ve talebinin karşılaştığı bir emek 
pazarı idi. İşsizler bu meydanda toplanır ve işçi arayanlar adamlarını buraya 
gönderirlerdi. Grev denilince, iş veya işçi bulmaya gidilen bu işkence ve 
idam mahalli anlaşılıyordu. 

Giderek, grev sözcüğünün anlamı değişikliğe uğramış, emek sahiplerinin 
işlerini bırakıp meydana vakit geçirmeye gitmelerine grev denilmeye 
başlanmıştır. 

Bugün grev denilince, işçilerin toplu olarak faaliyeti durdurmaları 
anlaşılmaktadır. İşverenlerin de bir karşılık olarak iş yeri kapılarını emek 
sahiplerine kapamaları lokavt terimi ile ifade edilmektedir. 

Grev, genel olarak kollektif pazarlık anlaşmazlıkları yüzünden çıkar. Grev 
ani veya tertipli olabilir. Türk hukukunda, normal prosedüre göre önceden 
hazırlanarak açılan “tertipli grev”e yer verilmiştir J 1248 ^ 

Bir İslâm toplumunda işçi veya memurların, almakta oldukları ücretler 
yetersiz kalınca bunun arttırılmasını isteme hakları vardır. Nitekim dört halife 
döneminde de bizzat Hz. Ebû Bekir ve Ömer (r.a.)’ın yetersiz kalan maaşlar 
için arttırma yoluna gittiklerini yukarıda belirtmiştik. İşçilerin tek tek istemek 
yerine, bir temsilci aracılığı ile istekte bulunmaları da mümkündür. Çünkü 
aynı kişiye birçok kişilerin vekalet (yetki) vererek kendilerini temsil 
ettirmeleri caizdir. Temsilcinin işveren karşısında zayıf kalmaması ve eşit 
şartlar altında pazarlık yapabilmesi için de bazı güvencelerinin olması veya 
tarihte ahilik, lonca, günümüzde sendika adını alan bir meslek kuruluşu adına 
hareket etmesi de mümkündür. Ancak taraflar ücret ve maaşlar konusunda 
anlaşamazsa grev veya lokavt tehdidi altında veya fiilen bu yollara 



başvurarak karşı tarafı psikolojik ve ekonomik baskı altına almak suretiyle 
problemi çözmeye çalışmak caiz midir? Ya da grev veya lokavta 
başvurulması emeğin gerçek değerini bulmada olumlu rol oynar mı? 

Kanaatimizce grev ve lokavt korkusu tarafların iradesine ve karar 
vermedeki serbestliğine zarar verir. İşverenin, senet ve çeklerini vadelerinde 
ödeyemeyeceğini, bu yüzden iflâs edebileceğini, belki de işyerinin tahrip 
edilebileceğini düşünerek, normalin üstündeki işçi isteklerini kabul etmesi, 
işçilerin de lokavt tehdidi altında, işlerini kaybetme korkusuyla, normalin 
altında düşük ücrete razı olmaları, tarafları “mükreh (iradesi zorlanmış, 
iradesi sakatlanmış)” durumuna getirebilir. Bu duruma yol açmamak için 
anlaşmazlık tarafların görüşmeleriyle çözülememişse, bu konuda 
uzmanlaşmış olan ve adaleti ayakta tutacak olan mahkemeye başvurmak 
gerekir. Yukarıda Osmanlı İmparatorluğu uygulama örnekleri arasında 
zikrettiğimiz, Kütahya çini işçi ve işverenlerinin mahkeme önünde kabul 
ettikleri 15 maddelik “toplu iş sözleşmesi” de aynı niteliktedir. Yani 
problemin, mahkeme yoluyla çözüldüğünü gösteren bir uygulama örneğidir. 

Diğer yandan İslâm fıkhına göre işçi, fiilen çalıştığı veya çalışmaya hazır 
olduğu süreler için ücrete hak kazanır. İşverenin izni olmaksızın işin başından 
ayrılırsa ücret hakkı bulunmaz. Yukarıda, ücret konusunu incelerken bu 
noktaları açıklığa kavuşturmuştuk. 

N) İş Akdinin Sona Ermesi: 

1. Akit Süresinin Sona Ermesi: 

İş akdi gün, hafta, ay ve yıl gibi belli bir süre veya belli bir iş üzerinde 
yapılmış olursa, sürenin bitmesi veya işin yapılmasıyla taraflar serbest olur. 
İşveren işçiden yararlanmış ve işçi de hakkı olan ücreti almıştır. Bu konuda 
görüş ayrılığı yoktur. Ancak kimi zaman, süreyi uzatmayı gerekli kılan bir 
özür çıkabilir. Meselâ; 10 gün çalışmak üzere tutulan bir kaptan, gemi limana 
ulaşmadan önce, sürenin dolduğunu öne sürerek işi bırakamaz, iş süresi ilk 
limana kadar uzatılmış sayılır J 1249 ^ 

2. İş Akdine Karşılıklı Rıza ile Son Verme: 

İş akdinin süresi dolmadan veya iş yapılmadan önce, akdin tarafların 
karşılıklı rızasıyla bozulması mümkündür. Bu işleme “ikâle” denir. İkâle 
yapmak, satım akdinde caiz olduğu gibi, iş akdinde de caizdir. Çünkü iş akdi, 
emeğin bir ücret karşılığında satımı niteliğindedir. Bu yüzden yapılan bir 




satışı karşılıklı rıza ile bozmak demek olan “ikâle” iş sözleşmesini de 
kapsamına alır. 

Hz. Peygamber (s.a.) şöyle buyurmuştur: “Allah pişman olarak akdi 
bozmak isteyenin, bu isteğini kabul edenin kıyamet gününde tökezlemesini 

önier.”il250] 

Bir sözleşmeyi yapanın, bunu bozma yetkisinin de bulunması tabiidir. 
Ancak ivazlı (bedelli) akitlerde bunun karşılıklı rıza ile yapılması ya da 
tarafların birisinde sonradan bir özrün meydana gelmesi gerekir. 

3. Bir Özür Sebebiyle İş Akdini Feshetmek: 

İş akdinin bozulmasını gerektiren bir özrün sonradan ortaya çıkması 
halinde, özürlü tarafın akdi feshetme hakkı doğar. Bir işi taahhüt eden kimse 
sonradan iflas etse veya meslek değiştirmek zorunda kalsa yahut iş, işverenin 
zararına olacak bir nitelik kazansa özürlü olan tarafa iş akdini bozma hakkını 
tanımak gerekir. Meselâ; bir kimse yeni ev yaptırmak amacıyla, eski evini 
yıkması için birisiyle anlaşsa veya bir doktorla ağrıyan dişini çekmesi için 
sözleşse, ancak bu arada yeni ev için imar izni verilmeyeceği ortaya çıksa, 
ağrıyan diş iyileşse, mücerred iş akdine dayanarak işçi evi yıkmaya, doktor 
dişi çekmeye kalkışamaz.^ ' Ancak işçi bir süre çalıştıktan sonra, özür 
nedeniyle akit feshedilirse, o çalıştığının bedelini alır. 

4. Mahkeme Kararı ile İş Akdini Sona Erdirmek: 

Yapılmış olan bir iş sözleşmesinde henüz iş yapılmadan ortaya çıkan özür 
açık olursa akit özürlü olan tarafça mahkeme kararma ihtiyaç olmaksızın 
feshedilebilir. Ancak özür gizli olursa hakim kararı gerekir. Çünkü bu 
durumda özrün, iş akdinin feshini gerektirip gerektirmeyeceğini incelemek 
bir uzmanlık işi olup, bunu hakimin yapması gerekir. Meselâ; altından 
kalkamayacağı ölçüde borca batık olduğunu öne süren kimse, bunu işçiyi 
yanıltmak için de söylemiş olabileceği gibi, bunun doğru olması da 
muhtemeldir. İşin gerçeği İslâm hâkiminin incelemesiyle ortaya çıkar. 
Taraflar özür konusunda anlaşmazlığa düşerlerse problemi yine hakim 
çözümler J 1252 ^ 

O) Emeklilik ve İslâm’daki Yeri: 

İşçi veya memur belli bir çalışma döneminden sonra yaşlanır, verimsiz ve 
çalışamaz hale gelebilir. Bu durumu devam edebileceğinden sonunda işten 





ayrılmak zorunda kalır. Kimi zaman da verimli olarak çalışabildiği halde 
çalışma yıllarını yeterli bularak emeklilik dönemine ulaşma yüzünden işi 
bırakır. İşçi aldığı ücretin önemli bir bölümünü veya tamamını kendisi ve 
bakmakla yükümlü olduğu kimseler için harcar. İşten ayrılmak zorunda 
kalacağı dönem için tasarrufta bulunmayabilir. İşte artık çalışamayacak bir 
yaşa veya duruma gelen işçinin geçimini bu dönemde kim sağlayacaktır? 
İşveren iş akdinin gereği olan ücreti daha önceki çalışma döneminde 
ödediğine göre, onun emekli işçiye veya memura bakma yükümlülüğü 
bulunmaz. 

İslâm’a göre, hastalığı veya yaşlılığı nedeniyle çalışamayan ve bir geliri de 
bulunmayan kimseler için önce nafaka hükümleri cereyan eder. Aile içinde 
çocuk, anne, baba ve kardeşler arasında geliri olanlar muhtaç bulunanlara 
malî destekte bulunurlar J 1253 ^ Çalışamayan kişinin hısımları olmaz veya 
onlar da yoksul bulunurlarsa, bir İslâm toplumunda herkes yoksulluk, 
yaşlılık, iflas vb. durumlar karşısında devletin himayesi altında yaşarlar. Bu 
yüzden yaşlanmış ve bir geliri de bulunmayan işçi, memur ve bütün yoksullar 
için temelde ayrıca bir emeklilik müessesesine ihtiyaç duyulmaz. Yoksulun 
zekât dahil devletin bütün mali kaynakları üzerinde hakkı vardır. Ancak 
bütün topluma yönelik olan bu kapsamlı sosyal sigortanın işlemediği yerlerde 
işçi, memur ve esnafa ait emeklilik müesseseleri de kurulabilir. 

İslâm fıkhı prensip olarak emeklilik müessesesine karşı değildir. Emeklilik 
bir çeşit yardımlaşma sigortasıdır. Sigorta; herbir kişinin yükünü azaltmak 
amacıyla tek kişinin yükünün mümkün olduğu kadar çok kimse üzerine 
dağıtılması demektir. İslâm sermayeye dayanan sigorta şirketleri yerine, 
mütekabiliyet ve işbirliği ile zirvesinde devletin bulunduğu bir sosyal sigorta 
teşkilini öngörmüştür. Nitekim Hz. Peygamber’in Medine’ye hicret edince 
yapılan 47 maddelik “Medine vesikası (anayasası)”nda, bir sosyal güvenlik 
kuruluşu olan “maâkîl” sistemine yer verildiği görülür. 

Kuruluşu şöyleydi: Bir kimse savaşta esir düşerse kurtarılması için bir fidye 
vermek gerekliydi. Yine yaralama ve kasten olmayan öldürmelerde, zarar ve 
ziyanın yahut kan bedelinin ödenmesi gerekliydi. Bunların miktarları çoğu 
zaman esir veya suçu işleyen kimsenin gücünü aşıyordu. Hz. Peygamber 
şöyle bir yardımlaşma teşkilatı kurdu: 

Herkes kendi kabilesinin hâzinesine bu iş için para yardımı yapacak; 
esirlik, yaralama veya öldürme hallerinde, yardımlaşma amacıyla kurulan bu 
fondan destek bekleyecekti. Bir kabilenin bütçesi yeterli olmazsa, diğer 
komşu kabileler destek yapacaktı J 1254 ^ 






Daha sonra hadislerle maâkil sistemi, tazmini tek kişiye ağır gelen 
durumlarda hısımlar arasında yardımlaşma şekline dönüşmüştür. Bir kimse 
diyet gerektiren bir suç işlerse, diyet miktarı ailenin ergenlik çağma gelmiş 
erkekleri arasında bölüşülür ve bunu eşit taksitlerle üç yılda öderlerdi. Bir 
kişinin hissesine düşen diyet miktarı yılda dört dirhemi geçerse, mirastaki 
sıraya göre asabe adı verilen diğer erkek hısımlar da âkile kapsamına alınır. 
Eğer suçlunun hiç hışmı yoksa, diyeti kendi malından üç eşit taksitle üç yılda 
öder. Yeterince malı yoksa diyeti devlet öder J 1255 ^ 

Hz. Ömer, karşılıklı yardımlaşmayı bir kimsenin mensup olduğu meslek, 
askerî, mülkî idare esaslarına veya bölgelere göre teşkilatlandırdı. İhtiyaç 
sırasında bir fonun yetersiz olması halinde merkezi hazine veya vilayet 
idarelerinin mahallî hâzineleri bu üniteye yardım ederdi. Diğer yandan Hz. 
Ömer ihtiyaç sahibi olan bütün tebâ için bir maaş sistemi geliştirmişti. Bu 
teşkilata “divan” adı verildi.^ 11 Bu yardımlaşma ünitelerinde biriken ve 
kullanılmayan sermayenin çoğaltmak amacıyla gelir getiren işlere yatırılması 
mümkündür. Fonun geliri artınca, üyeler katılma payı ödemekten muaf 
tutulabilir. Hatta büyük gelirler sağlanırsa onlara kâr da dağıtabilir. 

İşçi, memur, esnaf ve serbest meslek mensuplarından kesilecek primler bir 
fonda toplanınca, bu sermayenin gelir getiren yatırımlarda üretilmesi gerekir. 
Böyle bir fon giderek kendine yeterli hale gelir ve üye ya da ortaklarına, 
katılma payı olarak aldığı primlerden çok daha fazlasını geri verebilir. Bir 
ücret karşılığı çalışanların ücretinden kesilen primlerin bir fonda 
toplanmasıyla oluşan sermayenin işletilmesine Hz. Peygamber’in mağara 
hadisinde işaret edilmiştir. 

Yukarıda iş akdinin delilleri arasında zikrettiğimiz bu hadis-i şerife göre; 
işçisinin maaşını veremeyen kimse bununla hayvan satın alarak birkaç yıl 
içinde çoğalmalarını sağlar. Daha sonra işçisi yeniden iş aramak üzere 
kendisine geldiğinde hayvan sürülerini ona verir. Bu amelinden kazandığı 
ecir yüzünden de üç kişi mahsur kaldıkları mağaradan kurtulurlar / 1257 ^ 

Mağara hadisinde işçinin alacağı olan ücret izinsiz olarak işletildiği halde, 
anapara ve kârın tamamı işçiye ait olunca, işçinin veya memurun rızası ve 
bilgisi altında kesilen primlerin bir fonda işletilmesi sonucu, kesilen prim 
toplamından fazlasını geri alması öncelikle caiz olur. Yeter ki, fonun 
isletilmesi İslâmî ölçüler içinde olsun. 

Konuyu bir örnekle şöyle açıklayabiliriz: Bir toplumda bütün işçi ve 
memurlar maaşından her ay yüzdesi belli bir prim kesilerek “yardımlaşma 
kurumunda” toplansa, İslâm’a uygun bir işletme sonucunda bu fondaki para 






arttırılsa, emekli olacağı zamana kadar bu kesintiler fonda nemâlandırılınca 
işçi veya memurdan kesilenlerin çok üstünde bir hak meydana gelebilir. 
Böylece bu sandığa üye olan kimse ikramiye veya emekli maaşı olarak 
buradan istifade edebilir. Ömrünün uzun olması yüzünden hakkı olandan 
daha fazlasını alması halinde, bu fazlalık yardım olarak alınmış sayılır. Üye 
erken vefat eder ve yardımlaşma sandığında alınmamış hakkı kalırsa, bu da 
diğer üyelere teberru edilmiş sayılır. Çünkü emekli sandığı, sosyal sigortalar 
kurumu gibi kuruluşların statüsü böyle bir esasa dayanır. 

Ancak günümüzdeki emekli sandığı, sosyal sigortalar ve bağkur gibi sosyal 
güvenlik kuruluşlarının gerçek mal varlığına göre statü çalışması yapılarak 
üyelerin çalışma süresince ödedikleri prim toplamları ve bunların yıllara göre 
değerlemesi dikkate alınarak daha âdil bir kâr ortaklığı oluşturmak 
mümkündür. Ayrıca sermayenin İslâmî ölçüler içinde işletilmesi de geliri 
arttırır ve emekliler daha yüksek maaş alma imkânına kavuşabilir. Şöyle ki; 

Hanefî mezhebinin ağırlıklı görüşüne göre beytülmale ait mal, yetim veya 
vakıf mallarının usûlüne göre satılması veya rayiç bedel üzerinden olması 
gerekir. Fahiş gabin (taşınmaz mallarda rayiç bedelin %20 altına düşmüş 
ucuz fiyatla satış yapmak veya kiraya vermek veya bu ölçüde pahalı satın 
almak gibi) ölçüsünde bir farkla satış veya kira akdi yapmak yukarıda 
belirtilen üç çeşit malla ilgili akdi batıl kılar J 1258 l 

Günümüzde bir takım kamu emlâki, vakıf veya yetim mallarına yukarıdaki 
prensip uygulansa gerçek mâliklerinin yönetemediği bu mallar birkaç katı 
daha fazla gelir sağlayabilir. Nitekim özellikle büyük şehirlerde devlet, özel 
idare veya belediye gibi kuruluşlara ait taşınmazlar, vakıf ve yetim malları 
çok ucuz olarak satılmakta ya da kiraya verilmektedir. Bir defa kira ile tutan 
da kira düşük olduğu için, yıllarca böyle bir yeri emsalinin çok altında bir 
kira bedeli ile elinde tutmaktadır. 

Yukarıda “Mudârabe” konusunu incelerken ABD ve çeşitli batı ülkelerinde 
“Risk Sermayesi (Venture Capital)” yönteminden söz etmiştik. Bu, yüksek 
riziko taşıyan fakat buna karşılık yüksek kâr marjı bulunan projelere yatırım 
yapma yöntemi olup, ABD’de de 1984’teki verilere göre emekli fonlarının 
%34’ü risk sermayesi projelerine yatırılmıştır. Hatta bu ülkede venture Capital 
şirketlerinin temel fon kaynağını emekli sandıklarının fonları 
oluşturmaktadır. 1982’de 218 venture Capital şirketi yatırımlarından yalnız 
%39,5’ğunun zarar ettiği, geri kalan %59,5’ğunun ise %100 ilâ %1000 
arasında dolar hesabıyla kâr ettiği belirlenmiştir J 1259 ^ 





Ö) Emekli İkramiyesi ve Kıdem Tazminatı: 

Emekli sandığına bağlı olarak çalışıp emekliliği hak eden memurlara, 
çalıştığı yıllar toplamı ve maaş miktarı dikkate alınarak emekli olurken 
ödenen toplu paraya “emeklilik ikramiyesi” denir. Emekli sandığı, yukarıda 
da açıkladığımız gibi, memurların maaşlarından kesilen primlerin gelir 
getiren yatırımlarda işletilmesi sonucunda mal varlığını büyüten ve bütün 
memurlara emekli ikramiyesi, sağlık yardımı, kendisine, ölümünden sonra da 
eş ve küçük çocuklarına emekli maaşı veren bir “sosyal güvenlik 
kuruluşudur. Emekli maaşının hükmü ne ise bu ikramiyenin hükmü de odur. 
Sandığın sermayesi meşru yerlerde işletildiği ve bütün üyelere adaletli bir 
şeklide ve kesilen prim miktarları oranında sosyal yardımlar yapıldığı sürece 
İslâmî bakımdan sakıncası bulunmayan bir yardımlaşma sandığıdır. 

Sosyal Sigortalar Kurumu da Emekli Sandığı ile aynı niteliktedir. Çeyrek 
yüzyıl öncsine kadar bu kuruluşların finansmanının önemli bir bölümü 
bankalarda faizle nemalandırılırken, artık bunun kârlı bir yatırım olmadığı 
anlaşılınca, yapılan bir değişiklikle önce gayri menkullere daha sonra da gelir 
getiren diğer alanlara yatırım yapılabilmesi esası kabul edildi. Ancak 
özellikle bu kuramların kirada olan gayri menkulleri rayiç bedelin çok altında 
gelir getirdiğinden, üyelerine istenilen seviyede yardım yapması ve emekli 
maaşı ödemesi mümkün olmamaktadır. 

Kıdem tazminatı ise Sosyal Sigortalar Kurumu’na üye olarak çalışan işçiler 
işten ayrılırken veya emekli olurken çalıştığı yıllar toplamı dikkate alınarak 
işverenin işçiye toplu olarak ödemekle yükümlü tutulduğu belli miktardaki 
tazminattır. İşçi daha önceden çalıştıkça ücretini ve diğer sosyal haklarını tam 
olarak aldığı için gerçekte işverenden bir alacağı kalmamıştır. Buna göre 
kıdem tazminatı, işçinin çalışma karşılığı hakettiği ücretin bir bölümü müdür? 
Yoksa bir sosyal yardım veya ikramiye niteliğinde bir yardım mıdır? 

İşçinin alabileceği ücret miktarının anlaşmazlığa yol açmayacak şekilde 
belirlenmesi gerekir. Hz. Peygamber; “Kim bir işçiyi çalıştırmak isterse, ona 
vereceği ücreti bildirsin.»L 1260 buyurmuştur. 

Kıdem tazminatının miktarını ise işe girerken önceden bilmek ve 
hesaplamak mümkün değildir. Çünkü yıllar sonra alınabilecek bir meblağın 
ne kadar tutacağı önceden bilinmez. Bu yüzden bu tazminatın miktarında 
bilinmezlik vardır. Diğer yandan kıdem tazminatını işverenlerin ödemesi 
toplu emeklilik veya işten çıkarma hallerinde işveren altından kalkamayacağı 
ağır tazminat yükü ile karşılaşabilir. Nitekim günümüzde toplu emekliliklerde 



bazı firmaların kıdem tazminatlarını ödeyememe yüzünden ekonomik krize 
girdiği olmaktadır. İşyerinin ekonomik kriz yüzünden kapanması halinde, 
büyük sayıda işçi, tazminat isteyecek ve belki de işveren iflâsla 
karşılaşacaktır. Bu sakıncaları göz önünde tutularak kıdem tazminatı, 
memurların emeklilik ikramiyesinde olduğu gibi sosyal sigortalar kurumu 
tarafından üstlenilmelidir. İşçi ve işverenden kesilen sigorta primleri içinde 
“emeklilik kıdem tazminatı” için bir hisse bulunursa kurum bu kesintileri de 
işletir, yeni gelirlerle çoğaltır ve işçi emekli olurken topluca bir para alma 
imkânına kavuşur. 

Son yıllarda başlatılan “kıdem tazminatı fon uygulaması” bu konuda atılan 
olumlu bir adım sayılabilir. Ancak kıdem tazminatının yükünün tamamen 
Sosyal Sigortalar Kurumu’na devredilmesi, işverenle bir bağlantısının 
kalmaması gerekir. Bu takdirde İslâm’a göre emekli ikramiyesinin hükmü ile 
kıdem tazminatının hükmü aynı olur. 

P) İşverenin Hakları: 

İslâm temelde prensip olarak serbest ekonomi ve iş rejimini benimsemiş ve 
bu konuda düzenleyici hükümler getirmiştir. İşçinin sürekli olarak yarınına 
güvenle bakması, işin süreklilik arzetmesine ve işverenin ayakta durmasına 
bağlıdır. Bu yüzden İslâm işverene birtakım görevler yüklerken ona bazı 
haklar da tanımıştır. Bu hakları birkaç maddede toplayabiliriz: 

1. İşçinin İşi Bizzat Yapması: 

İslâm hukukuna göre işçilerin özel ve ortak olmak üzere iki kısma 
ayrıldığını belirtmiş ve bunun bir sonucu olarak yukarıda, memur, zanaatkâr 
ve serbest meslek sahiplerinin de işçi statüsüne girdiğine işaret etmiştik. İşte, 
herkese iş yapan zanaatkâr ve serbest meslek sahiplerinden işi bizzat yapması 
istenmişe, buna uyması gerekir. 

Ancak akitte mutlak olarak konuşulmuşsa, o takdirde işi başkasına 
yaptırması mümkündür. Bu durumda ister kendisi, ister kalfası yapsın ücrete 
hak kazanır. Çünkü işveren mutlak olarak konuşmakla başkasının işine de 
razı olmuş sayılır. Bu son durumda iş, işçinin kendisine değil de zimmetine 
bağlanmış olur. İşçi taahhüdünü bizzat yaparak yerine getirebileceği gibi, 
başkasından yardım isteyerek de ifa edebilir. Ancak işi kendi adamına 
yaptırması gerekir. İşi yabancıya devreder ve iş telef olursa tazminatla 
yükümlü olur. Ebû Hanife’ye göre bu durumda kendi adamının sorumluluğu 





olmaz J 1261 ! 

Meselâ; bir doktorla ameliyat için anlaşan kimse, o doktora güvenmiş ve 
onunla iş akdi yapmıştır. Doktorun ameliyatı bizzat kendisinin yapması 
gerekir. Asistanına veya başka bir doktora yaptırırsa ücrete hak kazanamaz. 
Ancak bu hasta ameliyat için bir hastahaneye veya birkaç doktorun 
bulunduğu bir kliniğe başvurursa, kendisiyle görüştüğü doktordan başkası da 
ameliyat yapabilir. 

Mecelle bu prensibi şöyle ifade etmiştir: “Binnefs amel etmek yani işi 
bizzat kendisi yapmak üzere isti’câr olunan ecîr (anlaşma yapılan işçi) kendi 
yerinde başkasını kullanamaz i 12621 

Yalnız bir şahsa veya müesseseye çalışmak üzere iş akdi yapan “özel işçi” 
işverenin izni olmadan kendi yerine başkasını çalıştıramaz. İşi bizzat 
yapmakla yükümlüdür. 

2. İşi Sağlam ve İyi Yapması: 

İşçinin işini mümkün olduğu ölçüde iyi ve sağlam yapması gerekir. Çünkü 
o hem İslâm’ın ve hem de toplumun kontrolü altındadır. Müslüman işçi 
üzerinde ilahi murakabe, çalışma verimini yükseltecek önemli bir etkendir. 
Eksik çalışma, eksik ve kusurlu iş yapma, ücret hakkını etkilediği ve uhrevî 
sorumluluğu gerektirdiği için işçi oto-kontrol altındadır. 

Hz. Peygamber bir hadisinde şöyle buyurur: 

“Biriniz bir iş yapınca, onu en sağlam ve en iyi şekilde yapması (Allâh’ın 
sevdiği bir davranıştır.” ^ 1263 ^ yine; 

“Allah mesleğinde becerikli olan sanatkârı sever.” ^ 1264 ^ 

“İki günü eşit olan aldanmıştır.”^^ hadisleri de işi sürekli geliştirmeyi ve 
yeni teknolojiler uygulamayı öngörmektedir. Kaliteli ve sağlam mal, piyasada 
uzun vadede kabul görür ve sürümü süreklilik arzeder. Batı ekonomilerinde 
marka ve patent hakkını koruyarak yüzyılın üzerinde piyasaya kaliteyi 
düşürmeden mal süren ve bu yolla dünya pazarlarını tutan firmaların sayısı az 
değildir. Bu ekonomik gücün İslâm toplumunda gerçekleşmesi İslâm 
ahlâkının gereğidir. 

Ayet-i kerimede şöyle buyurulur: 

“Ey iman edenler, (Allâh’a ve Rasûlüne hainlik etmeyin. Kendiniz bilip 
dururken emanetlerinize de hainlik etmeyiniz.” ^ 1266 ^ 

İşçinin yapmayı üzerine aldığı iş, onun üzerinde bir emanettir. Onu en 
güzel ve eksiksiz bir biçimde yapması gerekir. 









Hz. Peygamber şöyle buyurur: 

“Hile yapan benden değildir.” * 1267 ! 

3. İşçi ve Memurun Mesai Süresinde Sürekli Çalışması: 

İşçiler, ya süre veya belli bir iş üzerinde anlaşma yapılarak işe alınırlar. 
Eğer akit, süre söz konusu olmaksızın belli bir iş üzerinde yapılmışsa, makul 
bir süre içinde işin yapılarak teslim edilmesi gerekir. İhmal yüzünden iş 
gecikir ve işveren bundan zarar görürse, işçi bu zararı tazmin etmek zorunda 
kalır. Ortak işçi sayılan zanaatkar ve serbest meslek sahiplerinin süre 
belirtmeden de iş alması mümkün ve caizdir. * 1268 ! 

İşçi saat, gün, hafta, ay veya yıl gibi süre üzerinde akit yapılarak işe 
alınmışsa, mesai süresince iş yerinde bulunmak ve iş verildiği sürece devamlı 
çalışmak zorundadır. Ancak işe hazır olduğu halde kendisine iş verilmezse 
ücretinden bir kesinti yapılamaz. İş olduğu sürece işi yavaşlatma, işi bırakma, 
kendisinin veya üçüncü bir şahsın işiyle uğraşma hakkı yoktur. Çünkü 
işveren, onun mesai saatleri içindeki emeği üzerinde hak sahibidir. İşverenin 
izni olmadıkça bu emeğin başkasına temliki caiz değildir. Aksi halde işçi, 
işveren aleyhine kaybolan saatlerin ücretine hak kazanamaz. * 1269 ! Mesai 
içindeki ara dinlenmesi, yemek, ve ibadet gibi haklar iş akdine, örflere veya 
genel hükümlere göre kullanılır. Çünkü iş sözleşmesinde yer alan hükümlere 
uymanın gereği nass’larla sabittir. 

Ayet-i kerimelerde şöyle buyurulur: 

“Ey iman edenler (Allâh’a itaat ediniz. Peygamberine ve sizden olan iş 
sahiplerine de itaat ediniz.” * 1270 ! 

“Ey iman edenler, akitlerinizi yerine getiriniz.” * 1271 ! 

Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: 

“Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar.” * 1272 ! 

Ancak şunu da belirtelim ki, iş sözleşmelerinde, adam öldürmek, 
yaralamak, başkasının malına veya ırzına zarar vermek gibi İslâm’ın 
yasakladığı masiyetlerin yer almaması gerekir. * 1273 ! 

4. İşçi ve Memurun Elindeki İşverene veya Devlete Ait Alet ve 
Eşyanın Emanet Sayılması: 

İşçilerin çalışırken kullandıkları makine, alet ve edevat, araç, döner 
sermaye, ham madde veya üretilmiş mallar emanet hükümlerine tabidir. 
Memurların da eli ve sorumluluğu altında bulunan bütün devlet emlâki. 









demirbaş eşya, araç, gereç vb. devlet malları; belediye, özel idare, vakıf 
malları ile devletin organize ettiği emekli sandığı, sosyal sigortalar ve bağkur 
gibi sosyal yardımlaşma kurumlarının mal varlıkları bunları yönetenlerin 
elinde emanet sayılır. 

Bunun bir sonucu olarak bu belirtilen mal varlıkları tasarruf eden işçi, çırak, 
tezgahtar, memur, asker, subay vb. kişilerin kasıt, kusur veya ihmali 
bulunmaksızın telef olsa tazmin edilmesi gerekmez. Ancak kasıt, kusur veya 
ihmal sonucu bir zarar meydana gelmişse, sorumlunun bunu tazmini gerekir. 

Mecelle’de bu sorumluluklar şöyle belirlenmiştir: “İşçinin kural dışına 
çıkması (teaddî) veya kusurlu hareket etmesi sonucunda sorumluluğu 
altındaki mal telef olsa tazmin temesi gerekir.” (Mad. 607). “İşçinin kural 
dışına çıkmış sayılması işverenin emrine açıkça veya delâlet yoluyla aykırı 
davranmasıdır.” 

Meselâ; sürünün sahibi çobana “hayvanları şu yere götür, orada otlat, başka 
yere götürme” dediği halde çoban başka meraya götürse “kural dışına çıkmış 
(teaddî)” olur. Bu yerde hayvan telef olursa ödemesi gerekir. (Mad. 608) 

Yine bir dozer makinesinin sahibi şoförüne; “dozeri yalnız toprak kazıp, 
kamyona yüklemede kullanmasını, ağaç veya sabit taşları sökmek için 
kullanmamasını” bildirse, şoför ağaç ve taşları sökmeye çalışırken makinede 
bir arıza olsa şoför bundan sorumlu olur. Çünkü kural dışına çıkmıştır. 

“İşçinin kusuru, sorumluluğu altındaki malı korumada özürsüz olarak 
kusurlu davranmasıdır.” (Mad. 609) Meselâ; sürüden bir hayvan kaçıp 
uzaklaşsa, çoban sırf ihmal ve tembelliğinden dolayı arkasından gidip, 
hayvanı tutmasa ve hayvan telef olsa, tazmin etmesi gerekir. Fakat bu 
hayvanın arkasından gittiği takdirde başka hayvanların da zayi olma korkusu 
bulunsa, kendisi gitmemekte özürlü sayılır ve bu hayvanın telef olmasından 
dolayı sorumluluğu bulunmaz. 

Burada “Zarar-ı âmmı def’ için zarar-ı hâs ihtiyar olunur (Genel zararı 
önlemek için, özel zarar tercih edilir)” (Mecelle, Mad. 26) kuralı işletilmiş 
olur. 

“Özel işçi emindir.” Elinde bulunup kendi fiili olmaksızın telef olan malı 
tazmin etmez. Yine kural dışına çıkmaksızın kendi fiili ile telef olan malı da 
tazmin etmesi gerekmez. (Mecelle, Mad. 610) 

Meselâ; bir işçi veya memur fabrikada çıkan bir yangını söndürmeye 
çalışırken bir takım hammadde veya üretilmiş mallar zarar görse, yine 
depolardan araçları veya malları yangından kurtamaya çalışırken, yolu trafiğe 
kapatmış olan bir aracı hasar vererek kenara çekmiş bulunsalar bütün bu 



zararlardan dolayı işçi veya memurun sorumluluğu bulunmaz. Çünkü o, bu 
fiilinde özürlü sayılır. 

Herkese iş yapan terzi, boyacı, dokumacı, muhasebeci, temizleyici, tamirci 
gibi ortak işçi (el-ecîru’l-müşterek) ise kasıt, kusur veya ihmali bulunsun 
veya bulunmasın kendisinin fiil ve etkisinden doğan zarar ve hasarı tazmin 
etmek zorundadır. (Mecelle, Mad. 611) 

İslâm’ın ilk devirlerinde zanaatkârlar ve serbest meslek sahipleri yanma 
bırakılan eşya, onların kastı olmaksızın zayi olursa ödettirilmez ve sözlerine 
güvenilirdi. Fakat giderek bu güvenin kötüye kullanılması ve eşya 
sahiplerinin bundan zarar görmesi üzerine, Hz. Ömer, halifeliği sırasında 
kaçınılması mümkün olan bir sebeple zayi olan eşyanın da ödettirilmesi 
yoluna gitti. Hz. Ali de aynı usulü benimsedi J 1274 ^ 

Kur’an-ı Kerim’de, Şuayb aleyhisselamın kızlarının Hz. Musa hakkında 
söyledikleri şu sözler bir işçide aranan niteliklere yer verir: “İki kadından 
biri, babacığım, onu ücretli olarak tut. Çalıştırdığın işçilerin en iyisi bu 
güçlü veya güvenilir adamdır, dedi.”^ Buna göre; bir işçi veya 
memurun işi yapabilecek güç, bilgi ve yeteneğe sahip olması ve güvenilir bir 
kişiliğinin bulunması gerekir. Çünkü devlet veya özel sektör büyük servetleri, 
mal varlıklarını işçi veya memurların sorumluluğuna bırakmaktadır. Bu 
yüzden emeği ile çalışanların güvenilir kişi olması ve kendisine emanet 
edilen malları kendi malı gibi koruması gerekir. 

Yüce Allah şöyle buyurur: “Allah, size emanetleri ehline vermenizi, 
insanlar arasında hükmettiğiniz zaman adaletle hükmetmenizi emreder. 
Allah size böylece ne güzel öğüt veriyor. Şüphesiz Allah, herşeyi işiten ve 
görendir.” ^ 1276 ! Mekke müşriklerinden Osman b. Talha Kabe’nin 
anahtarlarını taşırdı. Bu adam kapıyı kilitleyip Hz. Peygamber’in Kabe’ye 
girmesine engel oldu ve “Peygamber olduğunu bilseydim, onun girmesine 
engel olmazdım” dedi. Hz. Ali onun elinden anahtarı alıp kapıyı açtı. Hz. 
Peygamber içeri girip çıktıktan sonra amcası Abbas, anahtarın kendisine 
verilmesini istedi. Fakat (Allâh’ın Rasûlü anahtarın yine eski sahibine 
verilmesini emretti. O’nun bu emri sonuçta Osman b. Talha (r.a.)ın 
müslüman olmasına sebep oldu J 1277 ^ 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Tasarruf yetkisine sahip olup da, 
emanet edilen şeyleri gönül hoşluğu ile tam olarak, emredildiği yerlere veren 
güvenilir, müslüman veznedar, tasadduk edenlerin ecrini alır. H 1278 ! 

Bu hadis, elinin altında büyük meblağlara ulaşan emanet paralar bulunan 
kimselerle ilgilidir. Çalışmasının karşılığı olan ücretle yetinerek bu paraları 








emanet bilmesi, bu emaneti kendisine güvenerek teslim eden işverenine 
ihanet etmeyi aklından bile geçirmeksizin gönül rahatlığı içinde paraları sarf 
yerlerine ulaştırıp ödemeleri gününde yapması, ona sanki bu paraları 
yoksullara dağıtmış gibi ecir kazandırır. 

Yukarıda da belirttiğimiz gibi İslâm, gerçek sahiplerinin yönetmediği, 
temsilci aracılığı ile yönetilen mallarda, bunu idare edip tasarrufta 
bulunanların töhmet altında kalmaması ve herhangi bir ithamla karşılaşmaları 
halinde de kendisini hem dünya hem de ahıret sorumluluğundan temize 
çıkarabilmesi için bazı önleyici tedbirler almıştır. Bunlar da devlet, yetim ve 
vakıf malıdır. İslâm topluma emanet edilen bu servetleri koruma altına 
almıştır.^ Tasarrufların rayiç bedelle yapılması prensibini günümüz 
devlet, belediye, vakıf gibi toplum mallarına uygulanarak, kira bedellerinin 
sürekli rayiç bedeller seviyesinde tutulmasının büyük bir gelir kaynağı 
oluşturacağını anlamak zor değildir. Ancak bunu yaparken İslâm’ın bir bütün 
olduğunu düşünerek başka dengeleri dikkate almak gerekir. Çeşitli büyük 
şehirlerdeki ecdattan kalma dev vakıf eserlerin vakıfnâmelerindeki asıllarına 
döndürülmesi, devlet dairelerinde veya iktisadi devlet teşekkülleri gibi yan 
kuruluşlarda yöneticilerin bunları birer emanet sayarak “kendi işletmesi 
olsaydı, kaç kişiyle ve nasıl yönetirdi?” sorusunu vicdanına sorarak gücünün 
yettiği oranda İslahata girişmeşi de mü’minin şiarı olmalıdır. 



er-Remlî, Nihâyetü’l-Muhtâc, V, 247; Ali Haydar, Düraru’l-Hukkam, I, 
682; Mecelle, Mad. 413; el-Mevsilî, el-İhtiyar, II, 35 vd. 

Feridun Ergin, İktisat, Hamle Mat. İstanbul 1964, s.322, 323. 
el-Araf, 7/103-137; Yunus, 10/75-92; Hûd, 11/96-99. 
el-Bakara, 2/49-73; Ö. Nasuhi, Bilmen, Istılahat-ı Fıkhıyye Kâmus, III- 
401. 

Ergin, a.g.e, s. 323; H. Veldet Velidedeoğlu, T. Medeni Hukuku Umumi 
Esasları, 7. baskı, İst. 1968,1, 25, 26. 

Ergin, a.g.e, s. 293, 294. 

bk. et-Tevbe 9/120; el-Kehf, 18/77; eş-Şafii, er-Risâle, s. 54, 55. 
bk. M. Ebû Zehra, Usulü’l-Fıkh, s. 37. 
el-Kasas, 28/25, 26. 
el-Kasas, 28/27. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 673. 




en-Necm, 53/39. 
el-Araf, 7/85. 
et-Talak, 65/16. 
el-Kehf, 18/77. 

ez-Zeylai, Nasbu’r-Raye, IV, 129. 

Nesai, Eyman, 44. 

Buhâri, Büyü 106; İcare 12, 15;İbn Mace, Rehin, 4; A. b. Hanbel, II, 292. 
Buhârî, İcare, 12; Kâmil Miras, Tecrid-i Sarih Tere. VII, 37 vd. 
el-Kâsânî, a.g.e, IV, 184; el-Fetâva’l-Hindiyye, IV, 448; el-Mâverdi, 
Ahkâmu’s-Sultaniyye, s. 210; İbn Kudame, el-Muğni, VI, 5, VII, 317;Ali 
Haydar, a.g.e, I, 919. 

el-Merginani, el-Hidaye, III, 245; Ali Haydar, a.g.e, I, 692 vd. 
eş-Şirazi, el-Mühezzeb, I, 408; el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 410, 455, 456; Ali 
Haydar, a.ge, I, 693, 694. 

el-Kâsânî, a.g.e, IV, 184; el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 470. 
el-Kâsânî, a.g.e, IV, 185; eş-Şirazi, I, 396; ez-Zühayli, a.g.e, I, 556. 
el-Kasani, a.g.e, I, 396; ez-Zühayli, a.g.e, I, 555, 556. 
el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 412; el-Mevsili, a.g.e, II, 51; İbn Kudame, a.g.e, 
V, 327. 

Nesai, K. 35, B.44; Zeyd b. Ali Müsned, H. 654. 
el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 412; el-Mevsili, a.g.e, II, 507. 

Cahit Talaş, Sosyal Politika, 3. baskı, Ankara 1967, s. 117-129. 

Buhârî, İcâre 14; Ebû Davud, Akdiyye 12. 

Tirmizi, Ahkâm, 17; Talak 21; Ebû Davud, Akdiye 12; İbn Mace, Ahkam, 
23. 

el-Kasani, a.g.e, IV, 202; el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 413. 
el-Mevsuatü’l-Fıkhiyye, Heyet, Kuveyt, I, 266. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 929; Mecelle, Mad. 580. 

Ergin, a.g.e, s. 332-337. 

Ergin, a.g.e, s. 334. 

Ergin, a.g.e, s. 335; Fahr Şakfe, İslâm’da İşçi Hakları, Tere. İhsan Toksan, 
s. 80. 

Ergin, a.g.e, s. 336, 337. 
a. esr, s. 337, 338. 
en-Nisa, 4/58. 
el-Araf, 7/85. 
en-Nahl, 16/90. 



bk. İbnü’l-Hümam, a.g.e, III, 345 vd; el-Kasani, a.g.e, IV, 30 vd; el- 
Fetava’l-Hindiyye, I, 558 vd; Hamdi Döndüren, Delilleriyle İslam Hukuku 2. 
baskı, İstanbul 1983, s. 294-320; 1333/1915 tarihli Osmanlı dönemine ait 
“Kitabu’n-Nafakat” Mad. 1-634. 

Ebû Davud, İmare, 10; A. b. Hanbel, Müsned, IV, 229. 

Ebû Ubeyd, Kitabu’l-Emval, s. 556. 

Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 168. 

Muhammed Hamidullah, İslâm Peygamberi, İstanbul, 1980, Tere. Salih 
Tuğ, I, 60-63. 

İbn Sa’d, et-TabakatuT-Kübra, I, 177, 178; Celal Yeniçeri, İslâm’da Devlet 
Bütçesi, İstanbul, 1984, s. 291, 292. 

Hamidullah, a.g.e, II, 1041; İbn Sad, a.g.e, I, 182 vd; Vakidi, el-Meğazi, 
Kalkuta, 1856, s. 259. 

Ayni, UmdetüT-Kari, İstanbul 1310 H. V, 418, 419; Yeniçeri, a.g.e, s. 298, 
299. 

bk. Ebû Ubeyd, a.g.e, s. 267; Ayni, a.g.e, V, 419. 

İbn Sa’d, a.g.e, III, 222; es-Serahsi, el-Mebsut, III, 19. 

Yeniçeri, a.g.e, s. 301. 

es-Serahsi, a.g.e, III, 19. 

İbn Sa’d, III, 41. 

es-Serahsi, a.g.e, III, 19; Ebû Ubeyd, a.g.e, 290. 

İbnü’l-Esir, el-Kâmil fî’t-Tarih, Mısır 1303 H. V, 23; Yeniçeri, a.g.e, s. 
302. 

Yeniçeri, a.g.e, s. 304. 

Yeniçeri, a.g.e, s. 306. 

el-Kettani, et-Terâtibu’l-İdariyye, Rabat 1346 H. I, 264; Hamidullah, İslâm 
Peygamberi, I, 987. 

Hamidullah, a.g.e, II, 987. 

el-Enfal, 8/41. 

Asker ve subay maaşları için bk, eş-Şafii, el-Ümm, Bulak 1321 H. IV, 78; 
Yeniçeri, a.g.e, s. 310. 

Buhârî, İman, 22, Edeb 44; Müslim; Eyman, 38, 40; Ebû Davud, Edeb 124. 

Ebû Yusuf, el-Harac, Kahire, 1397H. s. 202. 

Yeniçeri, a.g.e, s. 313, Sadru’ş-Şehid, Serhu Âdâbi’l-Kadi, (yz) 
Süleymaniye/Hafız Ahmed Paşa No: 14 v. 36/a-b’den naklen. 

el-kindi, el-Vulat ve’l-Kudat, Beyrut, London, 1908-1912, s.317. 

Ebû Yusuf, el-Harac, 122, 127. 



bk.Müslim, Libas 2; Ebû Yusuf, a.g.e, s. 87; Ferra, el-Ahkamu’s- 
Sultaniyye, Mısır 1356/1958, s. 12; İbn Haldun, Mukaddime, (tere. Zakir 
Kadiri Ugan), İstanbul 1968,11, 134; Hamidullah, el-Vesaiku’s-Siyasiyye, 
Beyrut 1969, s. 336, No: 327. 

Ferrâ, a.ge., s. 227. 

Ebû Yusuf, a.g.e, 48, 49; Celal Yeniçeri, a.g.e, s. 93,94. 

Ebû Yusuf, a.g.e, s. 46. 

Ebû Ubeyd, el-Emval, Mısır 1353/1934, s. 263, 264; Ebû Yusuf, a.g.e, s. 
50. 

Yeniçeri, a.g.e, s. 97. 

İbn Hişam, es-Sire, Mısır 1355/1936, III, 77; Ebû Ubeyd, a.g.e, 570, 571, 
No: 1803, 1804 

el-Baci, el-Münteka, Beyrut 1332 H. V, 17. 

Cahit Talaş, Sosyal Politika Tedbirleri, s. 113. 

Talaş, a.g.e, s. 113. 
el-Bakara, 2/286. 

Buhari, İman 22, ıtk 15; Müslim, Eyman 40. 

Ergin, İktisat, s. 339. 

Buhari, İcare, 14; Tirmizi, Ahkam 17, Talak 21; Ebû Davud, Akdıye 12; 
İbn Mace, Ahkam 23. 

Buhari, İman 22; ıtk 15; Müslim, Eyman 40. 
el-Bakara, 2/233. 

Ali Haydar, Düraru’l-Hukkam, I, 926, Mecelle, Mad. 43, 576. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 918, Mecelle, Mad. 567. 

Fahr şakfe, a.g.e, I, s. 97. 

Buhari, İman 22, ıtk 15; Müslim, Eyman 40. 

Ebû Davud, İmare 14; Ahmed b. Hanbel, VI, 25, 29; Ebû Ubeyd, a.g.e, s. 
242. 

Ahmed es-Seb’i, İşçiler ve İslâm, Rabıta Der. 19/11-1981. 

Ebû Ubeyd, a.g.e, s. 238. 

Neşet Çağatay, Bir Türk Kurumu Olarak Ahilik, Ankara 1974, s. 56; A. 
Gölpınarlı, “İslâm Türk İllerinde Fütüvvet Teşkilatı ve Kaynakları” İkt. Fak. 
Mecmuası, XI, 1-4, Yıl: 1949-1950. 

Ahmet Ağırakça, “Ahî, ahîlîk” Şamil İslâm Ansiklopedisi, ı, 58, 59. 
Çağatay, a.g.e, s. 125-127; Hamdi Döndüren, İslâm Hukukuna Göre, Alım- 
Satımda Kâr Hadleri, Balıkesir 1984, s. 184, 185. 

Ergin, a.g.e, s. 351, 352. 



el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 416; eş-Şirazi, el-Mühezzeb, I, 403, 404; el- 
Mevsuatü’l-Fıkhıyye, I, 271. 

Ebû Davud, Büyü 54; ez-Zeylai, Nasbu’r-Raye, IV, 30. 
es-Serahsi, el-Mebsut, XVI, 2; el-Kasani, a.g.e, IV, 197, 198; el-Fetava’l- 
Hindiyye, IV, 458-460. 
el-Mevsuatü’l-Fıkhıyye, I, 273. 

es-Serahsi, a.g.e, V, 222-229; el-Kasani, a.g.e, IV, 30; İbnü’l-Hümam, 
a.g.e, III, 49 vd; Hamdi Döndüren Delilleriyle İslâm Hukuku, s. 294-321; bk. 
el-İsra, 17/23; el-Ankebut, 29/8; Lokman, 31/14-15. 

Hamidullah, İslâma Giriş, s. 201, 202. 

İbn Abidin, a.g.e, V, Maâkıl bahsi; Bilmen Hukuk-ı İslamiyye, III, 52-58. 
Hamidullah, a.g.e, 201-203. 

Buhari, İcare 12; Kamil Miras, Tecrid-i Sarih, VII, 37-41. 

Ali Haydar, Düraru’l-Hukkam, I, 588, 589; Hamdi Döndüren, İslâm 
Hukukuna Göre Alım-S atımda kâr hadleri, s. 151, 152. 

Özdemir Armut, “Risk Sermayesi” SBF İşletme Ekonomisi Araştırma ve 
Uygulama Merkezi 1990 (Hizmete Özel Baskı); Halil Sarıaslan, “Venture 
Capital (Risk Sermayesi) Finansman Modeli ve Türkiye’de Uygulama 
Olanakları” Ankara Sanayi Odası rapor. 

Nesai, Eyman, 10; Zeyd b. Ali, Müsned, H. 54. 

Ali Haydar, a.g.e, I, 923; Mecelle Mad., 64, 572, 780. 

Mecelle, Mad. 571. 

Süyuti, el-Camiu’s-Saığır, II, 286. 
a.g.e, II, 290. 

Acluni, Keşfü’l-Hafa, II, 233. 
el-Enfal, 8/27. 

Müslim, İman 164; Ebû Davud, Büyü 50. 

Ali Haydar a.g.e, I, 692, 693. 

el-Fetava’l-Hindiyye, IV, 413, 437, 438; el-Mevsuatü’l-Fıkhıyye, I, 269; 
Ali Haydar, a.g.e, I, 918; Mecelle, Mad, 425, 568. 
en-Nisa, 4/59. 
el-Maide, 5/1. 

Buhari, İcare, 14; Akdiyye 12. 

Buhari, Ahkam 4; Müslim, İmare 39; el-Kasani, a.g.e, IV, 184, 189. 

Şafii, el-Ümm, VII, 87, 261; ez-Zeylai, Nasbu’r-raye, IV, 141. 
el-Kasas, 28/26. 
en-Nisa, 4/58. 



Süleyman Ateş, Kur’an-ı Kerim ve Yüce Meali, s. 86. 

Buhari, Zekat, 25. 

el-Kasani, a.g.e, IV, 199-200; Ali Haydar, a.g.e, 588, 589; el-Mevsuatü’l- 
Fıkhıyye, I, 273. 



SEKİZİNCİ BÖLÜM: 
İSLÂM’A GÖRE KİRACI İLE KİRAYA 
VEREN ARASINDAKİ İLİŞKİLER 


Kira Akdinin Kapsamı ve Delilleri 
Kira Akdinin Şartları 



İSLÂM’A GÖRE KİRACI İLE KİRAYA 
VEREN ARASINDAKİ İLİŞKİLER 



I - KİRA AKDİNİN KAPSAMI VE DELİLLERİ 


A) İcâre Terimi ve Kapsamı: 

İcâre kelimesi arapça olup; kiraya vermek, birşeyden yararlanma hakkını 
satmak, yararlanılması mübah olan bir şeyden bir bedel karşılığında belli bir 
süre yararlanmak üzere, kira sözleşmesi yapmak anlamlarına gelir. Aynı 
kökten gelen isti’car “kira ile tutmak”, müste’cir ise “kira ile tutan, kiracı” 
demektir. 

Kira akdinin konusu “yararlanma” olup ikiye ayrılır. 

1. Bir menkul veya gayri menkulden yararlanmak üzere yapılan “kira 
sözleşmesi”. Bir iş yerini, daireyi, araziyi, aracı veya hayvanı kiralamak gibi. 

2. Bir kimsenin emeğini başkasına kiralaması. Buna “iş akdi” veya “hizmet 
sözleşmesi” denir. Ücret veya maaş karşılığında işçi veya memur çalıştırmak, 
sanatkâra ücretle iş yaptırmak gibi. İş akdini yukarıda incelediğimiz için, 
burada “icâre”nin yalnız menkul ve gayrı menkul kirası ile ilgili yönünü 
açıklayacağız. Bu muamele için de “kira akdi” veya “kira sözleşmesi” 
ifadesini kullanacağız. 

Kira sözleşmesi, bir mal üzerinde yalnız yararlanma hakkı meydana getirir. 
Bu yüzden kendisini (ayn) tüketmekle yararlanma mümkün olan şeyler kira 
sözleşmesine elverişli değildir. Meselâ; altın, gümüş, para, döviz, yiyecek ve 
içecek maddeleri gibi ayn’ı tüketilmedikçe yararlanılamayan şeyler üzerinde 
kira sözleşmesi yapılamaz. Çünkü kirada akdin konusu, malın kendisi değil, o 
şeyden yararlanmadır. Bu prensibi şu şekilde ifade edebiliriz: Kendisinden 
ayn’ı devam etmekle birlikte yararlanmak mümkün ve caiz olan her şeyin, 
kira sözleşmesine konu olması da mümkündür. Fakat yararlanmak ancak 
kendisini tüketmekle mümkün olabilen şeyler ise kira akdine elverişli 
değildir. 

Hanefilere göre kira akdi; bir bedel karşılığında yararlanma üzerine yapılan 
bir akittir J 1280 ! Mâliki ve Hanbelîlerin tarifi ise şöyledir: Kira akdi, bir şeyin 
mübah menfaatlerini, bir bedel karşılığında, belli bir süre mülk olarak 
vermektir / 1281 ^ 


B) Kira Akdinin Meşrû Olduğunu 
Gösteren Deliller: 

Kira akdinin caiz oluşu Kitap, Sünnet ve İcmâ delillerine dayanır. 





Allahü Teâlâ şöyle buyurur: “(Boşadığınız) kadınlar sizin için 
(çocuğunuzu) emzirirlerse onlara ücretlerini verin ve aranızda güzellikle 
konuşup anlaşın.” ^ 1282 ^ 

Hz. Şuayb’ın, Musa aleyhisselam’la sekiz veya on yıllık iş sözleşmesi 
yaptığının Kur’an-ı Kerim’de haber verilmesi de bir insanın başka birisinin 
emeğinden bir bedel karşılığında yararlanmasının caiz olduğunu gösterir. 
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Said b. el-Müseyyeb’in Sa’d b. Ebi Vakkas (r.a.)’ten naklettiğine göre, Sa’d 
şöyle demiştir: “Bir araziyi, iyi ürün veren kısmı karşılığında kiralıyorduk. 
Hz. Peygamber bunu bize yasakladı ve bunları altın veya gümüş para 
karşılığında kiralamamızı emretti.Bir çok sahabe arazilerini kiraya 
vermiştir. 

Sahabe, kira akdinin caiz olduğu konusunda görüş birliği içindedir. Çünkü 
insanların bu muameleye ihtiyacı vardır. Eşyanın satımı caiz olunca, 
yararlanma amacıyla kiraya verilmesi de caiz olur J 1285 ^ 

Kira akdinin rüknü, icap ve kabüldür. Çoğunluk müctehitler ise buna 
tarafları, ücret ve yararlanmayı da eklerler. 

C) Kira Akdinin Şartları: 

Satım akdinde olduğu gibi, kira akdinde de dört şart aranır. Bunlar; 
meydana gelme (in’ikad), yürürlük (nefâz), sıhhat ve bağlayıcılık (lüzûm) 
şartlarıdır. 

1. Meydana Gelme Şartları (İn’ikad): 

Bunlar da, kira akdinin tarafları, akdin kendisi veya akit yeri ile ilgili olmak 
üzere üçe ayrılır. 

Kira akdinde tarafların temyiz gücüne sahip olması yeterlidir. Bir çocuk 
ortalama yedi yaşlarında iyi ile kötüyü, yararına olanla zararına bulunanı 
ayırmaya başlar. Buna göre gayri mümeyyiz çocuklarla akıl hastalarının 
yapacağı kira sözleşmesi geçerli değildir. Yedi yaşından büyük olup da henüz 
ergin olmayan çocuk kira sözleşmesi yapsa bu velisinin icazetine bağlı olarak 
sahih olur. Çünkü mümeyyiz küçüğün hem yararına hem de zararına olabilen 
tasarruflar velisinin kontrolü altında geçerlilik kazanır. Alış-veriş, kira ve 
ipotek muameleleri bunlar arasında sayılabilir. 

Şâfiî ve Hanbelilere göre ise bu gibi akitleri yapacak olan kimsenin akıllı ve 
ergin olması şarttır J 1286 ^ 









2. Yürürlük Şartları (Nefâz): 

Bir kira sözleşmesinin yürürlük kazanması için kiraya verenin mülk sahibi 
olması veya onu temsile yetkili bulunması gerekir. Buna göre yetkisiz kişinin 
(fuzûlî) yapacağı kira sözleşmesi, ancak mülk sahibinin sonradan izin 
vermesiyle geçerlilik kazanır. 

Kira akdi, karşılıklı rıza ile meydana gelir. Sözleşme konusu olan 
“yararlanma”nm, anlaşmazlığa yol açmayacak ölçüde belirli olması gerekir. 
Bu da yararlanmanın yerini, konusunu ve süresini belirlemekle gerçekleşir. 
^ 1287 1 Meselâ; filanca yerdeki daireyi mesken olarak kullanmak üzere üç yıl 
süre ile ve aylık şu kadar bedelle kiralamak gibi. 

3. Sıhhat Şartlan: 

Kira akdinin caiz olması için akdin tarafları, konusu, mahalli ve kira bedeli 
ile ilgili olmak üzere aşağıdaki şartlara uyulması gerekir. 

a) Tarafların Rızası: 

Alış-verişte olduğu gibi, kira sözleşmesinde de tarafların rızasının 
bulunması gerekir. Delil şu ayettir: "Ey iman edenler! Birbirinizin 
mallarını haram yollarla yemeyiniz. Meğer ki o mallar sizden karşılıklı 
rızaya dayanan bir ticaret malı ola/ ^ 1288 ^ Kira akdi malın malla 
mübadelesi olduğu için, bunda da ticaret özelliği vardır. 

b) Akdin Konusu: 

Yararlanma olup, anlaşmazlığı giderecek derecede belirli olması gerekir. 
Akit konusu, anlaşmazlığa götürecek derecede belirsiz olursa kira akdi sahih 
olmaz. Çünkü bu durum teslime engel olur. Konunun bilinmesi; 
yararlanmanın yerini, süresini veya iş sözleşmesinde yapılacak işi 
berilemekle gerçekleşir. 

4. Kira Süresini Belirleme: 

Ev, daire, dükkân, arazi ve benzeri yerlerin kiralanması halinde kira 
süresinin belirlenmesi gerekir. Çünkü süre belirlenmezse, akit konusu olan 
yararlanmanın miktarı belirli hale gelemez. 

Çoğunluk müctehitlere göre, kira süresi uzun veya kısa herhangi bir süre 
için geçerlidir. En uzun süre için bir sınır konulmamıştır. Bu yüzden malın 
kalabileceği en uzun süre dikkate alınarak kira sözleşmesi yapılabilir. Ancak 




vakıf mallar bundan müstesnadır. Tercih edilen görüşe göre, bunlarda uzun 
süreli kiralama caiz değildir. Çünkü süre çok uzayınca kiracı, mülk iddiasında 
bulunabilir. Bu süre gayri menkullerde üç, menkul mallarda ise bir yıldır. 
Yetimin malını kiralamada da aynı esas uygulanır.* 

Aylık veya yıllık olarak yapılan kira sözleşmesinde, kiranın ne zaman 
başlayacağı belirlenmemişse, kira, akitten sonraki ayın başından itibaren 
başlamış sayılır. 

Kira sözleşmesi ayın başında bir ay, birkaç ay veya belirli yıllar için 
yapılmışsa, kira süresinin sonuna kadar “ay hesabı” yürütülür. Eğer kira 
süresi ayın içinde başlamışsa, her ay otuz gün itibar edilerek “günlere göre” 
hesap yapılır. 

Ebû Hanife’den başka bir rivayete, İmam Muhammed’e ve Şâfiîlere göre 
ise, bir kimse ayın içinde bir evi yıllık olarak kiralasa, bu ilk ayın geri kalan 
kısmını gün olarak tamamlar. Onbir ay oturduktan sonra, on ikinci ayda ilk 
aydan kalan günleri tamamlar. Burada, ay hesabı yanında ilk ve son ayda gün 
hesabı ile bir yılı tamamlamak söz konusu olur J 1290 ^ 

Kira konusunda ayın veya yılın şemsî ya da kamerî oluşunu beldelere göre 
belirlemek gerekir. Şemsî ay ve yılın kullanıldığı ülkelerde kamerîyi esas 
almak bazı zorluklar meydana getireceği gibi, kamerî ay ve yılı esas almış 
olan bir İslâm toplumunda da şemsî olan ay ve yıl hesapları güçlük doğurur. 
Ancak İslâm’da namaz, oruç, hac, zekât, fitre, iddet hesaplanması gibi birçok 
konuda kamerî aylar esas alınmış, ayet ve hadislerdeki hesaplamalar buna 
göre yapılmıştır. Bunları değiştirmek mümkün olmaz. Belki hazırlanacak 
olan şemsî ve kamerî ortak takvimlerde iki çeşit tarihleri de birlikte 
göstererek mü’minlere uygulamada kolaylıklar sağlanmış bulunur. Hz. 
Peygamberin “Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara 
uyarlar.”* 1291 * hadisi, kamerî ayı gerektirmeyen muamelelerde süre 
serbestliğine işaret eder. 

Çoğunluk müctehitlere göre, toplam kira süresi belirlenmeksizin haftalık, 
aylık veya yıllık kira bedeli tespit edilerek kira sözleşmesi yapılsa, böyle bir 
akit yalnız birinci ay için bağlayıcı (lazım) olur. Bundan sonraki aylar ise, aya 
girip gün almadıkça bağlayıcı olmaz. Her yeni ay girdikçe kira sözleşmesi, 
önceki şartlarla yenilenmiş sayılır. Delil “teâtî satışı”na kıyastır. Parayı verip, 
fiyatı önceden bilinen malı, konuşmaksızın almak caiz olduğu gibi, ileriki 
aylarda da kira önceki rızaya dayalı olarak devam etmiş bulunur J 1292 ^ 

Şâfiîlere göre ise kira süresinin belirsiz olması yüzünden böyle bir kira 
sözleşmesi geçersiz olur J 1293 ^ 








5. Kiraya Verilen Yerin Kullanma Şeklini Belirleme: 

Bir ev, daire, dükkan, depo, nakil aracı gibi bir menkul veya gayri menkulü 
kiraya verirken ne amaçla kullanacağı belirlenmese de kira sözleşmesi geçerli 
olur. Ancak kullanma şekli belirlenmeyen mutlak kira sözleşmesinde, o 
beldenin örfü esas alınır. Kiracı böyle bir yerde başkası ile birlikte bizzat 
kalabileceği gibi, kendisinden başkalarını da kira (alt kira) veya âriyet 
yoluyla bu yerde oturtabilir. Oraya eşya ve başka şeyler koyabilir. Ancak 
binaya zarar verecek veya zayıflatacak şeklide kullanamaz. Meselâ; demirci, 
boyacı, değirmenci, deri tabakçısı gibi mesleklerle bu yerde kendisi de 
uğraşamaz, bu işi yapacak olan başkalarına da kira ile devredemez. 

Araziyi kullanma şekilleri farklı olabildiği ve bazı kullanımlar toprağa zarar 
verdiği için, arazi üzerinde yapılacak kira sözleşmesinde yer alması gereken 
hususlar Mecelle’de sadeleşmiş şekliye şöyle belirlenmiştir: “Arazi 
kiralanmasında; a) Sürenin belirlenmesi, b) Hangi iş için kullanılacağının 
tesbiti, c) Ziraat yapılacaksa, ekilecek ürün çeşidinin belirlenmesi, d) Veya 
istediği ürünü ekmede kiracının serbest bırakılması gerekir. ”^ 1294 1 

Araç veya hayvan kiralamada; yükün çeşidi, miktarı, kira süresi veya 
gidilecek mesafe sözleşmede belirlenmelidir. 

Ebû Hanife’ye göre süre ve gidilecek yol birlikte şart koşulursa kira akdi 
fasit olur. Çünkü bunların her ikisi kira akdinin konusu olabilir. Yalnız süre 
üzerinde anlaşma ile “özel işçi”, iş üzerine yapılan akitle ise “ortak işçi” söz 
konusu olur ki, bunların hükümleri farklıdır. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise süre ve mesafe birlikte şart 
koşulabilir. Bunlara göre gerçekte kira akdinin konusu “nakliye işi” olur. 
Sürenin şart koşulması işi çabuklaştırmak içindir J 1295 ^ 

6. Kira Konusu Malın Hakikaten ve Şer’an Tesliminin 
Mümkün Olması: 

Kiracının kiralık yerden tam olarak yararlanabilmesi için bu yeri teslim 
alması gerekir. Bu yüzden teslimi mümkün olmayacak yerin kirası da caiz 
değildir. Ortak bir malı (mûşâ/şüyûlu) yalnız ortaklardan birisinin kiraya 
vermesi Ebû Hanife, Zufer ve Hanbelîlere göre caiz değildir. Meselâ; bir 
dairede dörtte bir hissesi olan kimse bu hissesini başkasına kiraya verse kira 
sözleşmesini uygulama imkânı bulunmaz. Ancak bir ortak diğer ortağa kiraya 
verirse bu mümkün ve caiz olur. Çünkü kiracı ortak; mülkün bir bölümünü 
malik, diğer bölümünü de kiracı sıfatıyla elinde tutmuş olur J 1296 ^ 





Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve çoğunluk müctehitlere göre hisseli gayri 
menkulün ortağa veya başkasına kiraya verilmesi caizdir. Çünkü ortak malın 
boşaltılarak veya ortaklar arasında geliri paylaşılarak kiracıya teslimi 
mümkündür. Nitekim böyle bir payın satışı da caizir. Zaten kira akdi, bir satış 
türünden ibarettir. ^ 1297 ^ 

Diğer yandan döl hayvanının ücret karşılığında dişilere aşması, eğitilmiş 
köpeğin veya doğanın avcılık için ücretle tutulması caiz olmaz. Çünkü 
kiracının bunlardan yararlanmaya gücü yetmeyebilir. Zira döl hayvanını 
aşmaya, köpek veya doğanı avlanmaya zorlamak mümkün olmaz. Hanefi, 
Şafiî ve Hanbelîlerin görüşü budur. Delil şu hadistir: “Nebî (s.a.) döl 
hayvanının başkasının hayvanına aşmak üzere kiralanması, yani bu aşmadan 
ötürü alınacak ücreti yasakladı.’’ ^ 1298 ! 

Hadiste, hayvan sahiplerinin ihtiyaç duyduğu aşma işinin ücretsiz 
yapılmasına teşvik vardır. 

İmam Malik’e göre ise, burada hayvan belli süre için kiralanmış olur ve 
diğer yararlanmalar gibi bu da caiz olur J 12 "! 

7. Kiralanan Şeyden Yararlanmanın Şer’an Mübah Olması: 

Bir İslâm beldesinde zimmînin (hristiyan veya yahudi vatandaş) bir gayri 
menkulü müslümandan, orasını kilise edinmek, şarap satmak, meyhane 
yapmak veya kumar oynatmak üzere kiralaması caiz değildir. Çünkü bu 
kiralama (Allah’a isyan (ma’sıyet) içindir. Çoğunluk müctehitlerin görüşü 
budur. Ebû Hanife’ye göre ise zimmet ehlinin böyle bir yeri müslümandan 
k ili se edinmek için kiralaması caizdir. Ebû Hanife döneminde Irak yöresinde 
mecusî olan zimmîler vardı ve onların açacağı kilise müslümanların küçük 
düşmesine yol açmıyordu.” ^ 1300 ^ 

Bir evi, dükkanı, iş yerini, aracı, hayvanı kiralamak bunlardan yararlanmak 
şer’an mübah olduğu için caizdir. 

(Allâh’a isyan için ücretle adam tutmak caiz değildir. Bir kimsenin haram 
oyun, eğlence için, erkek veya kadını ücretle tutması; haksız yere birisini 
öldürmek, hapsetmek, dövmek veya başka bir haksızlık yapmak üzere adam 

kiralaması caiz değildir. Çünkü bu şer’an mübah olan bir yararlanma değildir. 
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D) Kira Bedeli ile İlgili Şartlar: 

1. Kira Bedelinin Nitelikleri: 










Kira akdinde bedel, satış akdindeki bedel (semen) gibidir. Bu yüzden satışta 
bedel olabilen şeyler kira bedeli olarak da belirlenebilir. Nakit para altın, 
gümüş, buğday, arpa, gibi ölçü veya tartı ile alınıp satılan ve “misliyat” 
denilen şeyler bu niteliktedir. 

Diğer yandan kira bedelinin kira konusu cinsinden olmaması gerekir. Bir 
evde oturma karşılığı, kendi evinde oturtma, hizmet karşılığı hizmet, binme 
karşılığı binme, ekip-biçme karşılığı ekip biçme gibi. Hanefilere göre bu faiz 
(riba)’e yol açar. Çünkü onlar nesie (vadeye bağlı) ribasında akdin haram 
oluşuna elverişli olarak, yalnız cins birliğine itibar ederler. Kira akdinde 
yararlanma parça parça (zaman ilerledikçe) meydana geldiği için akit 
sırasında henüz mevcut değildir. Bu yüzden taraflardan birisinin kabzı (teslim 
alması) gecikir ve nesîe ribası gerçekleşir. Şâfiîlere göre ise, cins birliği, tek 
başına riba sebebiyle akdi haram kılmaz 

Ebû Hanife’ye göre kira bedelinin ödeme şekli külfet ve masrafı 
gerektirecekse “ödeme yeri”nin de belirlenmesi gerekir. Ebû Yusuf ve İmam 
Muhammed’e göre ise bu, şart olmayıp, ödeme yeri konuşulmamışsa prensip 
olarak kira sözleşmesinin yapıldığı yer, ödeme yeri sayılır J 1303 ^ 

Kira bedelinin üzerinde akit yapılan şeyin bir cüz’ü de olmaması gerekir. 
Buna göre kasabın bir hayvanı, derisi karşılığında kesmesi, değirmencinin bir 
miktar buğday veya kepek karşılığında buğdayı öğütmesi caiz olmaz. Çünkü 
bedel yapılan derinin ne şekilde çıkacağı veya buğdayın durumu önceden 
bilinmez. Nitekim Hz. Peygamer “Döl hayvanının aşması karşılığında ücret 
almayı ve değirmencinin ücretini öğüttüğü şey cinsinden almasını 
yasaklamıştır.’ ^ 130 ^ 

Mâlikîlere göre ise böyle bir kiralama belirli süreyi kapsadığı veya miktarı 
belirli gıda maddeleri karşılığında yapıldığı için caiz olur. Onlar değirmenci 
ile ilgili yasağı “hacmi belirsiz bir kabla alınacak buğday veya başka hububat 
karşılığında öğütme” olarak tefsir etmişlerdir.^- 1 " 3 ^ 

2. Hava Parası Caiz midir? 

Günümüzde kiracının dükkânı boşaltma veya dükkândan el çekmesi 
(huluv) karşılığında yeni kiracıdan bir miktar para aldığı, dükkân sahibinin de 
kiraya verirken böyle bir toplu para aldığı bilinmektedir. “Hava parası” 
denilen bu bedelin İslâmî açıdan hükmü nedir? 

Dükkân sahibinin kiracıdan ilk girişte aldığı toplu para kira bedelinin peşin 
kısmı olarak kabul edilebilir. Meselâ; on yıl süreyle kiraya verilen bir dükkân 
için otuz milyon lira toplu para alan mâlik, on yıllık kiranın bir bölümünü 






peşin olarak almış sayılır. Kalan kira da aylık veya yıllık olarak taksitlerle 
ödenmiş olur. 

Kiracının, kiraladığı akarın kendisine ait yararlanma hakkından başkası 
lehine vazgeçmesi karşılığında bir bedel almasının caiz olması gerekir. 
Çünkü, meselâ; on yılık kira süresi, belirlenip de, beş yıl sonra kiracı dükkanı 
başkasına devretse geri kalan beş yıl süreyle kira hakkı bulunduğu için bu 
hak karşılığında bir bedel alması mümkündür. Ancak kira süresi sonunda, 
dükkân sahibinin dükkânı boş olarak teslim alması halinde artık dükkanı 
boşaltan kiracının yeni kiracıdan bir bedel alması söz konusu olmaz. 

Diğer yandan kiracı dükkâna masraf yapmış ve bir takım demirbaş eşya 
koymuşsa, bunların pazarlık sonucu belirlenen bedelini dükkân sahibinden 
veya yeni devrettiği kiracıdan alması mümkün ve caizdir. 

Hanefi mezhebinin benimsediği esasa göre, şüf’a hakkı gibi mücerret 
haklar karşılığında bedel almak caiz değildir. Aynı şekilde hakkın satışı da 
caiz olmaz. Ancak birçok Hanefi bilgini mal karşılığında imamlık, hatiplik, 
müezzinlik gibi vazifelerden feragatin caiz olduğuna fetva vermişlerdir. Bu 
fetvanın dayanağı ise zaruret, insanların bunu örf haline getirmesi ve bir 
kadının kendi gününü ortağına (kuma) bırakmasına kıyas edilmiştir. Çünkü 
bunlardan her biri hakkın düşürülmesi niteliğindedir ve caizdir. Diğer yandan 
bir vakıf nâzın hâkimin huzurunda kendi kendisini azledebilir. Nâzırlık ve 
başka türlü vazifelerden başkası adına ferâgat da azlin türlerindendir. Kısaca 

bir bedel karşılığında ferâgatta bulunmak örfte uygulanagelmiş bir husustur. 
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Diğer yandan Mâlikîlerden olup sonraki gelen (müteahhirûn) âlimler de 
“örf ve âdet” ile amel ederek, dükkânı boşaltma karşılığında bir bedel 
almanın câiz olduğunu söylemişlerdir. Tunuslu Muhammed Bayram şöyle 
demiştir: “Dükkânı boşaltma (huluv), ağaç dikme ortaklığına (muğârese) ne 
kadar benzemektedir. Ancak boşaltma, yararlanma ile ilgili bulunduğundan 
bununla kuru mülkiyet hakkı doğmaz. »H307] 

Şâfiîler de hava parasını vazifelerden bir bedel karşılığında ferağat etmenin 
caiz oluşuna kıyas yapmışlardır / 1308 ^ 

Sonuç olarak boşaltma karşılığı alınacak bedelin câiz oluşu; mal sahibinin 
rızasının bulunması ve boşaltmanın kira süresi içinde yapılması şartına 
bağlıdır / 1309 ^ 

E) Kira Süresi İçinde Sözleşmenin 
Feshedilebildiği Durumlar: 








Kira sözleşmesi bağlayıcı (lâzım) bir akittir. Kira süresi içinde ancak bir 
özür sebebiyle feshedilebilir. Çünkü Kur’an-ı Kerim’de “Akitleri ifa 
ediniz”^^ buyurulmuştur. Bir akdi feshetmek bu ayetle çeliştiği için, fesih 
ancak özür bulununca caiz olur. 

Kira Akdini Fesih Sebepleri Şunlardır: 

1. Kiralananda Yararlanmayı Engelleyen Bir Ayıbın (Kusur) Meydana 
Gelmesi: 

Kira ile tutulan ev yıkılsa, değirmenin suyu kesilse, arazinin sulama suyu 
çekilse, kiracının kira sözleşmesini fesih hakkı doğar. Ancak kiradaki yerin 
bir bölümü kusurlansa, kiracı sözleşmeyi kira bedelinin tümü ile devam 
ettirmekle akdi feshetmek arasında seçimlik hakka sahip olur. Meselâ; evin 
çatısının çökmesi veya bir duvarının yıkılması gibi. Bu durumda evin sahibi 
tamir yaptırmaz veya bu konuda kiracıya yetki vermezse, kiracının kira 
akdini feshetme hakkı doğar. Çünkü bu akit konusunda bir kusur sayılır J 1311 ^ 

2. Kira Akdini Feshi Gerektiren Bir Özrün Ortaya Çıkması: 

Bazı durumlarda kiracının kiralanan maldan yararlanması kendisine veya 
malına zarar verecek nitelikte olur. Böyle bir durumda onun kira sözleşmesini 
sürdürmesi istenemez. Özür kiraya verende veya kiradaki malda da ortaya 
çıkabilir. 

Buna göre, kira akdini feshetme hakkı doğuran özür kiracıya ait olur. İflâs 
etmesi, bir sanattan tarıma veya tarımdan ticarete yahut da bir sanattan başka 
sanata geçmesi gibi. Meselâ; beş yıl için ayakkabıcılar çarşısından bir dükkân 
tutan kimse, iki yıl sonra başka çeşit bir ticaret yapmak istese, bu çarşıdan 
ayrılması gerekecektir. Bu yüzden iki yıl sonra kira sözleşmesini fesih hakkı 
doğar. Yahut kiraya verene ait olur. Başka türlü ödeyemediği bir borcu için 
kiradaki dairesini satması gibi. Yahut da özür kiradaki malla da ilgili olabilir. 
Meselâ; bir köyde on yıllık kira ile bir su değirmenini tutan kimse, daha sonra 
köy halkı başka yere göç ettiği için değirmeni kapatmak zorunda kalsa kira 
sözleşmesini feshedebilir. Çünkü buradaki akdi ifa imkânı ortadan kalkmış 
olur. l 1312 1 Ancak henüz kira sözleşmesi feshedilmeden önce yukarıda sözünü 
ettiğimiz özürler ortadan kalkarsa artık kira sözleşmesini fesih hakkı 
bulunmaz. 

F) Kira Sözleşmesinin Hükmü: 

Geçerli olarak meydana gelen bir kira akdinin hükmü; kiracının 







“yararlanma”, kiraya verenin ise “kira bedeli” üzerinde mülk hakkının 
doğmasıdır. Çünkü kira akdi bedelli akitlerden olup, yararlanmanın satışı 
niteliğindedir J 1313 1 

Kira sözleşmesi sürenin veya kira bedelinin konuşulmaması gibi bir 
eksiklik yüzünden fasit olursa, kiracı kiralanandan yararlandığı takdirde, kira 
bedeli olarak “ecr-i misil (rayiç kira bedeli)” ödemesi gerekir. Ancak prensip 
olarak bu bedel konuşulan kira bedeli varsa onun miktarını aşmamalıdır. Yani 
başka bir deyimle fasit kira akdinde belirlenen bir kira bedeli varsa, bununla 
rayiç kira bedelinden hangisi azsa kiracının bunu ödemesi gerekir. Ancak 
akit, kira bedelinin belirsiz oluşundan ötürü fasit olmuşsa, bu durumda rayiç 
kira bedelinin ödenmesi gerektiğinde açıklık vardır J 1314 ^ 

Züfer ve İmam Şâfiî’ye göre ise, fasit kira sözleşmesinde miktara 
bakılmaksızın tam olarak ecr-i misil verilmesi gerekir J 1315 ^ 

G) Kira Sözleşmesinin Sona Ermesi: 

Kira akdini sona erdiren haller şunlardır: 

1. Kira Süresinin Bitmesi: 

Sürenin bitmesiyle kira akdinin sona ereceği konusunda İslâm fakihleri 
arasında görüş birliği vardır. Çünkü kira sözleşmesinde İslâm’a aykırı 
olmaksızın konulan şartlar taraflar için bağlayıcı olur. Bu durumda süre sona 
erince akit feshedilebilir. Ancak taraflar akdi feshetmeden devam ederlerse, 
önceki şartlarla kira süresi uzatılmış sayılır. Kira sözleşmesine; feshetmek 
isteyenin kira süresinin bitiminden veya her yıl kira yenilenerek devam 
ediyorsa yıl sonundan bir veya iki ay önce feshi haber vereceği şartı 
konulmuş olur yahut böyle bir uygulama “örfleşmiş” bulunursa tarafların bu 
şartlara uyması gerekir. Çünkü İslâm adaleti emreden bir dindir. Ne ev 
sahibini ve ne de kiracıyı mağdur etmeden, menfaatlerin karşılıklı olarak 
dengelenmesini ister. 

Diğer yandan kira süresi bittiği halde özellikle arazi kirasında henüz ekin 
veya meyvelerin hasat edilememesi halinde, arazi için rayiç kira bedeli 
ödenerek, kira süresi hasat yapılıncaya kadar uzatılmış olur J 1316 ^ 

2. Kiracının veya Kiraya Verenin Ölümü: 

Hanefîlere göre kira sözleşmesi, taraflardan birisinin ölümü ile sona erer. 
Buna göre, mirasçıların kiracıyı çıkarma hakkı doğar. Eğer kira devam 







ettirilmek istenirse, mirasçılarla anlaşarak yenilenmesi elbette mümkündür. 
Hanefîlerin konuya yaklaşımı şöyledir: Bir kimse ölünce mevcut olan malları 
ve alacak hakları mirasçılarına intikal eder. Kira akdinden yararlanma ise, 
kiracı kiralananda oturdukça peyderpey ortaya çıktığından dolayı, miras 
bırakanın ölümü sırasında yok kabul edilir. O, vefatı sırasında bunlara mâlik 
olmadığı için, miras olarak bırakması da mümkün olmaz. Bu yüzden kira 
sözleşmesinin mirasçılarla yeniden yapılması gerekir. 

Kira sözleşmesini yapan vekilin ölümü ise, sözleşmeyi etkilemez. Çünkü 
sözleşme vekâlet veren adına yapılmıştır. 

Şâfiî, Mâliki ve Hanbelîlere göre ise, kira sözleşmesi taraflardan birisinin 
ölümü ile sona ermez. Çünkü kira akdi, satım akdinde olduğu gibi bağlayıcı 
ve bedelli bir akittir J 1317 ^ 

3. Karşılıklı Rıza ile Kira Akdini Feshetme (İkâle): 

Kira akdi bedelli bir akit olduğu için, satım akdinde olduğu gibi karşılıklı 
rıza ile feshedilmesi her zaman mümkündür. 

4. Kiralanan Şeyin Telef Olması: 

Kiralanan ev, dükkân, iş hanı, otel, fabrika vb. yerlerin yangın, sel felâketi, 
zelzele gibi bir âfetle yararlanılmaz duruma gelmesi halinde kira akdi sona 
erer. Çünkü bu durumda akdin konusu olan yararlanma elde edilemez. 

Diğer yandan yolculuk yapmak veya eşya nakletmek üzere yapılan “nakliye 
sözleşmesi”, taşıma işini üzerine alan kişi veya firma için bir zimmet borcu 
meydana getirir. Bu yüzden taşıma sırasında araçların arıza veya kaza 
yapması halinde, gerektiğinde başka araç kiralayarak nakil işini 
gerçekleştirmesi gerekir. Çünkü nakliye sözleşmesi belirli bir araç üzerinde 
yapılmamıştır. Bu konuda görüş birliği vardır. 

İmam Muhammed’e göre, kiralanan yapı tamamen yıkılsa bile kira 
sözleşmesi kendiliğinden sona ermez. Çünkü kiracının bu binanın yerinden 
yararlanması mümkündür. Diğer yandan yıkılan ev onarılarak yararlanma 
geri dönebilir. Ancak İbn Âbidin (ö. 1252/1836) şöyle der: Kiralanan yer 
harap olursa, kira bedeli düşer, fakat kiracı akdi feshetmedikçe akit sona 
ermez. Böyle bir durumda kiracı, kiraya verenin gıyabında da kira akdini 
feshedebilir. Hanefîlerde sağlam olan görüş budur J 1318 ^ 

Günümüzde kiralık dükkân, ev vb. yerlerde oturanlar bu yerler yıkılıp 
yerinde yeni dükkân, veya ev yapılınca, daha önce alıştığı, ticaret çevresinin 




kendisini arayıp bulduğu bu yerler önceki kiracılar için ayrı bir önem taşır. 
İşte beşerî kanunların bu gibi kiracılara yeni yapılan binada “kira önceliği” 
tanıdığı gibi bu sonuncu görüşte de kiracının binanın yeri üzerindeki bu kira 
hakkı, yapılacak yeni binada da “kira önceliği” hakkını kapsamına alır. 
Burada, yeni kira bedeli üzerinden kira sözleşmesi yapılacağı için bina sahibi 
için de haksızlık söz konusu olmaz. Özellikle ticaret merkezlerinde bu gibi 
kira öncelikleri önemlidir. 

H) Kiralananın Tamir ve Bakım Masrafları: 

Kiraya verilen şeyin, kiracının yararlanabileceği şeklide tamir, bakım ve 
ıslahının yapılması kiraya verenin görevidir. Duvarların sıvanması, kapı ve 
pencerelerinin takılması, su giderlerinin açık tutulması, elektrik ve su 
bağlantılarının yapılması ve yıkılan yerlerinin tamir edilmesi bunlar arasında 
sayılabilir. Kiracının bunları yapmak zorunluluğu yoktur. Çünkü bir mülkün 
tamir ve ıslahı malike aittir. Ancak malik buna zorlanamaz, böyle bir 
durumda kiracının kira sözleşmesini feshetme hakkı doğar. Çünkü böyle bir 
eksiklik, akit konusunda bir kusur sayılır. 

Diğer yandan kira süresi sona erince kiracı da kiralanan yeri temizlemek ve 
biriken çöpleri atmak zorundadır. Çünkü bu durum onun fiili ile meydana 
gelmiş sayılır. Kıyasa göre, fosseptik çukuru gibi, kiracının etkisi ile dolan 
yerlerin de kiracı tarafından temizlenmesi gerekirse de Hanefiler istihsan 
deliline ve bu konuda oluşan örf ve âdetleri dikkate alarak bunları ev 
sahibinin boşaltması esasını benimsemişlerdir. Çünkü örfe göre, toprak 
altında görülmeyen kalıntıları taşımak ev sahibine aittir. Fosseptik çukurunun 
temizletilmesi gibi. 

Kiracı, yukarıda açıklanan tamir ve bakım işlerini kendiliğinden yaparsa 
“teberru” olarak yapmış olur. Çünkü o, kendisinden istenmeden ve bu konuda 
yetkisi de bulunmaksızın başkasının mülkünü tamir etmiştir. Eğer kiracı, bu 
işleri ev sahibi veya vekilinin isteği üzerine yapmışsa, masrafları onun 
hesabından düşülür / 1319 ^ 

A 
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TİCARETTE YARDIMCI MUÂMELELER 
VE DAYANDIĞI ESASLAR 



I - KEFİLLİK (KEFÂLET) 


A) Kefâletin Tarifi ve Delilleri: 

Kefâlet arapça bir mastar olup; bir şeyi bir şeye katmak ve kefilin 
zimmetini, esas borçlu olan kişinin zimmetine mutlak bir şekilde eklemek 
demektir. Bu muamele; borcu veya yüklendiği hususu kefilden isteme hakkı 
verir, yoksa borç asıl borçludan düşüp de kefil üzerinde sabit olmaz. 

Hanefîler dışındaki üç mezhebe göre ise kefalet; kefilin zimmetini, kefil 
olunanın zimmetine, onun borcunu kendi üzerine alarak eklemektir. Bu tarife 
göre borç, hem asıl borçlu, hem de kefil üzerinde sabit olmaktadır / 1320 ! 

Borca kefalette borç (deyn) asilin üzerinde devam etmekle birlikte kefilin 
zimmetinde de sabit olmaktadır. Ancak alacaklı bunlardan yalnız birisinden 
borcu alma hakkına sahip olduğu için, sonuçta borç zimmeti tek kişide 
toplanmaktadır. Eğer borca kefalet mücerred “isteme hakkı”ndan ibaret 
olsaydı, alacağın kefil öldükten sonra onun terekesinden alınamaması 
gerekirdi. Ancak kefilin ölümü halinde, ondan alacağı isteme hakkı düşerse 
de borç mirasından alınır / 1321 ! 

Kefaletin meşruluğu Kitap, Sünnet ve İcma delillerine dayanır. 

Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: “Rabbi O’na (Meryem’e) Zekeriyya’yı 
kefil kıldı”^^ J Burada Zekeriyya (a.s.)’nm Hz. Meryem’in bakımını 
üstlendiği belirtilmektedir. “Bunun üzerine Hz. Yusuf’un adamları: Biz 
hükümdarın su kabını kaybettik. Bulup getirene bir deve yükü mükafat var, 
dediler. Başkanları da: Ben bu mükafatın verileceğine kefilim, dedi.’’ ^ 1323 ! 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kefil, üzerine aldığı borcu bizzat 
yüklenendir” ^ 1324 ! Hz. Peygamber’e namazı kıldırması için bir cenaze 
getirilmişti. Miras olarak bir şey bırakıp bırakmadığını sordu. Bir malı 
olmadığını söylediler. Bir borcu var mıdır? diye sordu. “Evet iki dinar borcu 
var.” denilince; cenaze namazını kıldırmak istemedi ve “Arkadaşınızın 
namazını siz kılınız” buyurdu. Ebû Katade’nin; “Ey (Allâh’ın elçisi, bu iki 
dirhemi ben üzerime alıyorum” demesi üzerine, Hz. Peygamber onun 
namazını kıldı. 1 

Diğer yandan İslâm hukukçuları; insanların ihtiyacı ve borçlunun 
sıkıntısının giderilmesi için kefâletin caiz olduğu konusunda görüş birliği 
içindedir. Sadece bazı ayrıntılarda görüş ayrılığı vardır. 

İyi niyetle kefil olma, kefile sevap kazandıran taat kabilinden bir ameldir. 








Kefil olan kimse Allahü Teâlâ’nın yardımını üzerine çeker. Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Bir kimse mü’min kardeşinin yardımında bulunduğu 
sürece, Allahü Teâlâ da o kimsenin yardımmdadır.”^^ Diğer yandan, 
insanlar arasında iyilik iyiliği çeker. Karşılıklı yardımlaşmaya sebep olur. 
Kur’an’da şöyle buyurulur: “İyiliğin karşılığı ancak iyilikten başka bir şey 
değildir.” ^ 1327 ! 

Ebû Hanife ve İmam Muhammed’e göre kefaletin rüknü, kefilin teklifi ve 
alacaklının kabulünden ibarettir. Çoğunluk İslâm hukukçularına göre ise, 
kefil olacak kimsenin “ben kefilim” demesi yeterlidir, kabul bir rükün 
değildir. Çünkü Rasûlullah (s.a.) Ebû Katade’nin, ölen bir kimsenin borcunu 
üstlenmesine karşı çıkmamıştır.^^ Ancak borçlunun rızasının gerekmediği 
konusunda İslâm hukukçuları arasında görüş birliği vardır. Çünkü başkasının 
borcunu izinsiz ödemek caiz olunca, bu borca kefil olmak öncelikle caiz olur. 
Diğer yandan iflas etmiş olarak ölen bir kimseye kefaletin geçerli olduğunu, 
Ebû Hanife dışındaki bütün fakihler kabul ederler / 1329 ^ 

B) Kefilliğin Konusu ve Çeşitleri: 

Kefillik şahıs veya mal yahut nakit para borçları için söz konusu olur. 
Şahsa kefil olmak onu belirli bir tarihte, belirli bir yerde hazır bulundurmayı 
ifade eder. Mal veya paraya kefillikte ise, asıl borçlu mal ya da para borcunu 
vadesinde ödemezse, kefil bunları alacaklıya ödemeyi üstlenmiş olur. 

Kefillik mutlak ve mukayyed olmak üzere de ikiye ayrılır: 

1. Mutlak Kefillik: Borcun ödenme şekli ve vadesinden söz etmeksizin 
yapılan kefillik sözleşmesidir. Burada borç peşin ödenecekse, kefillik de 
başlamış olur. Borç vadeli ise kefil bu vade sonuna kadar süreye sahip olur. 

2. Mukayyed Kefillik: Kefillik için bir ay veya bir yıl gibi süre sınırlaması 
yoluna gidilebilir. Kefillik süresinin, asıl borç süresine denk, ondan az veya 
çok olması mümkün ve caizdir. Çünkü borcu istemek alacaklının hakkı olup, 
o, kefil ve asil ile dilediği şekilde anlaşma yapabilir. 

Kefalet akdi, bir yıl gibi bir süreyle sınırlandırılmış ise, süre dolmadan 
borçlu ölse, onun malından ödenmesi gerekli olur. Kefil için süre devam 
eder. Bir yıldan önce kefil vefat ederse, borç onun malından ödenir hale gelir. 
Süre, asıl borçlu için devam eder. Bu görüş Hanefi, Şâfiî ve Malikîlere aittir. 
Çünkü Hanefilerde ölüm, zimmeti sona erdirir ve zaruri bazı durumlar 
dışında insanın ehliyetini ortadan kaldırır. Hanbelilerin İbn Kudame 
tarafından tercih edilen bir görüşüne göre, borçlar, ölüm sebebiyle 







muacceliyet kazanmaz. Çünkü borç bir vadeye bağlanmışsa, vade tarihi 
gelmedikçe talep edilemez / 1330 ^ 

Bir kimse, bir şahsı belli bir yerde, meselâ mahkemede hazır bulundurmak 
üzere bir ay veya üç gün gibi bir süreyle kefil olsa, caizdir. Bu durumda 
kefilden kefalet süresi geçmedikçe kefili olduğu kimseyi teslim etmesi 
istenemez. 

Şartlı kefalette, şartın kefalet akdinin niteliği ile bağdaşır nitelikte olması 
gerekir. “Ali geldiği zaman onun kefiliyim veya Ali bu beldeyi terkederse 
onun kefiliyim” demek gibi. Yağmurun yağması veya rüzgarın esmesi gibi 
bir şarta bağlı olan kefalet, derhal meydana gelir, vade geçersiz olur. Çünkü 
bu süreler belirsizdir / 1331 ^ 


C) Kefillik Sözleşmesinin Şartları: 

Bu şartlar; kefil, borçlu veya alacaklı ile ilgili olmak üzere üç kısma 
ayrılabilir: 

1. Kefille İlgili Şartlar: 

Kefilin akıllı olması ve büluğ çağma gelmiş bulunması gerekir. Akıl hastası 
ve küçük çocukların kefil olması geçerli değildir. Çünkü kefillik, başkasının 
borcunu yüklenme sebebiyle, bir teberru aktidir. Bu yüzden, teberru ehliyeti 
bulunmayan kimse kefalet akdi de yapamaz. Bu konuda görüş birliği vardır. 

Sefâhet sebebiyle kısıtlı bulunanlar da kefalete ehil değildir. Kefalet mali 
bir tasarruf olduğu için kefilin reşid olması gerekir / 1332 ^ 

2. Borçlu (Asil) ile İlgili Şartlar: 

a. Kefilin, kefalet konusunu ifaya gücü yetmesi gerekir. Ebû Hanife’ye 
göre, borcunu ödemeye yetecek mal bırakmaksızın müflis olarak vefat eden 
kimsenin borcuna kefalet geçerli değildir. Çünkü bu borç dünya hukuku 
bakımından düşmüştür. İbrâ ile düşen borçta olduğu gibi, buna da kefalet 
sahih olmaz. Ölünün zimmeti ölümle sona ermiştir. Onun zimmetinde borç 
devam etmez. Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve çoğunluk İslâm 
hukukçularına göre, iflas eden ölünün borcuna kefalet geçerlidir. Delil, 
yukarıda verdiğimiz Ebû Katade’den nakledilen hadistir. L1333J 

b. Kefilin, borçlunun kimliğini bilmesi gerekir. Kefil, “İnsanlardan 
herhangi birisine kefil oldum” gibi belirsiz tasarrufta bulunsa, kefalet geçerli 
olmaz J 1334 l 








3. Alacaklıda Bulunması Gereken Şartlar: 

a. Alacaklının belirli olması gerekir. Aksi halde, kefaletten beklenen amaç 
gerçekleşmez. 

b. Alacaklının, akit meclisinde hazır bulunması gerekir. 

c. Alacaklının akıllı olması gerekir J 1335 ^ 

4. Kefaletin Konusu ile İlgili Şartlar: 

a. Kefalet konusunun borçlu adına yüklenilmiş olması şarttır. Konunun 
borç, belirli bir mal, şahıs veya bir eylem olması mümkündür. 

b. Akdin konusunun, kefil tarafından ifasına güç yetirilmesi gerekir. Bu 
yüzden had ve kısas cezaları için kefalet geçerli değildir. 

c. Borcun, sahih ve lazım olması gerekir. Bu borç; ancak ibra veya eda ile 
düşer. Bu şart, malla ilgili kefalete aittir J 1336 ^ 

Kefaletin Hükümleri: 

Kefilin, asile rücu etme hakkı vardır. Kefalet, borç üzerinde ise, kefil, 
ödemek zorunda kaldığı borcu asıl borçludan talep eder. Kefil iki kişi olursa, 
borç onlardan yarı yarıya tahsil edilir. Daha sonra bu kefiller, bunu asıl 
borçludan isterler. Alacaklı alacağını asıl borçludan veya kefilden dilediğini 
tercih ederek isteme hakkına sahiptir. 

Kefil, borcu ödemeden önce, asıl borçludan isteyemez J 1337 ^ 

D) Kefilliğin Sona Ermesi: 

Mal ile ilgili kefalet iki durumda sona erer. 

1. Borcun Alacaklıya Ödenmesi: 

Bu ödeme ister asıl borçlu, isterse kefil tarafından yapılsın kefalet akdini 
sona erdirir. Yine, alacaklı alacağını kefile veya asile hibe etse kefalet ilişkisi 
sona erer. Çünkü hibe, eda yerindedir. Kefile veya asile borcu tasadduk 
etmek hibenin benzeridir. Alacaklı vefat eder ve borçlu yahut kefil, ona 
mirasçı olursa yine kefalet akdi sona erer. Çünkü mirasla onun zimmetinde 
bulunan şeylere de malik olunmuştur. 

2. İbrâ ve Bu Anlamda Olan Tasarruflar: 

Alacaklı, kefili veya asili borçtan ibra etse kefalet sona erer. Ancak, yalnız 





kefili veya yalnız asili ibra etmesi, diğerini de ibra etmesi anlamına gelmez. 
Kefilin borçtan ibrası, yalnız borcun ondan istenmesi hakkını düşürür, fakat 
borcun aslını ortadan kaldırmaz. Ancak alacaklı borcun ödendiğini ikrar ve 
itiraf ederse, kefil de, asil de borçtan kurtulmuş olur. 

Kefalet sulh yoluyla da sona erebilir. Kefil, alacaklı ile iddia konusu borcun 
bir bölümü üzerinde anlaşsalar, iki durumda kefil ve asil birlikte borçtan 
kurtulmuş olurlar. Kefil ya; “Ben ve borçlu, ikimiz de geri kalan borçtan 
beriyiz” der veya mutlak ibra anlamında, alacaklı ile belli bir rakam üzerinde 
anlaşma yapılmış olabilir J 1338 l 

Şahıs üzerindeki kefalet üç durumda sona erer: 

1. Kefil Olunan Şahsın Teslim Edilmesi: 

Bu, daha çok, bir tutukluyu veya tutuklanmayı gerektirecek bir suçla itham 
edilen kimseyi, duruşma için mahkemede hazır bulundurmak amacıyla 
yapılan bir kefalet sözleşmesidir. Sanık, kefili tarafından belirtilen tarihte 
mahkemede hazır bulundurulunca akit sona erer. Mahkemenin bulunmadığı 
bir beldede, sanığı karakola teslim etmekle kefil görevini tamamlamış 
sayılmaz. Eğer, mahkeme bulunan şehirde, çarşı veya pazarda sanık teslim 
edilmiş olursa, kefalet akdi sona erer. Çünkü, burada sanığı yargılama imkanı 
vardır. Kefil, sanığı kararlaştırılan şehirden başka bir şehirde teslim etse, Ebû 
Hanife’ye göre, yargılama imkanı doğduğu için kefalet akdi sona erer. Ebû 
Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise, belirlenen şehirde teslim etmedikçe, 
kefalet sona ermez. Devlet başkanı yerine, hakime teslim etmek kefaleti sona 
erdirir. 

2. İbrâ: 

Hak sahibi, kefili, şahsa kefaletten beri kılınca, kefalet akdi sona erer. Bu 
durumda sanık (asil) yükümlülükten kurtulmuş olmaz. Ancak, hak sahibi 
asile karşı, hakkından vazgeçerse, kefil ve asil birlikte yükümlülükten 
kurtulmuş olurlar. 

3. Şahsa Kefil Olan Kimsenin Ölümü: 

Kefalet konusu olan şahıs ölünce, kefil, kefaletten kurtulur. Çünkü artık 
onu belirlenen yerde bulundurmaya gücü yetmez. Kefil, öldüğü zaman da 
kefalet akdi sona erer. Çünkü bu durumda da, onun kefil olduğu kimseyi 
hazır bulundurma imkanı yoktur. 

Lehine kefil olunan şahsın ölümüyle şahsa kefalet sona ermez. Nitekim 




mala kefalette de, alacaklının ölümüyle kefalet sona ermiş olmaz. Çünkü 
kefilin, görevini ifaya gücü yetmektedir. Bu durumda vasi veya varisler, 
alacağı istemede, vefat edenin yerine geçerler / 1339 ^ 

Belirli bir malın tazminine yönelik olan kefalet akdi iki durumda sona erer: 

Kefil olunan mal, mevcutsa bunun hak sahibine teslimi, malın helak olması 
halinde ise mislini veya kıymetini verme durumunda kefalet akdi sona erer. 
Hak sahibinin kefili kefaletten ibra etmesi halinde de akit sona erer. Çünkü 
kefil isteme, alacaklının hakkıdır. Borçta olduğu gibi, onun düşürmesiyle 
kefillik de düşmüş olur J 1340 ^ 

E) Kefilin Ödediği Borç İçin Asile Rucû Etmesi: 

Kefilin ödediği borçdan dolayı asile rucû etmesi için şu şartların bulunması 
gerekir: 

1. Kefaletin borçlunun izniyle olması. Borçlu olan bir kimse, borcu için 
birisine kefil olma izni vermemişse, başkasının onun adına yapacağı ödeme 
teberru niteliğinde olur. Eğer teberruda bulunan kefilin asıl borçluya rucû 
hakkı olsaydı, Hz. Peygamber’in, borçlu olarak ölen sahabenin namazını, Ebû 
Katade’nin tazmini sebebiyle kılmaması gerekirdi. Bu, Hanefi ve Şafiilerin 
görüşüdür. Malik ve bir rivayette Ahmed b. Hanbel’e göre, ödemenin kendisi 
için ödeme yapılanın izniyle olması şart değildir. Çünkü bu, onu 
yükümlülükten kurtaran bir ödemedir. Bu, borçlunun ödemeden kaçınması 
halinde, hakimin onun adına ödeme yapması gibidir. 

2. Ödemenin asıl borçlu adına yapılması, kefil, temelde borçlunun borcunu 
yüklenir. Eğer borçlu tazmini kendisine izafe etmezse, kefille kendi arasında 
kurulan “karz akdi” gerçekleşmez. Çünkü kefalet, borçluya göre ödünç para 
istemekten (istikraz), kefile göre ise ödeme yaptığı takdirde, borçluya ödünç 
para vermekten (ikraz) ibarettir. Kefil ödeme konusunda borçlunun naibi 
(vekili) durumundadır. 

Hanefilere göre, kefil asile, onun adına ödediği meblağ ile değil, tazmin 
etmeyi üstlendiği miktar ile rucû eder. Çünkü o, borcu ödemekle asıl 
borçlunun zimmetindeki borca sahip olmuş bulunur. Kısaca, kefil, alacaklıya 
borcu başka cins paradan ödese veya borç yerine başka bir mal verse, asıl 
borçludan kefil olduğu miktarı taleb edebilir. Bir borcu vekil sıfatıyle ödeyen 
kimse ise, müvekkile ödediği şeyin cins ve miktarı ile rucu eder. Çünkü vekil, 
eda ile borca malik olmuş sayılmaz. Belki, ödediği meblağı müvekkile ödünç 
(karz) olarak vermiş sayılır. Bu yüzden borçluya, ödünç verdiği şeyle rucû 





eder. 

Ancak kefil sulh yoluyla borcun bir bölümünü ödemiş olursa, artık 
borçludan borcun tümünü değil, ödediği kadarını isteyebilir. Çünkü o, bu 
durumda bir bölümünü ödemekle tüm borca malik olmuş sayılmaz. Kefilin 
borcun bir bölümünü sulh yoluyla düşmesinin, temlik sayılması halinde 
kefilin ödediği ile borcun tamamı arasındaki fark, faiz işlemine girer. 

Şafiî ve Malikilere göre, kefil borçluya fiilen ödemek zorunda kaldığı 
miktarla rucû eder. Borcun bir bölümü üzerinde sulh veya ibra halinde de, 
kefil ödediği kadarıyla rucû eder. Hanbelilere göre ise kefil, asıl borçla, fiilen 
ödediğinden hangisi azsa, onunla asile rucû eder. Çünkü, eğer borç, 
ödenenden azsa fazlalık teberru niteliğindedir. Ödenen azsa o, ödediği 
kadarıyla rucû edecektir J 1341 ^ 

Bir kimse, alıcı için satıcının sattığı mala, helak olursa parasını yahut 
kıymetini vermek yahut rehin veren için rehin alan kimseden dolayı rehin 
verilen mal helak olursa, parasını yahut kıymetini vermek üzere kefil olursa, 
sahih olmaz. Çünkü satılan, satıcının elinde iken helak olsa, alıcıdan bir şey 
alamaz. Rehin alanın yanındaki rehin helak olsa, rehin alana bir şey lazım 
gelmez. Buna göre, helak olduğunda ödenmesi gerekmeyen mallara, kefil 
olmak geçerli değildir. 

Bunun gibi, emanetlere, ariyetlere, kiralanan şeylere ve ortak mallara kefil 
olmak caiz değildir. Çünkü bunlar helak olduğu takdirde ödenmeleri 
gerekmez. Ancak, satılan malın, alıcıya; rehin verilen malın, rehin verene; 
kiralanan malın kiracıya; satılan malın parasının satıcıya teslim edilmesine 
kefil olmak mümkün ve caizdir / 1342 ^ 

F) Kefil Olma Karşılığında Bir Bedel 
Alınabilir Mi? 

Kefalet, bir teberru akdi ve kefilin kendisi sebebiyle sevap kazanacağı bir 
taattır. Çünkü bu, hayırda yardımlaşmadır. Diğer yandan kefil ödemek 
zorunda kalacağı şeyle, asile rucû eder. Bunun bir bedel talep edilmeksizin 
Allah rızası için ve karşılığı ahirette beklenmek üzere yapılması en güzelidir. 
Şüpheden uzak olan şekli de budur. Ancak alacaklı, kefilin ödemede 
bulunarak kendisine yaptığı iyiliğe bir karşılık olmak üzere, ona hibe veya 
hediye olarak bir şeyler verse bu caiz olur. Diğer yandan kefil, kefaletine bir 
karşılık veya belli bir ücret şart koşsa, kefil göstermek zorunda olan borçlu, 
meccânen kefil olacak birisini bulamazsa zaruret veya ihtiyaç sebebiyle ücret 





karşılığı kefalet caiz olur. Günümüzde pek çok ticari yatırımlarda ve taahhüt 
işlerinde istenen “teminat mektubu” da zaruret halinde bu gruba girebilir. Bu 
görüş îslâm hukukçularına göre şu esasa dayanır: 

Kur’an-ı Kerim öğretilmesi; imamlık, müezzinlik ve müftîlik gibi, insanı 
(Allâh’a yaklaştıran bazı ibadet ve taatlerin ifası karşılığında ücret vermek, 
ihtiyaç sebebiyle caiz görülmüştür. Diğer yandan, hakkı hâkim kılmak, zulmü 
kaldırmak veya bir beldeden düşmanın zarar veya tehlikesini bertaraf etmek 
için düşmana rüşvet yoluyla birşeyler verilmesinde de bir sakınca 
görülmemiştir J 1343 ^ 

Sonuç olarak kefaletin aslının teberru niteliğinde olduğu ve kefile karz-ı 
hasen sevabı kazandırdığı dikkate alınarak, bunun bir karşılık beklemeksizin 
yapılması gerekir. Ancak bir beldede, menfaat karşılığı olmaksızın kefil 
bulunamaz hale gelmişse, zaruret ve ihtiyaç hallerinde ücret karşılığı kefalete 
başvurulabilir. Nitekim, Hanefilerde Kur’an öğretimi, imamlık ve müezzinlik 
gibi taatler önceleri ücret veya maaş almaksızın yürütülürken, bunu meccânen 
yapanların kalmayışı, aksi halde bu hizmetlerin büyük ihmallere 
uğrayacağının anlaşılması üzerine bunları yapanlara ücret verilebileceğine 
fetva verilmiştir. Böylece Hz. Peygamber devrinde yapılmayan bir iş, 
şartların değişmesiyle sonraki müctehidler tarafından yeni şartlara göre 
değerlendirilmiş, toplumun ve İslâm’ın maslahatı için bu yola gidilmiştir. 
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II - REHİN VE İPOTEK 


A) Rehin ve İpotek Terimleri ve Rehnin 
Meşrûluğu: 

Rehin sözlükte; sabit ve sürekli olma, haps ve menetme, mutlak şekilde 
alıkoyma anlamlarına gelir. Bir fıkıh terimi olarak ise; değeri olan bir malı, 
bir borç veya hakkın alınmasını sağlamak amacıyla, hak elde edilinceye 
kadar hapsetmek ve elde tutmak demektir. Mecelle’nin tarifi şöyledir: 
“Rehin; bir malı ondan alınması mümkün olan bir hak karşılığında hapsetmek 
ve alıkoymaktır.”(Mad, 701) 

Rehin verene “râhin”, rehin alana “mürtehin”, rehnedilen şeye “merhûn, 
rehin veya rehine” denir. 

İpotek ise rehin karşılığı kullanılan bir beşerî hukuk terimidir. Gayri 
menkullerin ve resmi sicile kayıtlı bulunan menkullerin rehni sicillerine, 
mülkiyetin nakline engel olacak bir şerhin konulması yoluyla olur. İşte bu 
rehin işlemine “ipotek”, bu şekilde rehnedilen menkul veya gayri menkule de 
“ipotekli mal” denir. Buna göre, İslâm fıkında kullanılan rehin ifadesi menkul 
ve gayri menkul ayırımı yapmaksızın maddi değeri olan ve bir borca ya da 
hakka teminat vazifesi görebilecek her çeşit mal için kullanılır ve bu nedenle 
de “ipotek” muamelesini de kapsamına alır. 

İslâm’dan önce Arap toplumunda rehin uygulaması vardı. Ancak vadesi 
gelen borç ödenmezse rehin alan rehnedilen şeyi mülk edinebiliyordu. İslâm 
rehin akdi müessesesini İslah ederek her iki tarafın da haklarını sağlam 
esaslara bağladı. Bu arada, borç vadesinde ödenmediği takdirde, rehnin 
kendiliğinden rehin alanın mülkiyetine geçeceği adeti yasaklandı. 

Rehin akdi, delillerini Kitap ve Sünnette bulur. Kur’an-ı Kerim’de şöyle 
buyurulur: “Eğer bir yolculuk yapıyorsanız, bir yazıcı da bulamadıysanız, o 
zaman borçludan aldığınız rehinler de yeter.” i 1344 1 

Rehin, özellikle alacağı yazı ve şahitle belgelendirme mümkün olmadığı 
takdirde teminat vazifesi görür. Borcun, vadesinde ödenmemesi halinde, 
rehinden karşılanması mümkün olur.^^ 2 Ayette yalnız yolculuk sırasında 
rehinden söz edilmesi, genellikle yolculuklarda senet tanziminin ve şahit 
bulmanın mümkün olmaması yüzündendir. Diğer yandan, rehnin yolculuk 
halinde olduğu gibi, hazarda da alınıp verilebileceği hükmü Sünnetle sabittir. 

Hz. Âişe (r. anhâ)’dan, şöyle nakledilmiştir: “Hz. Peygamber, Ebû Şahn 




adında bir Yahudi’den veresiye yiyecek satın aldı ve demirden zırhını ona 
rehin verdi.” ^ 1346 ^ Katade’nin, Enes (r.a.)’den rivayeti ise şöyledir: 
“Rasûlullah (s.a.) Medine’de bir Yahudi’nin yanına zırhını rehin bıraktı ve 
ondan aile fertleri için arpa satın aldı”^ 34 Bu hadislerden anlaşıldığına göre, 
bizzat Rasûl-i Ekrem (s.a.) rehin vererek veresiye alış-veriş etmiştir. 

B) Rehnin Rükün ve Şartları: 

Rehin akdinin rükünleri, icab ve kabulden ibarettir. Akid, rehin verenle 
alanın icab ve kabul iradelerini açıklamaları sonunda meydana gelir. Rehnin 
teslim alınmasıyla da işlem tamamlanmış olur. Rehin akdinin meydana 
gelmesi, Mecelle’nin 706. maddesinde şöyle ifade edilmiştir: “Rehin alan ve 
verenin icab ve kabulü ile rehin akdi meydana gelir. Fakat kabz olmadıkça 
tamam olmaz ve lüzum ifade etmez.” 

İcab ve kabul sırasında şahid bulundurmak gerekmediği gibi, bu irade 
beyanlarının yazı ile tesbiti ve imza ile doğruluklarının tasdiki de gerekmez. 
Çünkü rehin akdine daha çok şahid ve yazıcı bulunmadığı zaman baş 
vurulması ve ayette yalnız yolculuk halinde rehinden söz edilmesi de şahid ve 
yazı ile tesbitin gerekli olmadığına delalet eder. Ancak şunu da belirtelim ki, 
İslâm devleti bu gibi akitlerde isbat kolaylığı sağlaması için bir takım şekil ve 
şartları koyabilir. Mesela sicili tutulan ve bir takım resmi kurumlarda 
kayıtları bulunan menkul veya gayri menkul malların rehnedilmesi halinde bu 
sicil ve kayıtlara şerh verilmesi gerekli kılınabilir. Çünkü bu gibi kayıtlar, 
Kur’an-ı Kerim’deki “Belli bir vadeye kadar borçlandığınız zaman, onu 
yazınız” ^ 1348 ^ ayetine uygun düşer. İhtilaf halinde, anlaşmazlığın çözümüne 
yardımcı olur. Bu gibi yazı ve şerhler rehin akdinin amacına ulaşmasını ve 
hukuki sonuçlarını doğurmasını sağlar. Rehnedenin kötü niyetine karşı rehin 
alanı korur. Çünkü bu takdirde ondan habersiz olarak rehni, üçüncü bir şahsa 
satması mümkün olmaz. 

Bir rehin akdinde alacaklı ve borçlu olmak üzere iki taraf bulunur. 
Tarafların ehliyet durumu Mecelle’nin 708. maddesinde şu şeklide ifade 
edilmiştir: “Rehin alan ve rehin verenin temyiz kudretine sahip olması şarttır. 
Büluğ çağma girmeleri şart değildir.” 

Rehin akdi ile ilgili şartlar iki kısma ayrılır: 

1. Rehin akdi bir süreye bağlanamaz. İki veya üç ay süre ile rehin vermek 
gibi bir süre şartı, borcun ifa edilmemesi halinde rehni etkisiz kılar. Diğer 
yandan rehin akdini bir süre ile sınırlamak, asıl borcun ödeme tarihinden 





veya henüz ifa edilmesinden önce rehnin geri verilmesine yol açabilir. 

2. Rehin akdi bir şarta bağlanamaz. Rehnin mahiyeti ile bağdaşamayacak 
bir şartın bu akitte ileri sürülmemesi gerekir. 

C) Rehnedilenle İlgili Şartlar: 

Bir nakdin yahut menkul veya gayri menkul bir malın rehin olabilmesi için 
aşağıdaki özelliklere sahip olması gerekir: 

1. Rehnedilenin alım-satıma elverişli bir mal olması gerekir. İslâm’a göre 
alınıp satılması caiz olan bir şeyin rehnedilmesi de caizdir. 

2. Rehnedilenin mütekavvim bir mal olması gerekir. İslâm’a göre ölü 
hayvan eti ve kan gibi mal sayılmayan şeylerden rehin de olmaz. Hür insan 
da mal sayılmadığı için bir borç karşılığında rehnedilmesi düşünülemez. 

3. Rehnedilecek malın hâlen borçlunun mülkiyetinde olması şart değildir. 
Bir kimse başkasının malını, sahibinin rızasıyla veya şer’î velayet yetkisine 
dayanarak rehnedebilir. Küçüklük, sefahet ve benzeri sebeplerle hacir 
(vasiyet) altında bulunan kimsenin malını babası, vasisi veya sahih dedesi 
rehnedebilir. Bu rehin, bizzat küçüğün borcu için olabileceği gibi, velinin 
şahsi borcu için de yapılmış olabilir. Çünkü bir baba, kendi borcu için küçük 
çocuğuna miras ve benzeri yollarla gelen bir malı satabileceği gibi, emanet 
olarak da verebilir. Velinin bu malı emanet vermesi caiz olunca, gerektiğinde 
rehin olarak vermesi de öncelikle caiz olur. 

4. Rehnedilecek şeyin ortak bir mülk olmaması gerekir. Hanefilere göre 
taksimi kabil olsun veya olmasın ortak bir mülkün rehni caiz değildir. Çünkü 
ortak mülkün yalnız belli bir cüz’ünü ayırdedip kabzetmek mümkün olmaz. 
Ancak böyle bir mülkün bütün ortakların müşterek borcu için rehnedilmesi 
durumu müstesnadır. Bu takdirde kabz mümkün olur. 

İmam Şafiî’ye göre, taksimi kabil olsun veya olmasın ortak mülkün 
rehnedilmesi caizdir. Çünkü bunun kabzı mümkün ve geçerlidir. Şafiî’nin 
dayandığı delil şudur: Bir mülkteki ortaklık rehin hükmüne ve onun şartlarına 
olumsuz yönde etki yapmaz. Çünkü rehin akdi, rehnedilen mal üzerinde rehin 
alana öncelik hakkı sağlar. Bu da gerektiğinde rehni satabilmesidir. Ortak 
oluş, satım akdine engel olmaz J 1349 ^ 

5. Rehnedilen şeyin kabzdan sonra, rehin hakkı sahibinin eli altında 
bulunması gerekir. Mesela, ağaçlar istisna edilerek yalnız bu ağaçların 
üzerindeki meyveleri rehnetmek muteber olmadığı gibi, toprağı rehnetmeden 
üzerindeki ekinleri rehin de caiz olmaz. Çünkü ağaçlar ve arazi rehne dahil 





edilmeyince, ürün kabzedilmiş ve rehin alanın kontrolüne girmiş olmaz J 1350 ^ 

6. Vakıf mallarla, miri arazilerin rehnedilmesi prensip olarak caiz değildir. 
Çünkü bunlar şahsî mal sayılmaz. 

Rehni, rehin alan bizzat muhafaza eder veya aile fertlerine, ortak, bekçi ve 
benzeri adamlarına muhafaza ettirir. Yer kirası ve bekçi ücreti gibi rehnin 
normal korunması için yapılan masraflar rehin alana aittir. Ancak 
hayvanlarının yem ve çoban ücreti, gayri menkulün İslahı, sulanması otlarının 
temizlenmesi ve arklarının açılması gibi rehnin devamı ve gelirinin 
arttırılması amacına yönelik masraflar rehin verene aittir. Ancak rehneden 
veya rehin alan, diğerine ait olması gereken masrafları, karşı tarafa sormadan, 
kendiliğinden yapmışsa bu teberru sayılır.^ Rehnedilenin vergi, öşür ve 
harcı rehnedene aittir. Çünkü bunlar mülkün külfeti kabilindendir. 

D) Rehnin Hükümleri: 

Rehin akdi meydana gelip, rehnedilen şey karşı tarafa teslim edildikten 
sonra tarafların aşağıdaki hükümlere göre hak ve sorumlulukları doğar: 

1. Rehin hakkı sahibi, alacağı ödeninceye kadar rehni hapsetmek ve elinde 
alıkoymak hakkına sahiptir. Rehneden, rehin mal kurtarılmadan önce ölürse, 
rehin alan diğer alacaklılardan daha üstün hak sahibi olarak öncelikle 
rehinden alacağını alır. Rehnedilen, borca yeterli olmazsa, bu kimse miras 
malından da hakkını talep edebilir J 1352 ^ 

2. Rehin, teminata bağladığı borcun istenmesine engel olmaz. Rehni 
kabzettikten sonra da rehin alanın alacağını isteme hakkı devam eder J 1353 ^ 

3. Borcun bir bölümü ödenince, bu borç karşılığında verilen rehnin de bir 
kısmını geri almak gerekmez. Rehin alan, borcun tümü ödeninceye kadar 
rehni elinde tutabilir. Ancak ödenen borca, rehinden belli bir kısım karşılık 
oluyorsa, o kısım geri verilebilir. Mesela, bir borç için iki tane eşit değerde 
rehin verilse bu borcun yarısı ödenince rehinlerden birini de geri vermek 
mümkündür. Çünkü rehin alanın haksızlığa uğrama tehlikesi yoktur. 

4. Rehin akdinde taraflardan birinin veya her ikisinin ölümü ile akid batıl 
olmaz. 

5. Rehin veren ölürse, mirasçıları büyükse, onun yerine geçerek terekeden 
borcu ödemek suretiyle rehni kurtarmaları gerekir. 

Eğer mirasçılar küçük yaşta olur yahut büyük olup da gâib yani sefer 
süresinden uzak bir yerde iseler, vasisi rehin alanın izniyle rehni satar ve 
parasından borcu öder. 






6. Rehin alan ölürse, rehin onun mirasçılarının nezdinde de rehin olarak 
devam eder J 1354 ^ 

7. Rehnedilen şey, menkul bir mal olabileceği gibi gayri menkul de olabilir. 
Bir malın satımı halinde, satışa dahil olan müştemilat rehin akdine de 
dahildir. Mesela, bir arazi rehnedildiği zaman, üzerindeki meyveleriyle 
birlikte bütün ağaçlar ve ekili durumdaki diğer ürünler de açıkça 
konuşulmasa bile rehin akdine dahil olur. Çünkü bunlarsız rehin akdi geçerli 
değildir J 1355 ^ 

8. Rehnedilen şeyden doğan ilaveler, asıl rehin ile birlikte rehnedilmiş 
sayılır. Meselâ, rehnedilen bir ineğin sütü, koyunun yünü, yavrusu, ağacın 
meyvesi gibi nemâlar rehnedene ait olup, bunlar rehin hakkı sahibinin elinde 
asıl rehne ilaveten rehin olarak kalır. 

E) Rehnin Gelirinden Yararlanma: 

Rehin akdi, rehnin belli bir süre rehin alanın elinin altında kalmasını 
gerektirir. Bu süre içinde rehnin kullanılması, gelir ve semerelerinden 
yararlanılması hakkı kime aittir? Meselâ rehin hayvan ise sütü, yünü; bir 
gayri menkul ise kira geliri; arazi ise, meyve ve ürünler söz konusu olur. 
Rehin akdi, bir borcu teminata bağlamak için yapılır. Yani ortada bir borç 
vardır ve rehin buna karşılık olarak verilmiştir. Durum böyle olunca, İslâm 
hukukunda borç karşılığı herhangi bir menfaatin sağlanması faiz sayıldığına 
göre, rehin hakkı sahibinin bu gelirlerden yararlanması faiz hükmüne girer 
mi? Konuyu rehin alan ve veren bakımından incelemekle karar vermek 
mümkündür: 

1) Rehin alanın yararlanması: Rehin alan rehni rehnedenin rızası ile 
kullanabilir ve rehnin meyve ve süt gibi gelirlerinden yararlanabilir. Rehin 
kullanma veya yararlanma sırasında emanet hükümlerine tabi olur. Telef 
olursa, karşılığında borç düşmez. Bu konuda Hz. Peygamber’in düzenleyici 
bazı hadisleri vardır. Ebû Hureyre (r.a.)’nm rivayet ettiği bir hadiste şöyle 
buyurulur: “Hayvan rehnedildiği zaman, nafakası karşılığında binilir, sağılan 
sütü, masrafı karşılığında içilir. Masraf binenle içene aittir.’ ^ 1356 ! 

Bu hadis-i şerifte rehnin masraflarının gerekli oluşu, binme ve sütünü içme 
sebebine dayandırılmıştır. Halbuki rehnin masrafları zaten mülkiyet sebebiyle 
rehnedene yani rehin malın malikine aittir. Binme ve sütünden yararlanma 
olmasa da prensip olarak masraflar onun yükümlülüğündedir. Bu duruma 
göre, hadisin amacı yararlanmanın rehin alana ait bulunduğunu ifade 






etmektedir. 

2) Rehnedenin yararlanması: Hanefilere göre, rehin alanın izni olmadıkça 
rehnedenin rehinden yararlanması caiz değildir. Rehin bir hayvan ise süt, yün 
ve gücünden yararlanması; ev ise oturması veya bunu kiraya verip kira 
gelirini alması; elbise ise, giymesi rehin alanın izni olmadıkça caiz bulunmaz. 
Gerçi rehnin geliri varsa bu, rehnedenin haklarındandır. Bunlar, borcun 
ödeme tarihine kadar mevcut kalırsa rehne ilave edilerek borçtan hisseleri 
oranında hesaba dahil edilir. Vade tarihinden önce helak olursa, borçtan 
birşey düşülmez ve bunların rehin alana tazmini de gerekmez. Çünkü rehnin 
süt, yün ve meyve gibi semereleri, rehin hakkı sahibi nezdinde emanet 
hükümlerine tabi olarak bulunur J 1357 ^ 

Kur’an-ı Kerim’de: “kabzedilmiş rehinler de yeter”! 11 buyurulmuştur. 
Burada kabz yani rehin hakkı sahibinin rehni teslim alması, rehne sıfat 
yapılmıştır. Ayet, rehin hakkı sahibinin, rehni kabz hakkının bulunduğunu 
gösterir. Böylece, rehin alanın rehin üzerinde haps hakkı vardır. Bu hak 
devamlı olup, borcun tamamı ödeninceye kadar sürer. İşte rehnedenin, rehni 
geri alıp kullanması ve bundan yararlanma hakkının tanınması kabza ve rehin 
alanın haps hakkına engel olur. Kabz gerçekleşmeyince de rehin 
tamamlanmış olmaz. Bu durumda semerelerden yararlanma da söz konusu 
değildir.^- Ancak karz-ı hasen olarak verilen bir meblağ karşılığında 
alman rehnin semerelerinden yararlanmak rehin akdi sırasında şart 
kılınmışsa, bu bir çeşit faiz sayılacağından, mekruh görülmüştür. Rehin akdi 
sırasında şart kılınmayıp da rehnedenin izniyle bunlardan yararlanmakta dini 
bakımdan bir sakınca yoktur J 1360 ^ 

Şâfiîlere göre ise, prensip olarak rehnedenin rehin üzerinde yararlanma 
hakkı bulunur. Rehin, rehin alanın elinde bulunduğu için, onun rehnedene 
yararlanma imkân ve fırsatını tanıması gerekir. Rehin hakkı sahibi, rehnedene 
güvenemezse, meselâ rehni alıp götürmesinden endişe ederse, yararlanma 
sırasında şahid bulundurabilir. Dayandıkları delil Hanefilerin de dayandığı şu 
hadistir: “Hayvan rehnedildiği zaman, nafakası karşılığında binilir, sağılan 
sütü yine masrafı karşılığında içilir. Masraf binenle içene aittir.’ ^ 1361 ! Şâfiîler 
bu hadisteki “binilir ve içilir” fiillerindeki naib-i failden, rehin verenin 
kasdedildiğini söylerler. Buna göre, rehnedilen şeyin masraflarını, rehneden 
karşılar ve buna karşılık da yararlanma hakkı vardır. 
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III - HİBE, BAĞIŞ, BAĞIŞLAMA 


A) Hibe Terimi ve Meşrûluğunun Dayandığı Deliller: 

Hibe; karşılıksız olarak bir malı başkasına temlîk etmek, bağışlamaktır. 
Arapça “atıyye”, “nıhle”, “sadaka” ve “hediye” sözcükleri de bu anlamda 
kullanılır. Mecelle 833. maddesindeki tarif şöyledir: “Hibe, bilâ ivaz bir malı 
temlik etmektir (Hibe, bir malın mülkiyetini bedelsiz olarak başkasına 
nakletmektir).” Bedel şartına bağlı hibe, her ne kadar başlangıç bakımından 
hibe ise de, sonuçları bakımından satıştan ibarettir. Ancak bir malı değerinin 
çok altında bir fiyatla, alıcıya yardım etmek amacıyla temlîk etmek satış 
bedelinde indirimle yapılan bir satış sayılır. Bir kimsenin oğluna veya 
kardeşine yüz milyon liralık arsayı kırk milyon liraya vermesi gibi. 

İbnü’l-Hümâm (ö.861/1457), hibenin tarifindeki bedelsiz (bilâ ivaz) 
kaydından maksadın; “bilâ iktisâbı’l-ıvaz” yani, bir bedel kazanmamak 
şartıyla bir malı başkasına temlik olduğunu belirtir J 1362 ^ 

Bedelsiz yapılan başka tasarruflar da vardır. Bunları hibe ile 
karşılaştırdığımızda aralarında bir takım ayrılıklar olduğu görülür. Meselâ; 
bir kimsenin, başka bir kişinin mal varlığı lehine, kendi mal varlığında 
meydana getirdiği eksilmeye “teberru” denir. Teberru kelimesi bedelsiz 
yapılan hukukî tasarrufların hepsini kapsayan geniş bir kavram olup, hibeyi 
de içine alır. Buna göre “her hibe bir teberrudur, fakat her teberru bir hibe 
değildir.” 

Teberru çeşidine giren başlıca tasarruflar şunlardır: Hibe, vasiyet, vakıf, 
ibrâ, ibâha, sadaka ve âriyet. 

Vasiyet; vasiyet edenin ölümünden sonra sonuç doğuran ve mirasçılar razı 
olmazlarsa sadece terekenin üçte birinde geçerli olan bir tasarruftur. Hibe 
kabzla tamam olurken vasiyet lehine vasiyet edilenin kabulü ile tamamlanır. 
Vakıf; bir malı, genel olarak bir akarı, bir hayır cihetine ebedî olarak tahsis 
etmektir. İbrâ; alacaklının, alacağını almadığı halde, borçlusunu ödemeden 
muaf tutmasıdır. İbrâ, mecaz yoluyla hibe sayılır ve borçlunun bunu kabul 
etmesi şartı aranmaz. Hibe temlîkî bir tasarruf olduğu halde, ibâha genellikle 
yapıldığı anda lehine teberru yapılan şahısça tüketilen, yenilip içilen bir bağış 
çeşididir. Meselâ; bir kimseye yemek parası vermek bir hibe, onu eve götürüp 
yemek ikram etmek bir ibâha tasarrufudur. Sadaka; Allah rızası için ve sevap 
kazanmak amacıyla birine yapılan bir teberrudur J 1363 ^ Âriyet; menfaatin 
meccânen temliki, yani kullanma ve yararlanma hakkının teberru edilmesidir. 






Hediye ise; birine ikramda bulunmak amacıyla verilen şeylerdir. Hanefilere 
göre, hibeden dönmeye (rucû) engel hallerden birisi yoksa, hediyeden 
dönülebilir. Diğer fıkıh ekolleri hediyeden dönmeyi caiz görmezler / 1364 ^ 

İslâm hukukuna göre, rüşvet olarak verilen şeyler hibe veya hediye 
sayılmaz ve bunların aynen geri verilmesi gerekir. Bu gibi şeyler tüketilmiş 
ise kıymeti ödettirilir J 1365 ^ 

Hibenin meşrûluğu kitap, sünnet ve icmâ delillerine dayanır. Kur’an-ı 
Kerim’de açık olarak hukukî anlamda hibeden söz eden ayet yoktur. 
Kur’an’da sık sık geçen sadaka ve infak terimleri teberru ve hibeyi de içine 
alacak geniş kapsamlı sözcüklerdir. Verme ve lütfetme anlamlarında 
kullanılan hibe yerine, daha çok bu kökten türetilmiş olan fiil ve sıfatlar 
kullanılır: “Mallarını Allah yolunda harcayanların hali, yedi başak 
bitiren, her başakta yüz tane bulunan bir tek tohumun hali gibidir.” 1: ’’ ()() 
“Ey iman edenler, sadakalarınızı-mahm insanlara gösteriş için harcayan, 
(Allâh’a ve âhiret gününe inanmayan bir kimse gibi-başa kakmak ve 
incitmek suretiyle heder etmeyin.” I 1367 ! “Eğer sadakaları açık olarak 
verirseniz o, ne güzel. Eğer onları gizler ve bu şekilde yoksullara 
verirseniz, işte bu, sizin için daha hayırlıdır.”*^ Hibe, kişiyi cimrilikten 
korur. Ayette; “Nefsinin cimriliğinden korunanlar gerçekten kurtuluşa 
erişmiş kimselerdir.”*^ 1 ' buyurulur. Bağışlarda orta yolun izlenmesi 
tavsiye edilir. “Onlar harcadıkları zaman ne israf ederler, ne de cimrilik 
yaparlar; ikisi arası orta yoldan giderler.” ^ 370 * “Elini bağlı olarak 
boynuna asma, onu büsbütün de açıp saçma. Sonra kınanmış ve pişman, 
olmuş bir halde oturup kalırsın.” ^ 371 ! 

Hz. Peygamber’den hibe konusunda çeşitli hadisler nakledilmiştir. 
Rasûlullah (s.a.) kendisi hediye kabul eder ve karşılığında da hediye 
verirlerdi. * 1372 * O şöyle buyurur: “Karşılıklı hediyeleşiniz. Böylece 
dostluğunuz artar ve aranızdaki düşmanlık yok olur.”*-*^ 1 Başka bir hadiste 
şöyle buyurulur: “Numan b. Beşir, (ö.44/664) oğlu Muhammed’e bir şey 
bağışlamış; fakat karısı Amre binti Revaha ona; Hz. Peygamber’i buna şahit 
yapmazsan razı olmam, demiştir. Bunun üzerine Numan b. Beşir, Hz. 
Peygamber’e gelip; Amre binti Revahâ’dan doğmuş olan bu oğluma bir şey 
bağışladım. O da seni bu işe şahit yapmamı istedi demiş. Hz. Peygamber ise; 
“öteki çocuklarına da bunun benzerini bağışladın mı?” diye sormuş; hayır, 
cevabını alınca; “çocuklarınız arasında adaletli davranın” buyurmuştur J 1374 ^ 
Başka bir rivayette, Allah elçisi, “hayır, cevabını alınca; o halde bağışlananı 













geri al” demiştir J 1375 l 

Ebû Hanife (ö. 150/767), Ebû Yusuf (ö. 182/798), İmam Muhammed 
(ö. 189/805), İmam Şâfiî (ö.204/819) ve bir rivayette Ahmed b. Hanbel’e 
(ö.241/855) göre, bir kimse çocuklarmdan bazılarma mal bağışlayıp, 
diğerlerine birşey vermese, bu tasarruf geçerli olur. Onlara göre hadisteki 
“geri al” emri, vücûb için değil, fazilet ve ihsan kabilindendir. Nitekim, Enes 
(r.a.)’den rivayete göre, erkek çocuğunu öperek dizine, daha sonra gelen kız 
çocuğunu önüne oturtan bir adama Hz. Peygamber; “Bunların ikisini de eşit 
tutsana” buyurmuştur. Bu emir, vücûb için değil insaf ve ihsan niteliğindedir. 

ri3761 

Hibe bir akit olup, diğer akitler gibi rükünleri icap ve kabuldür. Mecelle’nin 
837. maddesinde; “hibe, icap ve kabul ile mün’akid ve kabz ile tamam olur.” 
denilmiştir. Hibe yaşayanlar arasında cerayan eder. 

B) Hibenin Şartları: 

1. Bağışlananın, bağışlama sırasında mevcut olması, Hanefî, Şâfiî, Ahmed 
b. Hanbel ve Zahirîlere göre, hibe konusu olan şeyin, bağışlama sırasında, 
bağışlayanın mülkünde mevcut olması şarttır. Buna göre, bir hayvanın 
doğacak yavrusunu, bağın meydana gelecek üzümünü hibe etmek geçerli 
değildir. Ma’dûmun satışı caiz olmadığı gibi, hibesi de geçerli olmaz / 1377 ! 

2. Bağışlanan malın, bağışlayanın kendi mülkü olması gereklidir. Buna 
göre, kiracı, kiraladığı malı, âriyet alan, elindeki emanet şeyleri hibe edemez. 
Ayrıca hibe edilecek şeyin mütekavvim mal olması da şarttır / 1378 ! 

3. Bağışlanacak malın belirlenmiş olması gereklidir. Taraflar arasında bir 
anlaşmazlığa yol açmaması için hibe edilenin, muayyen ve bilinir olması 
şarttır J 1379 ^ 

4. Bağışlayanın âkil ve bâliğ olması. Bağışlayanın teberru ehliyetine sahip 
olması gereklidir. Bu, Mecellemin 859. maddesinde şöyle ifade edilir: 

“Vâhibin, âkil ve bâliğ olması şarttır binaenaleyh sagir (küçük), mecnûn ve 
ma’tuh (bunak)un hibesi sahih değildir; Amma bunlara hibe sahihtir.” 

5. Tarafların rızasının bulunması. Rıza bulunmaksızın cebir ve ikrah ile 
yapılan hibe geçerli değildir. Hata ve hile hallerinde hibe akdinin iptali 
istenebilir / 1380 ! 

Bir satım akdinde, icap ve kabulden sonra, satıcı, malı alıcıya teslim 
etmekle yükümlüdür. Hibe akdinde ise İslâm hukukçularının çoğunluğuna 
göre, bağışlayanın teslim zorunluluğu yoktur. Hibe bir teberru olduğu için, 








kabza kadar, bağışlayanın mülkiyetinden çıkmaz ve bu yüzden hibeden 
dönmek mümkün olur. Ebû Hanife, Şafiî ve Hanbelîlere göre hibede kabz 
şarttır. Kabzdan önce, mücerred hibe akdi ile, mülkiyet nakledilmiş olmaz. 

C) Şartlı ve Mükellefiyetli Hibe: 

Bir hibe tasarrufunda, şart veya mükellefiyetin bulunmaması asildir. 
Hanefilere göre, şart veya mükellefiyeti de içine alabilen ivazlı hibe başlangıç 
itibariyle hibe ise de, sonuç itibariyle satımdan ibarettir. Bu yüzden de 
caizdir. Hatta İmam Züfer’e (ö. 158/775) göre, bu çeşit hibe tam olarak satım 

akdi hükmündedir. Şâfiî ve Mâlikîler de, bu konuda Züfer’le aynı görüştedir. 
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İvaz şart koşulan hibe ile ilgili Abdullah b. Abbas’tan (ö.68/687) şöyle bir 
hadis nakledilir: “Hz. Peygamber’e (s.a.) birisi bir deve hibe etmiş, o da 
karşılığında bir ödemede bulunduktan sonra, o şahsa razı oldun mu? diye 
sormuş, o şahıs, hayır deyince, onu razı edinceye kadar mukabil ivazı 
arttırmıştır.”^^ Tirmizî aynı hadisi naklettikten sonra, bedelin “altı tane 
genç deve” olduğunu belirtir. İbn Hibbân’ın rivayetinde, Hz. Peygamber’in: 
“Vallahi Kureyş’ten veya Ensar’dan yahut Sakîf’ten olandan başka hiç bir 
kimseden hibe almamak içimden geçti” dediği nakledilir / 1383 ^ 

Hz. Ömer’in (ö.23/643), yapılan bir hibeye karşılık bekleyen kimse 
hakkında; ya bağışladığı şey geri verilmelidir, ya da mukabil bir ivaz 
ödenmelidir, dediği nakledilir / 1384 ^ Yine Hz. Ömer’den şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: “İyi cins bir atımı Hak yolunda tasadduk ettim. Bir süre sonra 
sahibi hayvana yazık etmiş. Ben onu ucuza satacağını anlayarak, Rasûlullah 
(s.a.)’a hükmünü sordum da: “Onu ne satın al, ne de sadakadan dön; çünkü 
sadakasından dönen, dönüp kusmuğunu yiyen köpek gibidir” buyurdular. 
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Mecelle’nin 855. maddesinde; “ivaz şartı ile hibe sahih ve şart muteberdir” 
denildikten sonra, konu şu örnekle açıklanır: Bir kimse ölünceye kadar 
kendisine bakmak şartıyla mülkü olan bir akarı birine hibe ve teslim etse, 
lehine hibe yapılan kimse, bağışlayanı bakmaya razı iken, bağışlayan pişman 
olup hibesinden dönmekle o akarı geri alamaz. 

D) Rucû Şartıyla Hibe: 

İslâm hukukunda, bağışlanılan şeyin belirli şartlar altında, tekrar 
bağışlayana dönmesi şartıyla yapılacak hibe akdi tartışmalıdır. Bu çeşit 







hibeler “umrâ”, “rukbâ” ve “süknâ” terimleriyle ifade edilir. 

a. Umrâ: Bir evi veya yeri, birisine ömür boyu yararlanmak üzere 
vermektir, “Evimi filana ömrüm boyunca verdim” veya “Evimi sana ömrüm 
boyunca verdim” gibi sözlerle yapılır. Cahiliye devrinde Araplar bir evi veya 
yeri ömür boyunca birine verir, o kimse öldükten sonra geri alırlardı. 
İslâmiyet bunu gerçek bir hibe sayarak, tasarrufun sürekli olarak meydana 
geldiğini ve lehine umrâ yapılanın mirasçılarına intikal edeceği esasını 
getirdi. Câbir b. Abdullah’tan, (ö.74/693) Hz. Peygamber (s.a.)’ın şöyle 
dediği nakledilmiştir: “Bir kimse umrâ yaparsa bu, lehine umrâ yapılan şahsa 
ve nesline aittir, verene dönmez. Çünkü, onda artık miras cereyan 
etmiştir.” ^ 1386 ! Hz. Cabir’in şu rivayeti; şartlı umrâ’yı diğerlerinden ayırır. 
Cabir (r.a.) şöyle demiştir: “Rasûlullah’ın (s.a.) cevaz verdiği umrâ; “Bu 
senin ve çocuklarının olsun” demekle yapılır. Fakat; “Bu mülk, yaşadığın 
sürece senin olsun” derse, mülk, sahibine döner. Ma’mer: “Zührî, bununla 
fetva verirdi” demiştir / 1387 ^ Umrâ ile ilgili hadislerin, sürekli hibeyi ifade 
etmesi karşısında, müctehidler görüş ayrılığına düşmüşlerdir. 

Hanefî, Şâfiî, Hanbelî ve Zâhirîlere göre, umrâ caizdir. Fakat bağışlayan 
ölünce, tekrar sahibine geri dönmesi şartı batıldır. Yani, umrâ yoluyla 
bağışlanan mal, lehine umrâ yapılanın ölümü halinde, onun mirasçılarına 
geçer, bağışlayana veya mirasçılarına dönmez J 1388 ^ Mâlikîlere, İmam 
Şâfiî’nin eski bir görüşüne ve Ahmed b. HanbePin iki içtihadından birine 
göre, umrâ ve rucu’ şartı sahihtir. Mâlikîlere göre, “Bu sana ömür boyu bir 
bağıştır” denilmişse lehine bağışlananın ölümünden sonra mal, bağışlayana 
döner J 1389 ! İmam Mâlik’in (ö. 179/795) şartlı umrâ’nın cevazı konusunda, 
Medinelilerin amelini (uygulama), âhad haber kabilinden olan Cabir hadisine 
tercih ettiği anlaşılmaktadır. İmam Mâlik, Kasım b. Muhammed’den 
(ö. 102/720) şartlı umrâ hakkında şunu nakleder: “Benim yetiştiğim insanlar, 
mallarında ve verdikleri şeylerde öne sürdükleri şartlara bağlı idiler.” Mâlik, 
Medinelilerin uygulaması hakkında şöyle der: “Medine’deki duruma göre de 
umrâ, bağışlayana döner. Ancak bağışlayan, bu sana ve senin nesline 
umrâ’dır, demişse, o zaman durum değişir” demiştir / 1390 ^ 

b. Rukbâ: Bir kimsenin; “Şu evimi sana rukbâ yoluyla verdim; ben senden 
önce ölürsem ev senin; sen benden önce ölürsen benim olacak” sözleriyle 
yaptığı bir bağış şeklidir. 

Ebû Hanife, İmam Muhammed ve İmam Malik’e göre, rukbâ şartıyla 
yapılan hibe batıldır. Bu şekilde verilecek mal, alan kimsenin yanında 
“âriyet” olarak kalır. Yani mal sahibi, malını dilediği zaman geri alabilir. Ebû 








Yusuf ve İmam Şafiî’nin yeni içtihadına göre ise, rukbâ yoluyla hibe caizdir. 
Sadece şart batıldır ve hibe, umrâda olduğu gibi sürekli olarak meydana 
gelmiş bulunur. Mal sahibine geri dönmez. L1391] £bû Hanife ve İmam 
Muhammed; Şa’bi (ö. 105/723) ve Şureyh (ö.78/697) vasıtasıyla rivayet 
edilen, umrâyı caiz gören, rukbâyı ise reddeden bir hadisi delil alırlar. Ebû 
Yusuf ise, Cabir (r.a.)’den rivayet edilen, Hz. Peygamberin hem umrâ’yı hem 
de rukbâyı caiz gördüğünü bildirdiği hadisine dayanır J 1392 ^ 

c. Süknâ: Bir kimsenin, evini bir başkasına yaşadığı sürece oturmak üzere 
mesken olarak bağışlamasıdır. Hanefilere göre, bu çeşit bağışta mesken, 
mülkiyet sahibine ait olup, mesken bağışlananın elinde âriyet olarak kalır. 
^ 1393 1 Mâlikîlere göre ise, süknâ, lehine bağış yapılan kimsenin veya neslinin 
tükenmesine kadar yapılmışsa, bunlar ölünce, süknâ hakkı bağışlayana veya 
en yakın mirasçısına döner J 1394 ^ Nitekim Hz. Hafsa (ö.41/661), evini ömür 
boyu oturması için Zeyd b. el-Hattab’ın kızına vermiş, Zeyd’in kızının ölümü 
üzerine, Hafsa’nın mirasçısı olan Abdullah b. Ömer (ö.73/692), bu evi geri 
almıştır J 1395 ^ 

Caferîlere göre, umrâ, rukbâ ve süknâda konulan şartlara tam olarak 
uyulması gereklidir J 1396 ^ 

E) Hibe Yapacak Kimsenin Ehliyeti: 

1. Mümeyyiz ve reşidlerin hibe yapma ehliyeti. 

İslâm hukukuna göre, hibe yapacak kimsenin teberru yapmaya mâlik olan 
kimselerden olması gerekir. Çünkü hibe bir teberrudur. Teberru yapamayan 
kimse, hibe de yapamaz. Bu yüzden küçüklerin ve akıl hastalarının hibesi 
geçerli değildir. Tasarrufta, ivaz bulunmadığı için tamamen aleyhlerine 
sayılır. Yine baba, küçüğün malını ivaz şartı olmaksızın hibe etmeye yetkili 
olamaz. Bu, teberruda ivaz olmadığı için, küçüğün (yetimin) malına en güzel 
yaklaşma sayılmaz. Âyette; “yetimin malına, rüşdüne erinceye kadar, o en 
güzel olanından başka bir şekilde yaklaşmayın”^ buyurulur. Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: “Bizim küçüklerimize merhamet etmeyen 
bizden değildir”^ Baba ivaz şart koşsa bile, Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a 
göre hibe caiz olmaz. İmam Muhammed bu durumda hibeyi geçerli sayar. 
Çünkü O’na göre, satışa mâlik olan, ivazlı hibeye de mâlik olur J 13 "! 

Mecelle’nin 859. maddesinde; “Hibe edenin âkil ve bâliğ olması şarttır.” 
denilir. Buna göre, âkil ve bâliğ kimsenin, sağlığında malının tamamını veya 
bir bölümünü dilediği kimselere hibe etmesi caizdir. Usul ve fürûu da buna 













dahildir. Çoğunluk İslâm hukukçularına göre, hibe yaparken çocukları 
arasında eşit davranmanın müstehap olduğu, eşit davranılmadığı takdirde, 
hibenin mekruh olmakla birlikte geçerli olacağı kabul edilmiştir. 

2. Hacr altındaki kimselerin hibe yapma ehliyeti. İslâm bilginlerinin 
ittifakla hacr sebebi saydığı haller şunlardır: a) Küçüklük, b) Akıl hastalığı, c) 
Bunaklık (ateh), d) Kölelik (rikk), e) Topluma zarar verme, f) Ölüm hastalığı. 
İlk üç sebepte, temyiz gücü bulunmadığı için, bunlarla kısıtlı olanlar ne 
kendileri ve ne de veli veya vasileri, bunların mallarında teberruda 
bulunamaz. Diğer yandan; sefihlik, aptallık ve borç sebebiyle hacr altına 
alınmanın hibeye engel olup olmayacağı konusunda görüş ayrılığı vardır. 

Ebû Hanife’ye göre, sefih ve bu hükümde olan aptal (ebleh) ile borçlu 
kimseler hacr altına alınamaz. Bunların sözlü tasarrufları ve bağışta 
bulunmaları geçerlidir. 

Ebû Yusuf, İmam Muhammed, Şâfiî, Mâlik ve Ahmed b. Hanbel’e göre ise, 
sefih, aptal ve borçlu kimseler hacredilir. Mahkemece hacr kararı verildikten 

sonra, artık bunların vakıf ve hibe gibi ivazsız tasarrufları geçerli sayılmaz. 
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3. Ölüm hastasının hibede bulunma yetkisi. 

Ölümle sonuçlanan ağır bir hastalığa yakalanan kimsenin kavli tasarrufları 
bazı kayıt ve şartlarla geçerli olur. Bu yüzden onlar kısmen kısıtlı sayılırlar. 
Ezcümle; hasta iken yaptıkları vakıf, borç ikrarı ve hibe gibi yükümlülük 
doğuran tasarrufları, ancak mallarının 1/3‘ünde geçerli olur. Fazlası, vasiyette 
olduğu gibi tenkise tabi tutu lur J 1401 1 

Hibeyi Kabul Ehliyeti: 

Hibe tasarrufu kabul ile tamam olur. Bunun için, lehine hibe yapılanın, hibe 
sırasında hayatta bulunması, âkil, bâliğ, mümeyyiz küçük veya mümeyyiz 
bunak durumunda olması gerekir. Bu durumda olanlar, hibeyi bizzat kabul ve 
kabz edebilirler. Gayri mümeyyiz küçük, akıl hastası veya bu hükümde olan 
bunak adına hibeyi veli ve vasileri kabul ve kabz ederler. Cenin için 
yapılacak vasiyet geçerli olduğu halde hibe batıldır. Çünkü vasiyet mirasa 
benzer, ceninin sağ doğduğu takdirde mirasçı olacağında şüphe yoktur. Hibe 
ise hayatta olanlar arasında yapılan bir temliktir J 1402 ^ 

F) Hibeden Rucû (Vazgeçme): 

Hibenin karşılıksız ve bir daha geri alınmamak üzere yapılması asildir. 
Ancak karşılıksız yapılan hibede mal henüz bağışlananın elinde duruyorsa. 





yabancıya yapılmış olsa bile dönmek mümkündür. Fakat bu mekruh 
sayılmıştır. Hanefilerin benimsediği bu görüş, ashab-ı kiramdan Hz. Ömer, 
Hz. Ali, Abdullah b. Ömer, Ebû Hureyre ve Fudâle b. Ubeyd (r.anhüm)a 
dayanır. 

Hz. Peygamber, hibeden dönmeyi çirkin görmüş ve yukarıda kaydettiğimiz 
hadisi buyurmuştur / 14Q3 ^ Yukarıda isimleri zikredilen sahabeye göre, 
hadisteki benzetme, şer’an değil, mürüvvet ve ahlâk yönünden yapılan bir 
benzetmedir. Çünkü köpek, helal ve harama muhatap değildir. Burada 
davranışın çirkinliği belirtilmek istenmiştir.LMbU p)jğ er yandan hibeden 
vazgeçmeye cevaz veren bazı hadisler de nakledilmiştir. Bir hadiste şöyle 
buyurulur: “Hibede bulunan, bir ivaz (bedel) almamışsa, hibesinden rucu 
edebilir.” ^ 1405 ! 

Hibeden Rucûa Engel Teşkil Eden Durumlar: 

a) Kan hısımlığı: Biri kadın farzedildiği takdirde evlenme engeli doğacak 
derecede nesep hısımı olanlara yapılan hibeden dönülemez. Usul, furû, 
kardeşler, kardeş çocukları, amca, hala, dayı ve teyze bu gruba girer. 

b) Eşler, biri diğerine hibede bulunsa, artık dönemez. 

c) İvaz verilmesi halinde hibeden dönülmez. 

d) Hibe edilen malda ayrılmaz bir artış (ziyade-i muttasıla) meydana 
gelmesi. Bağışlanan tarla üzerine ev yapılması gibi. 

e) Malın, bağışlanan kimsenin elinden çıkması. Satmak, hibe etmek, helak 
veya istihlâk etmek gibi. 

f) Taraflardan birinin ölümü. Buna göre, bağışlanan öldüğü takdirde, 
bağışlayan hibesinden dönemediği gibi, bağışlayan öldüğü takdirde de, 
mirasçıları bağışlanmış olan malı geri alamazlar. 

Mâliki, Şâfiî ve Hanbelî fakihlerine göre, hibeden dönmek caiz değildir. 
Ancak, baba çocuğuna yaptığı hibeden dönebilir. Delilleri şu hadistir: 
“Kişinin hibesinden dönmesi caiz değildir. Ancak çocuğuna bir şey hibe eden 
baba bundan müstesnadır. 1406 Hanefiler bu hadisi, hâkim kararı 
olmaksızın, rızaya dayanan, hibeden vazgeçme anlamında kabul ederler J 1407 ^ 
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IV - EMÂNETLER 


A) Emanet Terimi ve Kapsamı: 

Emanet “emine -ye’menu” kökünden mastar bir kelime olup; emin olmak, 
korkmamak ve güvenmek demektir. Bir fıkıh terimi olarak ise; güvenilen 
kimseye bırakılan şey, eşya veya mal anlamına gelir. Korunmak üzere 
emanetçiye (vedîa) veya kullanılmak üzere ödünce (âriyet) verilen şeyler 
“emanet” sayıldığı gibi, kiracının elinde “kiralanan”, işçi ve memurun elinde 
işverene ait “nakit para ve mallar” emanet kapsamına girer. Sahibini 
araştırmak amacıyla alınan buluntu mal da emanet sayılır. 

Emaneti elinde bulunduran kimsenin kasıt, kusur veya ihmali 
bulunmadıkça telef ve zayiinden dolayı tazmin edilmesi gerekmez. 

Bir kimse yolda veya başka yerde bir şey bulup da bunu kendisine mal 
olmak üzere alırsa “gaspçı” hükmünde olur. Bu malın telef veya kaybolması 
halinde onun kasıt, kusur veya ihmali olmasa bile tazmin etmesi gerekir. Eğer 
bunu sahibine vermek üzere alırsa, sahibi biliniyor ise bu sırf emanet olup, 
sahibine teslim edilmesi gerekir. Eğer sahibi bilinmiyorsa “buluntu mal 
(lukata)” hükmünde olup, bulanın yanında emanet sayılır. Bunu ilan ettirir, 
sahibi çıkmazsa, kendi ihtiyacı varsa bu şeyi alıkoyar, ihtiyacı yoksa, bunu 
maliki adına tasadduk eder. 

Bir kimsenin yanında başkasına ait bir mal bulunur ve kaza ile telef olursa, 
bu malı, sahibinin izni olmaksızın almışsa tazmin etmesi gerekir. Eğer 
sahibinin izni ile almışsa emanet sayılır ve tazmin edilmesi gerekmez. 
Mesela; zuccaciye dükkanından bir vazoyu izinsiz eline alıp bakan kimse 
bunu kaza ile düşürüp kırsa ödemesi gerekir. Fakat dükkan sahibinin izni ile 
eline almışsa, kaza ile yere düşüp kırılsa tazmin edilmesi gerekmez. Diğer 
yandan bir kimse kahvecinin verdiği çayı içerken bardak düşüp kırılsa, bu 
bardak ödünç (âriyet) niteliğinde emanet olduğu için tazmin edilmesi 
gerekmez. Ancak kendisinin kötü kullanımından dolayı bardak düşüp 
kırılmışsa tazmin gerekir J 1408 ^ 

Bir malı elinde bulundurma, ya tazmin yükümlülüğü ile ya da emanet 
yoluyla olur. Birinci durumda, bu malı kabzeden, mal telef olunca bu telef 
semavî bir afetle bile olsa bunu tazmin etmesi gerekir. Gaspçının elinde 
gaspedilen mal ve alıcının elinde satın aldığı mal bu hükümdedir. 

Emanet kabzında ise, kabzeden kasıt, kusur veya ihmali olmadıkça 
meydana gelecek zarardan sorumlu olmaz. İşte emanetçiye bırakılan, ödünç 




(âriyet) verilen, kiralanan veya şirket malı olan şeyler bu kimselerin elinde 
emanet sayılır J 1409 ^ 

Aşağıda “âriyet” ve “vedîa”yı açıklayacağız. 

B) Âriyet (Kullanım İçin Eğreti Verilen Şey): 

İâre; bir şeyi ödünç ve eğreti olarak vermek demektir. Âriyet veya âriyye 
ise; ödünç verilen şeye veya ödünç verme sözleşmesine ait bir isimdir. “Âre” 
fiilinden alınmış olup, mastarı “gidip-gelmek” demektir. “Teâvür”den geldiği 
de söylenmiştir. Emanet bir şey istemek âr ve ayıp sayıldığı için “âr” 
kelimesine nisbet edilmiştir. Ancak (Allâh’ın Rasûlü de ödünç (âriyet) aldığı 
için, bu muamelenin ayıp bir iş olmadığı, aksine mü’mini er arasında bir 
yardımlaşma niteliğinde olduğu kabul edilmiştir. 

Hanefiler ve Mâlikîler âriyeti şöyle tarif etmişlerdir: 

“Âriyet akdi, yararlanmayı bir bedel olmaksızın temlik etmektir.” Şâfii ve 
Hanbelîlerin tarifi ise şöyledir: “Âriyet akdi, yararlanmayı bedelsiz olarak 
mübah kılmaktır.” Yine âriyet, bir malın birine meccânen, yani herhangi bir 
bedel almaksızın ve geri alınmak üzere temlik olunmasıdır / 1410 ^ 

Buna göre, âriyet akdi, bir maldan meccânen yararlanmayı sağlayan bir 
akittir. 

Âriyet akdinin meşrû oluşu Kitap, Sünnet ve îcma delillerine dayanır. 
Kur’an-ı Kerim’de doğrudan âriyet akdinden söz eden bir ayet yoktur. Ancak 
karşılıklı yardımlaşmayı teşvik eden, yardımlaşmayı engelleyenleri kötüleyen 
ayetler bu akdi de kapsamına alır. 

Âyetlerde: “İyilik ve takvâ üzerine yardımlaşın, günah ve düşmanlık 
üzerine yardımlaşmayın”^^ “Onlar küçük yardımlaşmadan da 
menederler”^^^ buyurulur. Zekât olarak ifade edilen “maûn” çeşitli 
tefsirlerde kap-kacak, çanak-çömlek, iğne, balta, kova, su, ateş ve tuz gibi 
âriyet olarak verilmesi âdet olan şeydir.^- Bu iki ayet, insanların muhtaç 
oldukları şeyleri birbirine âriyet yoluyla vererek ihtiyaçlarını gidermelerini 
öngörmektedir. Bu mendûb bir ameldir. 

Rasûlullah (s.a.) Ebû Talha’dan emanet olarak bir at aldı ve ona bindi J 1414 l 
Başka bir hadiste şöyle buyurulmuştur: “Hz. Peygamber Huneyn gününde 
Safvan b. Ümeyye’den bir zırhı emanet olarak aldı. Bunun üzerine Safvân 
şöyle dedi: “Bunu gasb olarak mı aldınız ya Muhammed” Rasûlullah (s.a.) 
“Hayır, tazmin edilecek bir âriyet olarak aldım” buyurdu / 1415 ^ 

Hanefilere göre âriyet akdinin rüknü, malın sahibinin icab (teklif)ından 









ibarettir. Ariyeti alanın kabulü ise istihsana göre bir rükün olmayıp, kıyasa 
göre rükün sayılır J l4K) l 

Ariyet akdinin şartları: a) Ariyet verenin âkil (akıllı) olması gerekir. 
Hanefilere göre büluğ şartı yoktur. Diğer fakihlere göre ise, ariyet verenin 
teberrua ehil olması gerekir, b) Ariyet isteyenin kabzı. Çünkü bu, bir teberru 
akdidir. Ariyetin hükmü, hibede olduğu gibi kabz olmaksızın sabit olmaz, c) 

Ariyet verilen şeyden istihlâk edilmeksizin yararlanmanın mümkün olması. 
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İslâm âlimleri ev, arazi, elbise, hayvan, nakil aracı gibi devam etmesiyle 
birlikte kendisinden yararlanmak mümkün olan her şeyde âriyet akdinin 
geçerli olduğunu kabul ederler. Harbîye silâh ve atı; mü’min olmayana 
mushafı ve bu nitelikteki kitabı âriyet olarak vermek haramdır / 1418 ^ 

Âriyet akdi mutlak ve mukayyed olmak üzere iki kısma ayrılır: 1) Mutlak 
âriyet: Bir kimsenin bir şeyi, bizzat kendisinin mi yoksa başkasının mı 
kullanacağı ve nasıl kullanacağı gibi hususları belirtmeden âriyet olarak 
almasıdır. Bir hayvanı binmek veya yük yüklemek için aldığını belirtmeden 
âriyet almak gibi. Bu durumda örfe göre sahibi imiş gibi hareket edebilir. 2) 
Mukayyed âriyet: Bu, süre ve yararlanma veya bunlardan birisi hakkında 
kayıt konulmuş âriyettir. Burada mümkün olduğu kadar kayda uyulur J 1419 ^ 

Âriyet verenin borçları: Âriyet verilen şeyi teslim etmek. Âriyet alanın 
aldığı şeyden yararlanabilmesi için, malın kendisine teslim edilmiş olması 
gerekir. Çünkü âriyet malı kullanmayı, ona sahip olmayı gerektirir. 

Faydalanmaya elverişli malı vermek. Bazı mallardan yararlanma ancak 
istihlâkla mümkün olur. Bunlar ölçü, tartı veya sayıyla satılan mislî şeylerdir. 
Nakit para, buğday, şeker gibi. Bazı mallar tüketilmeksizin yararlanmaya 
elverişlidir. Bu tür kullanım şekline “âriyet” denir. 

Yararlanmanın karşılıksız olması. Âriyet veren kimse malı kullanandan 
ücret isteyemez.^ Eğer maldan yararlanma karşılığında bir bedel 
sözkonusu olursa bu akde “kira akdi” denir / 1421 ! 

Âriyet verenin hakları: Âriyet verilen şeyi geri isteme. İmam Ebû Hanife ve 
İmam Şâfiî’ye göre âriyet akdi her zaman feshi mümkün olan bir akittir. 
Âriyet veren dilediği zaman verdiği şeyi geri isteyebilir / 1422 ! 

Âriyet verilen şeyin akde veya şeyin niteliğine yahut tahsis maksadına 
uygun olarak kullanılmasını istemek. 

Âriyet alanın aldığı şeyi, mülk sahibinin istemesi veya sürenin sona ermesi 
üzerine geri vermesi gerekir. Âriyet malı belirlenen şartlara veya örfe göre 
kullanmak; bu konuda sınırı aşmamak gereklidir. Âriyet verilen şeyin koruma 









ve bakım masraflarını âriyet alanın karşılaması asildir. Bu malı kendi mülkü 
gibi koruması gerekir. 

Âriyet alanın, emanet malı aşırı bir şekilde kullanması ve bu yüzden telef 
olması halinde, bedelini ödemesi gerekir / 1423 ! Mal sahibi emaneti geri 
istediği halde, âriyet alan vermez ve bu arada telef olursa yine bedelini öder. 

Hadiste; “El, aldığı şeyden onu geri verinceye kadar sorumludur. ” 1^ 1425 1 
buyrulur. 

Âriyet şeyin izinsiz olarak üçüncü kişiye verilip zayi olması da bedelin 
ödenmesini gerektirir / 1426 ! 

Şu durumlarda âriyeti tazmin gerekmez: Normal olarak kullanılırken zayi 
olan âriyet. Âriyet, âriyet alanın elinde emanet hükümlerine tabidir. Emanet, 
kasıt veya ihmal olmadıkça tazmin edilmez / M I Kullanma şekli 
sınırlandırılmış âriyette sınırı aşmaksızın kullanmaktan dolayı mal zâyi olsa 
bedelin ödenmesi gerekmez. Kullanma için şart konulmamışsa bu konuda 
örfe uyulur / 1428 ^ 

Âriyet akdi, âriyet verenin malı geri istemesi veya taraflardan birisinin vefat 
etmesi yahut da kullanma süresinin bitmesiyle sona erer / 1429 ! 

C) Vedîa (Korunmak Üzere 
Emânet Bırakılan Şey): 

1. Vedîa Muamelesinin Niteliği ve Delilleri: 

Vedîa bir fıkıh terimi olarak hem emanet bırakma işi, hem de emanet 
bırakılan eşya için kullanılır. Vedîa sözleşmesi şöyle tarif edilir: Açıkça veya 
delâlet yoluyla, başkasını kendi malını korumak için yetkili kılmaktır. 

Bir malı koruması için başkasının yanma bırakmanın meşruluğu Kitap, 
Sünnet ve İcmâ delilleri ile sabittir. 

Allahü Tealâ şöyle buyurur: “Şüphesiz Allah, size emânetleri ehline 
vermenizi emreder.” ^ 1430 ! “Kendisine emanet bırakılan kişi emanetini 
tam olarak ödesin.”!^^- Hz. Peygamber (s.a.) de şöyle buyurmuştur: “Sana 
emanet eden kimseye emanetini öde; sana hâinlik edene sen hainlik 
etme.’ ^ 1432 ! “Üç şey münâfıklık belirtisidir: Konuştuğu zaman yalan söyler, 
söz verince sözünde durmaz, kendisine birşey emanet edilince, ona hıyanet 
eder.”hL433] “Kendisi ile istişare edilen kimse, emanet edilen kimsedir.” ^ 1434 ! 

Başkasının yanma emanet bırakmanın caiz oluşu konusunda icmâ vardır. 
Çünkü bu, insanlar için bir ihtiyaç ve zarurettir / 1435 ! 















Hanefîlere göre emanetçiye mal bırakmanın rüknü icap ve kabuldür. Bu 
muamele emanet bırakanın; “Ben bunu sana emanet olarak bırakıyorum” 
veya “Bunu benim için muhafaza et” yahut “şunu al, yanında emanet olsun” 
gibi sözlerine, emanetçinin “kabul, kabul ediyorum” diye cevap vermesi veya 
konuşmaksızın emaneti alması ile gerçekleşir. 

Temyiz gücüne sahip olmayan küçüklerle, akıl hastalarının emanet 
bırakması veya başkasının bırakacağı emaneti teslim alması geçerli değildir. 
Bu akitte, tarafların ergin olması şart değildir. Ticaret yapmasına izin verilmiş 
olan küçüğün emanet bırakması veya bırakılan emaneti kabul etmesi 
geçerlidir. Çünkü vedia muamelesi, ticaretle uğraşanların gerek duyacağı 
şeylerdendir / 1436 ! 

Çoğunluk müctehidlere göre vakâlette olduğu gibi, vedia muamelesinde de 
akıllı, ergin ve reşid olma şarttır. 

Emanet sözleşmesi bağlayıcı akitlerden değildir. Bu yüzden emanet 
bırakanla, emanetçiden birisi akdi dilediği zaman feshedebilir. Ancak 
emanetçi korumayı üstlenince emanet malı İslâmî ölçülerle belirlenen şartlara 
ve örfe göre korumak zorunda olur. Hadiste; “Müslümanlar kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uyarlar.” * 1437 ! buyurulmuştur. 

Vedia; emanetçinin yanında emanet hükümlerine tabidir. Buna göre, onun 
kasıt, kusur veya ihmali olmadıkça meydana gelecek telef ve hasardan 
sorumluluğu bulunmaz. Fakat emanetçi korumayı bir ücret karşılığında 
yapıyorsa, bu takdirde kaçınması mümkün olan bir sebepten doğan bir telef 
veya hasardan sorumlu olur. Meselâ; bir dükkânın önüne emanet bırakılan 
nakil aracına başka bir araç çarpsa, bunu korumayı üstlenen dükkâncının 
tazmin etmesi gerekmez. Ancak anahlarları aracın üstünde bırakmak suretiyle 
aracın çalınmasına sebep olma halinde ise tazmin sorumluluğu söz konusu 
olur. Ücretle emanetçilik yapanlar ise hırsızlığa karşı da tedbir almak zorunda 
bulunduğu için, gözetleyerek hırsızlığı önlemesi mümkün iken bu 
yapılmamışsa malın çalınmasından ötürü de tazmin sorumluluğu bulunur. 
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2. Vedianın Korunması: 

Hanefî ve Hanbelîlere göre, emanetçi kendi malını ne şekilde koruyorsa 
vediayı da o şekilde korumakla yükümlüdür. Bu koruma ya bizzat kendisi 
tarafından ya da koruyup gözettiği ve nafakalarını sağlamak durumunda 
olduğu kimseler aracılığı ile olur. Eş, oğul, kız, hizmetçi gibi. Bunun yanında 
emanetçi genel olarak kendi malını koruyan başkalarının yanında da emanet 







malı korunması için bırakabilir. Emanetin, İnan ve Mudârabe ortağının 
yanında bırakılması gibi. Ancak emanetçi günlük yevmiye ile çalıştırdığı 
kimse yanında vediayı muhafaza edemez. 

Emanet bırakılan mal yukarıda belirtilenlerin dışında başka birisinin 
yanında bırakılır ve telef olursa emanetçinin tazmin etmesi gerekir. Çünkü 
emanet bırakan, bu malı onun koruması altına vermiştir. Bu sayılanlar onun 
malını koruduğu gibi, emanet malı da koruyabilirler. Bu güven sınırının 
dışına çıkıldığında, emanetçi kendi malını bile koruma için teslim edemediği 
kişiye emanet olarak aldığı malı vermesi onun sorumlu olmasını gerektirir. 
Ancak emanetçinin deposunda bir yangın çıkması halinde, emanet malı 
komşuya veya batmak üzere olan gemideki malı başka bir gemiye atması 
durumunu müstesnadır. Çünkü burada emanetçinin yapacağı başka bir iş 
yoktur / 1439 1 

Mâlikîlere göre, emanetçi vediayı koruyacaklarından emin olduğu eş, oğul, 
hizmetçi gibi kimselerin yanında muhafaza edebilir. Ancak yeni evlendiği eşi 
veya yeni işe aldığı işçisi henüz tecrübe edilmediği için bu hükmün 
dışındadır / 144 °1 

Şafiîlere göre ise vediayı emanetçinin bizzat kendisinin koruması gerekir. 
Çünkü emanet veren bizzat ona güvenip malı teslim etmiştir. Aksi halde 
tazmin sorumluluğu bulunur. Ancak emanetçi bir hastalık veya yolculuk gibi 
zorunlu bir nedenle emaneti eş ve çocuk gibi yakınlarının yanma bırakmışsa 
sorumluluk söz konusu olmaz / 1441 ! 

3. Emanet Sözleşmesinin Niteliği: 

Vedîa bir emanet midir, yoksa tazmin yükümlülüğü bulunan bir mal mıdır? 

Mezhep müctehidleri vedianın teşvik edilmiş (mendub) bir ibadet 
olduğunu, onu muhafaza etmekte sevap bulunduğunu ve onu mutlak bir 
emanet sayıp kasıt, kusur veya ihmal bulunmadıkça telef ve hasarlardan 
sorumluluğun bulunmadığını söylemişlerdir. Delil Hz. Peygamber’in şu 
hadisleridir: “Hainlik etmeyen emanetçinin tazmin sorumluluğu yoktur.’ ^ 1442 ^ 
Başka bir hadiste ise; “Emanet edilenin tazmin sorumluluğu yoktur.” ! 1443 ! 
buyurulmuştur. Emanetçinin tazmin yükümlülüğünün şart koşulması 
geçersizdir. Hanefilerde fetvaya esas olan görüş budur. 

Emanet veren, vediayı isteyince, emanetçinin onu eksiksiz olarak geri 
vermesi gerekir. Çünkü Yüce Allah şöyle buyurmuştur: “Allah size 
emanetleri sahiplerine vermenizi, insanlar arasında hükmettiğiniz 








zaman da adaletle hükmetmenizi emreder/ 41444 ^ 

Mekkeli müşriklerden Osman b. Talha Kâbe anahtarlarını taşırdı. Hz. 
Peygamber’in Beytullah’a girmesine engel olmak istedi. Hz. Ali, onun 
elinden anahtarı alıp kapıyı açtı. Daha sonra Hz. Abbas, Rasûlullah (s.a.)’den 
anahtarların kendisine verilmesini istedi, fakat (Allah’ın elçisi anahtarın yine 
eski sahibine verilmesini emir buyurdu. Bu olay, Osman b. Talha’nın İslâm’a 
girmesine neden oldu J 1445 ^ 

4. Vedîanın Tazmin Edilmesini Gerektiren Durumlar: 

a) Emanetçinin Emanet Malı Korumayı Terketmesi: 

Emanetçi malı korumayı üstüne almakla, korumayı terketme sonucunda 
mal telef olursa, kefâlet yoluyla onu tazmin etmeyi de üstlenmiş sayılır. Bu 
yüzden, meselâ; malın çalındığını gördüğü halde, engel olması mümkün iken 
müdahale etmese malı tazmin eder. 

b) Emanetçinin Aile Fertleri ile Adeten Malını Kendilerinin Yanında 
Koruduğu Kimselerin Dışında Bu Vediayı Emanet Bırakması: 

Buna göre emanetçi, emanet malı özürsüz olarak elinden çıkarıp başkasına 
emanet bıraksa tazmin yükümlülüğü doğar. Emanet mal bu ikinci kişinin 
yanında telef veya zayi olsa, Ebû Hanife ve Hanbelilere göre emaneti, ilk 
alanın tazmin etmesi gerekir. Çünkü sonraki emanetçi iyilik yapan kimse 
durumundadır. Yüce Allah “İyilik yapanların aleyhine bir yol 
yoktur.”^ 43 buyurmuştur. Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise, mal 
sahibi bu iki emanetçiden istediğine tazmin ettirebilir. Ancak malı, ikinci 
emanetçi tazmin ederse birinciye rucû eder J 1447 ^ 

c) Emanet Malın Kullanılması: 

Emanetçi yalnız korumayı üstlendiği için onun emanet maldan yararlanma 
hakkı bulunmaz. Bu yüzden, o emanet maldan binmek veya giymek gibi bir 
yolla yararlanmaya kalkışır ve bu sırada mal hasara uğrarsa tazmin 
yükümlülüğü doğar. Ancak yararlanma sırasında olmayıp daha sonra koruma 
sırasında meydana gelecek teleften yine sorumlu olmaz. Bu Hanefilerin 
çoğunluğunun görüşüdür J 1448 ^ 

Şâfiî, Mâliki ve Hanbelilere göre ise emanetçi, emanet malı kullandığı 
takdirde, artık bundan sonra hangi sebeple telef olursa olsun emanetçinin 
tazmin yükümlülüğü bulunur. Çünkü o, vediayı kullanmak suretiyle sınırı 









aşmış ve emanet sözleşmesinin hükmü kalkmış olur. Bu, önce emaneti inkâr 
edip, sonra kabul etmesine benzer. Böyle bir durumda malı, mâlikine 
verinceye kadar tazmin sorumluluğundan kurtulamaz J 1449 ^ 

d) Emanet Malla Yola Çıkmak: 

Ebû Hanife’ye göre, yol güvenliği varsa ve emanet veren de 
yasaklamamışsa emanetçi, emanet malla (vedîa) yolculuğa çıkabilir. Ebû 
Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise, vedîa ile yolculuk taşıma külfet ve 
masrafı gerektiriyorsa emanetçi bununla yolculuğa çıkamaz. Çünkü bu durum 
emanet verenin zararına olur J 1450 ^ 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre, emanetçi emanet malla yolculuk yapamaz. O 
yola çıkarken vediayı sahibine veya vekiline verir. Eğer buna imkân 
bulamazsa hakimin korumasına teslim eder. Çünkü yolculuk, (Allâh’ın 
koruduğu dışında, yol riskleri ile karşı karşıyadır. 

e) Vedianın İnkâr Edilmesi: 

Emanet veren, vediayı geri istediği zaman, emanetçi inkâr eder veya onu 
teslim edecek durumda olduğu halde teslimden kaçınırsa, gaspçı sayılır ve 
bundan sonra her türlü teleften dolayı tazmin yükümlülüğü olur. 

f) Vedianın Başka Bir Malla Karıştırılması: 

Emanet mal aynı veya başka cins bir malla karışmışsa, bunları ayırmak 
mümkün ise ayrılır, değilse Ebû Hanife’ye göre emanetçinin vedianın mislini 
tazmin etmesi gerekir. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise, böyle bir durumda emanet 
veren serbesttir. İsterse emanetçiye hakkının mislini tazmin ettirir. İsterse 
karışımın yarısını alır veya bu karışan şeylerin sahipleri bunu satarak satış 
bedelini paylaşırlar. Delil şudur: Vedîa ayn’ı ile mevcuttur, fakat karışım 
yüzünden emanetçi onu teslimden acze düşmektedir / 1451 ^ 

Emanetçi, emanet malı belirtmeksizin ölmüşse, emanet mal belirli ve 
mevcut ise, sahibine verilir. Çünkü hadiste: “Bizzat malını bulan kimse, ona 
başkalarından daha fazla hak sahibidir.”11452] buy ru lmuştur. 

g) Vedianın Emanet Sözleşmesine Aykırı Olan Bir Yerde Muhafaza 
Edilmesi: 

Emanetçiye mal veren, bunun çelik kasa, buzhane, soğuk hava deposu gibi 
özel bir yerde korunmasını şart koşmuşsa, emanetçinin bu şarta uyması 







gerekir. Emanetçi bu şarta uymaz, malı daha az korumalı yerde korumaya 
kalkışır ve mal zarar görürse tazmin etmesi gerekir. Ancak emanetçi 
sözleşmede belirlenen özel yerlerden daha sağlıklı ve güvenli yerde korumuş 
bulunursa, bundan dolayı bir tazmin yükümlülüğü bulunmaz. Çünkü bu 
durumda kusurlu olduğu ve tedbirsiz davrandığı öne sürülemez ^ 14531 

Hanbelîlere göre “koruma yeri” ile ilgili şarta uyulmaması mutlak olarak 
tazmin sorumluluğu doğurur J 14541 

Bir kimse, kendisine korunmak üzere emanet bırakılan bir nakit para veya 
misli (standart) bir mal ile ticaret yaparak kâr elde etse, Ebû Hanife’ye göre 
bu kârın tasadduk edilmesi gerekir. İmam Mâlik’e göre böyle bir kâr 
emanetçiye helal olur. Bazı müctehitler ise, bu durumda, kârın nakit para 
sahibine ait olduğunu söylemişlerdir. 

Günümüzde, emanetçilik ayrı bir meslek olarak yürütülmektedir. Emanetçi; 
dükkân, depo veya nakil araçları kiralamakta ve yanında maaşlı personel 
çalıştırmaktadır. Bu yüzden böyle bir emanetçi kuruluşun, malın kalma 
sürelerini dikkate alarak “emaneti koruma ücreti” alması caiz olur. 
Garajlardaki emanetçiler ve nakil araçları için özel oto parkları buna örnek 
olarak verilebilir. 
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V - VEKÂLET 


A) Vekâletin Kapsamı ve Dayandığı Deliller: 

Arapça vekâlet veya vikâlet sözcüğü muhafaza etmek ve korumak 
demektir. Kur’an-ı Kerim’de “vekil” bu anlamda kullanılmıştır. “Onlar: 
Allah bize yeter, O ne güzel vekildir” dediler.” ^ 1455 ! Yani O, ne güzel 
koruyucudur, demektir. “Ondan başka hiç bir ilah yoktur; sen O’nu vekil 
edin.”Ü456J ayetinde de “koruyucu olarak O’nu bil ve O’na dayan” anlamı 
vardır. 

Vekâlet sözünde “kendi işini başkasına havale etmek ve ona bu konuda 
dayanıp, güvenmek” anlamı da vardır. “(Allâh’a tevekkül ettim” süzünde, 
“(Allâh’ı kendime vekil edindim, işimi O’na havale ettim” anlamları vardır. 
Nitekim Kur’an’da; “Tevekkül edenler (Allâh’a güvenip 
dayansınlar”^^ , “Hûd dedi ki: Ben, benim de sizin de Rabbiniz olan 
(Allâh’a tevekkül ettim.”*^ buyurulur. 

Bir fıkıh terimi olarak vekâlet şöyle tarif edilir: Caiz olan ve bilinen bir 
tasarruf konusunda bir kimsenin kendi yerine başka birisini yetkili kılmasıdır. 
Mecelle’deki tarif sadeleştirilmiş şekliyle şöyledir: Vekâlet; bir kimsenin işini 
başkasına havale etmesi ve o işte onu kendi yerine geçirmesidir / 1459 ^ 

Vekâletin bir şarta veya zamana bağlanması mümkündür. “Satış görevlisi 
gelmediği takdirde yarın şu malı satmak üzere benim vekilimsin” veya “Şu 
tarihten itibaren şu konuda benim vekilimsin” sözlerinde öne sürülen şartlar 
geçerli olur / 1460 ^ 

Diğer yandan bir ay veya bir yıl gibi vekâlet süresini sınırlamak da 
mümkün ve caizdir. 

Vekâletin ücretli veya ücretsiz olması mümkündür. Çünkü Hz. Peygamber 
zekât memurlarını (âmil) görevlendirir ve onlara emeklerinin karşılığı olan 
ücreti verirdi. Nitekim (Allâh’ın elçisine amcasının çocukları başvurarak 
zekât toplama işinde görev almak istediklerini bildirmişlerdir. 1^ 1461 1 

Vekâlet bağlayıcı olmayan bir sözleşmedir. Bu yüzden vekilin de vekâlet 
verenin de iş sonuçlanmadan akdi feshetmeleri mümkündür. 

Eğer vekâlet ücretsiz olarak yapılırsa bu, vekâlet verene yapılan bir 
yardımdır. Ücretli olursa “iş sözleşmesi (icâre)” hükümleri uygulanır (bk. 
İslâm’a Göre İşçi ve Memurların Hak ve Sorumlulukları İle İlgili Esaslar). 
Ücretli vekâlette vekil sözleşmede belirlenen şartlara göre ücreti alır. Ücreti 









ödeme şartları belirlenmemişse vekil, işi yaptğı zaman ücrete hak kazanır. 

ri4621 


Vekâletin Meşrûluğunun Dayandığı Deliller: 

Vekâlet; Kitap, Sünnet ve İcmâ’ delillerine dayanır. 

Yüce Allah Ashab-ı Kehf ile ilgili olarak şöyle buyurur: "Mağarada ne 
kadar kaldığınızı Rabbiniz daha iyi bilir, dediler, birinizi şu gümüş para 
ile şehre gönderin de, baksın, hangi yiyecek daha temiz ve lezzetli ise 
ondan size bir rızık getirsin; fakat çok dikkat etsin, sakın sizi birisine 
sezdirmesin.”^^ Burada, mağara arkadaşlarının içlerinden birisini alış¬ 
veriş yapmak üzere şehre göndermesi bir “vekâlet sözleşmesi” niteliğindedir. 
Eşlerin geçinememesi halinde hakem tayininden söz eden ayette de şöyle 
buyurulur: "Eğer karı-kocanın aralarının açılmasından korkarsanız, 
erkeğin ailesinden bir hakem ve kadının ailesinden de bir hakem 
gönderin” ^ 1464 1 Bu ayette sözü edilen hakemler tarafların vekili 
niteliğindedir. 

Diğer yandan Yusuf suresindeki; "Benim bu gömleğimi alıp 
götürün” ^ 1465 ! ayeti ile; "Yusuf, krala: Beni ülkenin hâzineleri üstüne 
bakan yap. Çünkü ben onları iyi korur (ve yönetmesini) iyi bilirim, 

dedi.” * 1466 ! ayetinde vekâletten söz edilir. 

Zekâtın verileceği sekiz sınıftan birisi olan zekât memurları (âmilleri) da 
zekâtı zenginlerden tahsil edip, hak sahiplerine onların vekili sıfatıyla 
ulaştıran kimselerdir J 146/1 

Hz. Peygamberin uygulamada çeşitli konularda vekalet yoluyla muameleler 
yaptırdığı bilinmektedir. Ezcümle (Allâh’ın elçisi zekât memurları tayin 
etmiş, Amr b. Ümeyye ed-Damrî’yi, Ebû Süfyan’ın kızı Ümmü Habîbe 
(Ö.44/664) ile kendisini nikahlaması için vekil tayin etmiş. Ve yine Haris kızı 
Meymune (r. anhâ)nin nikahını kabul etmek konusunda Ebû Râfi’i vekil 
olarak görevlendirmiştir. £ 1468 ^ 

Diğer yandan Allah Rasûlü’nün Hakîm b. Hizâm’ı kurbanlık almak üzere 
vekil tayin ettiği ve yine ödünç aldığı bir devenin yerine daha iyisini vermesi 
için başka bir sahabeyi görevlendirdiği nakledilmiştir J 1469 ^ 

İslâm fakihleri vekâlet yoluyla iş ve muamele yaptırmanın caiz oluşu 
konusunda görüş birliği içindedir. Çünkü bir kimse bütün işlerini bizzat 
yapmak gücüne sahip olmayabilir. Bazan işlerinin çokluğu onu vekaletle iş 
gördürmeye zorlar. 











B) Vekâlet Muamelesinin Şartları: 

Vekâlet sözleşmesinin geçerli olması için taraflarda ve vekâlet konusunda 
bir takım şartların bulunması gerekir. Bunları şu şekilde özetleyebiliriz: 

1. Vekâlet Verende Aranan Şartlar: 

Vekâlet verenin, vekâlet yoluyla yaptıracağı iş veya tasarrufa malik olması 
ve bu tasarrufun hükümlerinin onu bağlayıcı nitelikte bulunması gerekir. 
Buna göre mümeyyiz olmayan çocuğun (yedi yaşından küçük çocuklar) ve 
akıl hastasının vekil tayin etmesi geçersizdir. Diğer yandan mümeyyiz 
küçüğün (7 yaşla erginlik çağı arasındaki çocuk) malını bağışlama ve kefil 
olma gibi zararına olan tasarruflar için vekâlet vermesi de geçerli olmaz. 
Buna karşılık yapılacak bağışı kabul etmek gibi mutlak yararı olan 
tasarruflarda mümeyyiz küçüğün vekâlet vermesi caizdir. Mümeyyiz 
küçüğün fayda veya zararına olabilen iki yönlü muamelelerde ise vereceği 
vekâlet velisinin icazetine bağlıdır. Velisi kabul ederse geçerli olur, aksi 
halde ortadan kalkar. Alış-veriş, kiraya verme gibi.- 4 - ~ 

Şâfiî, Mâliki ve Hanbelîlere göre, mutlak olarak küçüğün vekâlet vermesi 
geçerli değildir. Çünkü küçüğün doğrudan herhangi bir tasarrufta bulunması 
sahih olmaz.^ 44 ^ 

2. Vekille İlgili Şartlar: 

Vekilin yalnız akıllı olması yeterlidir. Bu da alma ile satmanın niteliğini, 
kârla zararı, aldanma ve aldatmanın ne olduğunu bilmesiyle gerçekleşir. Buna 
göre temyiz gücüne sahip olmayan küçüklerle akıl hastaları başkasına vekil 
olma ehliyetine sahip değildirler. Temyiz gücüne sahip olan küçüğün ise - 
Ebû Hanife’ye göre, ticarete izinli olsun veya olmasın- başkasına vekil 
olması geçerlidir. 

Çoğunluk müctehitlere göre küçüğün başkasına vekil olması da geçerli 
değildir. Çünkü o, kendi adına tasarrufta bulunamadığı gibi vekil de olamaz. 

Diğer yandan vekilin, kendisine vekâlet verildiğini bilmesi gerekir. Bu 
bilme; söz yazı, elçi, iki şahidin veya bir tane adaletli şahidin haber 
vermesiyle sabit olur J 1472 ^ 

3. Vekâletin Konusu ile İlgili Şartlar: 

a) Vekâlet konusu olan iş veya şeyin vekilin kendisine de mübah olan 
şeylerden olmaması gerekir. Bu yüzden Hanefilere göre meradan ot 











biçtirmek, su çekmek veya mübah odunları toplamak üzere başkası ile 
vekâlet sözleşmesi yapmak geçerli değildir. Böyle bir vekilin toplayacağı 
odun, ot veya çekeceği su kendisine ait olur. Çoğunluğa göre ise bu gibi 
mübah şeylerde de vekalet yoluyla iş gördürmek mümkün ve caizdir. Böyle 
bir vekaletle, elde edilecek mübah şeyler, çalışanların becerisine göre ücret 
durumları dikkate alınarak paylaştırılır.^^ 

b) Vekâlet konusunun, vekâlet verenin mülkü olması gerekir. Çünkü 
başkasına ait mal veya iş üzerinde vekâlet vermek geçerli olmaz. 

c) Konunun başkasından vekâlet veren adına ödünç para isteme (istikrâz) 
niteliğinde olmaması gerekir. Böyle bir durumda vekilin alacağı borç para 
kendisine ait olur. Ancak böyle bir karz-ı hasen elçi göndererek aldırılırsa, bu 
gönderene ait olur. Çünkü elçi yalnız haber götüren kimse olup, muamele 
onun üzerinde meydana gelmez. 

d) Şer’an vekâlete elverişli bir konu olması gerekir. Namaz, oruç, abdest 
veya gusül abdesti gibi ibadetler vekâlete elverişli değildir. Çünkü bunların 
amacı nefsi yorup eğitmek, kişiyi sabır ve şükre alıştırmaktır. Bu durumun 
vekil aracılığı ile meydana gelemeyeceği açıktır. Yine yemin etmek veya 
cinsel ilişkide bulunmak, kendi yerine şarap içmek gibi konularda da 
başkasını vekil yapmak geçerli olmaz. 

Çoğunluğa göre teslim almak, teslim etmek, hak sahiplerine ulaştırmak gibi 
mâlî ibadetlerde vekâlet caizdir. Zekât, keffâret, adak, sadaka, edasından aciz 
kaldığı hac ve umreyi vasiyet etmek, hacda şükür veya ceza kurbanı ile vacip 
olan başka kurbanı kesmek üzere vekil tayin etmek bu nitelikte ibadetlerdir. 
^ 1474 1 Mâlikîlere göre hac için vekil tayin edilmesi ise caiz değildir. Çünkü 
haçtan maksak nefsin temizlenip arındırılması ve İslâm’ın sembollerinin 
yüceltilmesidir. Malın bu uğurda harcanması ise arızî bir durumdur. 

C) Mahkemede Vekil Marifetiyle Temsil (Avukat Tutmak) 

Davacı veya davalının mahkemede bir vekille (avukat) temsil edilmesi 
caizdir. Çünkü herkes kendi davasını bizzat izlemeye güç yetiremeyebilir. Bir 
taraf vekil tutunca, karşı tarafın buna muvafakat etmesi şart mıdır? 

Ebû Hanife’ye göre bir tarafın tutacağı avukata karşı tarafın muvafakat 
etmesi şarttır. Ancak vekâlet verenin hasta, yolcu, kayıp veya erkekler 
topluluğuna çıkmaktan utanan bir kadın olması halinde karşı tarafın 
muvafakati aranmaksızın vekâlet sözleşmesi bağlayıcı olur. Bir tarafın avukat 
tutup, diğerinin tutamaması davadaki dengeyi bozabileceği için bu konu karşı 




hasmı da yakından ilgilendirir. Çünkü bir tarafın davayı güzel tasvir ve 
açıklaması, güzel ve ikna edici konuşması sonucunda haksız olanın haklı 
çıkarılması mümkündür. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise davacı veya davalı, karşı tarafın 
muvafakati söz konusu olmaksızın avukat tutabilir. Hasmın rızasının bulunup 
bulunmaması sonucu etkilemez. Bu vekalet akdi caiz olduğu için karşı tarafın 
kabul etmeyişi ile reddedilmiş olmaz. Mecelle’de bu esas benimsendiği gibi, 
fetvaya esas olan da bu görüştür. 

Sonradan gelen fakihlerden (müteahhirûn) bazısı ise, davada vekâletin 
kabul veya reddini hakimin reyine bırakmıştır.^ ^ 

1. Ceza Davalarında Vekil Tutma: 

Hanefilere göre amme davası olarak yürütülen zina ve şarap içme gibi 
davaların isbatı için davacı tarafın vekil tutmasına ihtiyaç yoktur. Çünkü 
bunlar güvenlik görevlilerinin (hisbe teşkilatı) şahitliği üzerine yürütülen 
davalardır. 

Hırsızlık ve zina iftirası (kazf) gibi dava açılmasını gerektiren suçlarda ise 
Ebû Hanife ve Muhammed’e göre vekil tayin etmek geçerlidir. Ebû Yusuf bu 
konuda aksi görüştedir. 

Genel olarak had veya kısas cezalarının infazı konusunda avukat 
tutulmuşsa, suçlunun ve vekilin her ikisinin de infaz sırasında hazır 
bulunması gerekir. Çünkü mağdurun suçluyu affetme ihtimali son ana kadar 
söz konusu olabilir J 1476 ^ 

İslâm Devleti’nin koyacağı cezalar (tazir)ın ispat ve uygulaması için 
vekâlet vermenin (avukat tutmak) caiz olduğu konusunda ise görüş birliği 
vardır. Burada vekâlet veren hazır olsun veya olmasın, cezanın uygulanması 
sırasında vekilin hazır bulunma yetkisi vardır. Çünkü tazir cezaları şüphelerle 
de düşmez J 1477 ! 

2. Hukuk Davalarında Vekil Tutma: 

İktisâdi, ticârî ve mâlî konularda, mirasla ilgili, evlenme, boşanma, nafaka, 
vasiyet vb. aile hukuku gibi çeşitli alanlarla ilgili hususlarda davacı veya 
davalı olarak bulunan kimse vekil tayin edebilir. 

Borcun ödenmesi, alacağın tahsili, borçtan ibrâ, şüf’a (onalım) isteğinde 
bulunmak, kusur (ayıp) yüzünden malı geri vermek, nikah veya muhâlea 
sözleşmesi yapmak üzere vekil tayin etmek caizdir J 1478 ^ 








Yine bağış, sadaka, ödünç veya emanete mal veya rehin vermek veya 
almak gibi muameleler de vekil aracılığı ile olabilir. 

Hukuk davalarında müvekkilin duruşmada hazır bulunup bulunmaması 
sonucu değiştirmez. Bu konuda sahabe uygulamaları vardır. 

Nitekim Hz. Ali, Ebû Bekir (r.a.)’in yanında Akîl (r.a.)’ı vekil tayin etmiş 
ve şöyle demiştir: “Hâkimin onun lehine vereceği hüküm benim de lehime, 
aleyhine vereceği hüküm ise benim de aleyhimedir. Hz. Osman’ın yanında da 
Abdullah b. Ca’fer (r.a.)’i vekil tayin etmiş ve şöyle demiştir: “Mahkemede 
hasımlaşmanın helâk edici yönleri vardır ve şeytan husûmette hazır bulunur. 
Bu yüzden ben husûmette (mahkeme duruşmalarında) hazır bulunmaktan 
hoşlanmıyorum.”1MZ9] 

D) Alışveriş İçin Vekil Tayin Etmek 

1) Satın Almak İçin Vekil Tayin Etmek: 

Satın alma vekâleti genel ve özel olmak üzere ikiye ayrılır. 

a) Genel vekâlet: Vekâlet veren patronun; “Dükkân veya işletme için 
istediğini veya uygun bulduğunu satın al” yahut “Benim için istediğin 
elbiseyi veya evi satın al” sözleriyle genel vekâlet söz konusu olur. Burada 
alınacak şeyin çeşidi ve nitelikleri belirtilmemekle birlikte vekâlet sözleşmesi 
geçerlidir. Hanefi ve Mâlikîlerin görüşü böyledir. 

Şâfiî ve Hanbelîlere göre genel vekâlet vermede ileri derecede 
bilinmezlikler (garar) bulunduğu için böyle bir vekâlet sözleşmesi geçerli 
olmaz. 

b) Özel vekâlet: “Bana şu nitelikte bir elbise veya ev satın al” diye yetki 
verme halinde vekilin hareket alanı sınırlandırılmış olur. Burada kıyasa göre 
az veya çok bilinmezlik halinde vekâlet sözleşmesinin geçerli olmaması 
gerekir. Cinsin, türün, niteliğin, değerin miktarının açıklanmaması gibi. 

îstihsan deliline göre ise burada az bilinmezlik vekâlet akdine zarar vermez. 
Çünkü Rasûlullah (s.a.) Hakîm b. Hızâm (r.a.)’ı vekil tayin etmiş ve 
kendisine bir dinar (4 gr. altın lira) vererek kurbanlık hayvan almasını emir 
buyurmuştur.^^ 1 Eğer az bilinmezlik vekâlet sözleşmesini etkileseydi bunu 
(Allâh’ın elçisinin yapmaması gerekirdi. Diğer yandan vekâletle iş gördürme 
hoşgörü esasına dayanır. 

Az bilinmezliğe örnek; “Bana kuzu veya tiftik yünü al” veya “iki yüz bin 
liralık yün al” denilmekle vekâlet gerçekleşir. Burada birincide malın niteliği, 
İkincide ise değerin miktarı açıklanmıştır. 




Aşırı bilinmezliğe örnek; vekâlet verenin vekil; “Bana bir nakil aracı, bir 
hayvan, bir elbise veya bir arsa al” dese böyle bir vekâlette ileri derecede 
bilinmezlik söz konusu olur ve bu yüzden vekâlet sözleşmesi geçerli olmaz. 
Çünkü burada aracın türü, elbisenin niteliği veya bunların bedeli ile ilgili bir 
bilginin verilmemesi ileri derecede bilgisizlik sayılır J 1481 ^ 

2. Satış İçin Vekil Tayin Etmek: 

Satışa vekâlet ya mutlak veya mukayyet (kayıtlara bağlanmış) olur. 
Mukayyet satışta vekilin, belirlenen şartlara uyması gerekir. Aksi halde satış 
vekil için geçerli olur, kabul etmedikçe vekâlet vereni bağlamaz. Ancak 
vekilin kural dışına çıkması vekâlet verenin yararına ise bu durum 
müstesnâdır. Meselâ; vekâlet veren; “Benim bu arsamı elli milyon liraya sat” 
dese, vekil, 60 milyon liraya satsa, bu satış mal sahibinin yararına olduğu için 
geçerli sayılır. Peşin satış şart koşulduğu halde vekil veresiye satsa bu satışın 
geçerli olması mal sahibinin icazetine bağlıdır. 

Vekâlet veren, malın kime satılacağını belirtmişse vekil malı başkasına 
satamaz. 

Eğer vekâlet mutlak olarak verilmişse, Ebû Hanife’ye göre, vekil aza, çoğa, 
peşin veya veresiyeye, hatta fâhiş gabin ölçüsünde rayiç bedelden düşük 
fiyatla (menkullerde %5, hayvanlarda %10, gayri menkulde %20 ve daha 
fazla olan fark) satış yapabilir. Çünkü burada satıcı (vekil) malı paraya 
çevirmek ve daha kârlı bir yatırım yapmak ya da borcu ödemek için gerekli 
parayı temin için ucuz satış yapmak ihtiyacını duymuş olabilir. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise, mutlak satış vekili rayiç bedel 
üzerinden veya insanların aldanma saymadıkları az bir farkla, yesir gabin 
(fahiş gabnin altında kalan eksiklikle) kadar bir eksiklikle satış yapabilir. 
Kısaca mutlak vekilin tasarrufları “örf” ile sınırlıdır. Hanefilerde fetvaya esas 
olan görüş budur J 1482 ^ 

Çoğunluk müctehitler de Ebû Yusuf ve Muhammed’in görüşünü 
benimsemiştir. Buna göre vekil, mal sahibi izin vermedikçe rayiç bedelle ve 
insanların aldanma saymadıkları ölçüler içinde satış yapabilir. Çünkü vekil, 
mal sahibine zarar vermesi bir yana, aksine ona iyilik yapmakla 
emrohınmuştur J 1483 ! 

Diğer yandan vekil çoğunluk müctehitlere göre ancak peşin para ile satış 
yapabilir. 

Mal satın alımına vekil olana gelince; onun rayiç bedelle veya âdeten 
insanların aldanabilecekleri kadar (yesir gabin ölçüsünde) bir fazlalıkla mal 






alması caizdir. Bu konuda Ebû Hanife ile çoğunluk aynı görüştedir. Ebû 
Hanife’nin yukarıda belirttiğimiz gibi mutlak vekilin satmakla satın almak 
tasarrufları arasında ayırım yapmasının nedeni şudur: Başkası adına satın 
almak beraberinde töhmeti de getirir. Bir şeyi satın alan vekil bunu kendi 
adına da müvekkili adına da almış olabilir. Çok ucuz ve hesaplı alınmış olanı 
kendisine, pahalı alınmış olanı da müvekkiline alınmış sayarak ona zarar 
vermesi mümkündür. Bu yüzden onun mal almaları belli standart ölçülere 
bağlanmıştır. Bu da rayiç bedelle veya yesir gabin kadar rayicin üstünde bir 
fazlalıkla satın alabilmesidir. Satışlarda ise böyle bir töhmet söz konusu 
olmaz J 1484 1 

Vekili Töhmet Altında Bırakan Satışlar: 

Satış için mutlak vekil olan kimsenin kendisine mal satma yetkisi 
bulunmaz. Çünkü o, bu tasarrufunda itham altında kalır. Diğer yandan satışla 
ilgili haklar önce vekile ait olur. Onun kendisine satış yapması, aynı kişinin 
hem teslim eden, hem teslim alan; hem bedeli isteyen hem de kendisinden 
bedel istenen kişi olması sonucunu doğurur, bu ise imkânsızdır. Buna bağlı 
olarak satış akdinin gerçekleşmesi için akit yapanın birden fazla olması da 
gereklidir. 

Ebû Hanife’ye göre; vekilin rayiç bedelle veya daha aşağı bir bedelle baba, 
dede, çocuk, torun ve eş gibi kendisi lehine şahitliği kabul edilmeyen 
yakınlarına satış yapması veya bunlardan mal satın alma yetkisi yoktur. 
Çünkü bu gibi kimselerle menfaat bağı bulunduğu için, satış anlam 
bakımından kendisine yapılmış gibi olur. Çünkü bu sayılanlar âdeten ve 
gerektiğinde birbirinin malından yararlanır. Bu yüzden böyle bir satış veya 
alışta vekilin yakınlarını tercih etmesinde töhmet söz konusu olur. Delil 
şudur: Bu hısımlardan birisinin diğeri lehine şahitlikleri kabul edilmez, çünkü 
bunların yakınlık nedeniyle duygusal davranması ve adaleti yanıltması 
mümkündür. Diğer yandan Ebû Hanife’den, böyle bir satışta bedel rayicin 
üstünde olursa töhmet kalkacağı için bunu caiz gördüğü nakledilmiştir. 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre, bir kimse vekil sıfatıyla yukarıda 
sayılan hısımlarına rayiç bedelle satış yapabilir. Çünkü vekâlet mutlak 
olunca, satış kapsamına bu hısımlar da girer ve burada töhmet söz konusu 
olmaz. Bu hısımların mülkleri ayrı olduğu için bunlar arasında karşılıklı 
yararlanma söz konusu olmaz J 1485 ^ 

Şâfiîlerde tercih edilen görüşe ve Hanbelîlerden iki rivayetten birisine göre, 
vekilin vekâlet verene ait malı kendisi veya küçük çocuğu için satın alması 




caiz değildir. Ancak babasına, dedesine, ergin oğluna ve kendisinden 
bağımsız diğer füruûna satabilir. Bu, yabancıya satmış gibi olur J 1486 ^ 

Kabzedilen Şeyin Vekil Elindeki Durumu: 

Vekilin, vekâlet verene ait olan mal, nakit para, çek veya senet gibi 
kıymetler onun elinde “vedia” hükmünde emânet sayılır. Bu yüzden kasıt, 
kusur veya ihmali olmadıkça meydana gelecek telef, hasar ve zarardan 
sorumluluğu bulunmaz. 

E) Vekâletin Sona Ermesi: 

Vekâlet sözleşmesi ücretsiz yapılmışsa, tarafları bağlamayacağı ve 
tarafların istedikleri zaman bunu feshedebilecekleri konusunda görüş birliği 
vardır. Eğer süre ve yapılacak iş miktarı belirlenerek akit yapılmışsa bu bir 
“iş sözleşmesi” niteliğinde olur ve Hanefîlerle Mâlikîlerin meşhur görüşüne 
göre bağlayıcı olur. 

Vekâleti sona erdiren durumlar şunlardır: 

1. Vekâlet Verenin Vekili Azletmesi: 

Vekâlet verenin vekili azletmesi ile vekâletin sona ereceği konusunda görüş 
birliği vardır. Burada azlin geçerli olması için iki şart aranır: 

a) Vekilin azledildiğini öğrenmesi, 

b) Vekâletin, başkasının hakkı ile bağlantılı olmaması. 

Vekâlet başkasına ait bir hakla ilişkili olursa, azlin geçerli olması için bu 
hak sahibinin rızası gerekir. Meselâ; bir borç için ipotek edilen arsayı satmak 
üzere vekil tayin edilen kimse alacaklının rızası olmadıkça azledilemez. 

2. Vekâlet Konusu İşi Vekâlet Verenin Bizzat Yapması: 

Meselâ vekilden önce, vekâlet veren vekâlet konusu arsayı satsa vekilin 
görevi sona ermiş olur. 

3. Vekâletten Gözetilen Amacın Son Bulması: 

Davanın sulh yoluyla çözümlenmesi ve mahkemeye ihtiyaç kalmaması 
gibi. 

4. Tarafların Vekâlet Ehliyetini Kaybetmesi: 

Ölüm ve akıl hastalığı vekâlet ilişkisini sona erdirir. Ebû Yusuf akıl 
hastalığının en az bir ay, İmam Muhammed ise bir yıl sürmesi gerektiğini 




söylemiştir. Ebû Hanife de bir ayı esas almış ve fetvaya esas olan görüş de bu 
olmuştur J 1487 1 

5. Vekilin Çekilmesi: 

Vekil kendisini azlederek tek yanlı iradesiyle akdi sona erdirebilir. Ancak 
vekâlet verenin bu durumu bilmesi gerekir ki, bundan zarar görmüş olmasın. 

6. Vekâlet Verenin Dinden Çıkıp Dârulharbe Sığınması: 

Bu görüş Ebû Hanife’ye aittir. Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre, 
bununla vekâlet sona ermez. Çünkü onlara göre mürteddin tasarrufları 
geçerlidir. Bu yüzden vekâlet ancak onun ölümü veya irtidattan dolayı 
öldürülmesi veya hakimin dârulharbe sığındığına hüküm vermesi ile ortadan 
kalkar. Ebû Hanife’ye göre ise mürteddin tasarrufları askıda (mevkûf) kalır. 
Eğer vekâlet veren yeniden İslâm’a dönerse geçerli olur. Mürted olarak 
öldürülür veya dârulharbe kaçarsa, vekâlet ortadan kalkar. Vekilin kendisi 
irtidat edip dârulharbe kaçarsa hâkim onun dârulharbe sığındığına karar 
vemedikçe vekâlet sona ermiş olmaz. 

Yukarıda belirtilen durumlardan azl hali dışındakileri vekil ister bilsin, 
isterse bilmesin bunlarla vekâlet sözleşmesi son bulur J 1488 l 
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VI - KISITLAMA (HACR) 


A) Hacr Terimi ve Kapsamı: 

Hacr sözcüğü, menetmek ve kısıtlamak demektir. Bir fıkıh terimi olarak 
hacr; bir kimsenin devlet gücü ile, kendi malını istediği gibi kullanmaktan 
alıkonmasıdır. Hanefilerin hacr tarifi şöyledir: Hacr; bir kimseyi belli 
sebeplerden ötürü, sözlü tasarruflarda bulunmaktan ve yaptığı sözleşmelerin 
bağlayıcılığından alıkoymaktır. Hacr altında bulunan kimseye “kısıtlı 
(mahcûr)”, kısıtlılık hali kaldırılan kimseye de “izinli (me’zûn)” denir. 
Mecelle’nin kısıtlamayı tarifi şöyledir: Hacr; bir kimseyi sözlü tasarruflarda 
bulunmaktan menetmek olup, kısıtlamadan sonra bu kimseye kısıtlı (mahcûr) 
denir (Mad. 941). Kısıtlı kimse satım veya hibe gibi bir akdi bizzat yapsa, bu 
kısıtlı yönünden bağlayıcı olmaz. Buna bir hüküm gerekmez ve kabzla mala 
malik olunmaz. 

Kısıtlılık daha çok sözlü tasarruflarda etkisini gösterir. Fiillerde hacr 
tasavvur olunmaz. Çünkü vuku bulmuş olan bir fiili kaldırmak mümkün 
olmaz. Kısıtlının yapacağı bir akit velî veya vasisinin icazetine bağlı olarak 
meydana gelir. Velî veya vâsi icazet verirse akit yürürlük kazanır, aksi halde 
ortadan kalkar. * 1489 * 

Şafiî ve Hanbelîlere göre, hacr; Kişiyi belli ehliyet arızalarından dolayı mâlî 
tasarruflardan alıkoymaktır. Bu men, küçük, akıl hastası ve sefihte olduğu 
gibi ya şer’î bir hüküm şeklinde olur veya peşin konuşulan satış bedelini 
ödemeyen müşteriyi, hâkimin kendi malında tasarruftan alıkoyması tarzında 
ortaya çıkar . * 149Q * 

Kişiyi hacr altına almanın meşrûluğu Kitap ve Sünnete dayanır. Âyetlerde 
şöyle buyurulur: “(Allâh’ın sizi başına diktiği mallarınızı beyinsizlere 
vermeyin. Kendilerine bunlardan yedirin, giydirin onlara güzel 
söyleyin” * 1491 * Cenab-ı Hak bu ayette, velilere mallarını sefihlere vermelerini 
yasaklamaktadır. Bu, onları mallarında tasarruftan alıkoymak anlamına gelir. 
Başka bir ayette şöyle buyurulur: “Yetimleri nikâh çağma erdikleri 
zamana kadar gözetip deneyin. Kendilerinde bir olgunluk (rüşd) 
görürseniz, mallarını onlara teslim edin.” * 1492 ^ Burada, yetimlerin 
mallarını koruyup koruyamayacaklarını anlamak için onların denenmesi 
istenmektedir. Âyet, rüşdden önce malların onlara teslimini yasaklamaktadır. 
Diğer bir âyette de şöyle buyrulur: “Eğer üstünde hak bulunan borçlu bir 







beyinsiz (sefih)veya zayıf akıllı olur, yahud da bizzat yazdırmaya gücü 
yetmezse, velisi dosdoğru yazdırsın.”*^ 4 Burada, borcu yazdırmaya, onu 
bir teminata bağlamaya gücü yetmeyen borçlunun yerine bu görevi velisinin 
yapması istenmektedir. 

Hz. Peygamber, Muaz (r.a.)’ı mal, konusunda hacretmiştir. Hz. Osman da 
(ö.35/655), malını saçıp savurması yüzünden Abdullah b. Ca’fer’i 
tasarruflarında kısıtlamıştır / 1494 ^ 

B) Kısıtlama Sebepleri: 

Kişiyi hacr altına almanın iki sebebi olabilir. Ya şahıs kendisi veya malı 
bakımından korunur, yahut da başkalarının menfaati gözetilir. Akıl hastası, 
küçük, sefih ve malını saçıp savuran kişinin kısıtlanması kendi yararı içindir. 
İflâs eden borçlunun kısıtlanması, alacaklıların; ölüm hastasının kısıtlanması 
ise, terekenin üçte birinden fazlasında mirasçıların haklarını korumak 
amacına yöneliktir. 

Hacr’i gerektiren sebeplerin bir bölümü üzerinde İslâm fakihlerinin görüş 
birliği vardır. Bir bölümü ise tartışmalıdır. 

İsâm fakihleri tarafından ittifakla kabul edilen hacr sebepleri şunlardır: 
Küçüklük (sığar, sabâvet). Akıl hastalığı (cünûn), bunaklık (ateh), kölelik 
(rikk), umuma zarar verme (zarar-ı âmm), ölüm hastalığı (maradu’l-mevt). 

Ebû Hanife (ö. 150/767) ve diğer bazı müctehitlere göre, sefihlik (sefeh, 
sefâhet), aptallık (beleh, belâhet, gaflet) ve borç (deyn) hacr sebebi değildir. 
Bu sonuçları hacr sebebi sayanlara göre, bunun ayrıca hâkim kararma 
dayanması gereklidir. Umûma zarar verenlerin durumu da aynı hükme 
tabidir. Küçüklük, akıl hastalığı, bunaklık ve kölelik ise, hâkim kararma 
gerek olmaksızın, kendiliğinden hacr sebebi olarak ortaya çıkar. 

1. Küçüklük 

Hanefî ve Malikîlere göre küçükler, mümeyyiz ve gayr-i mümeyyiz olmak 
üzere ikiye ayrılır. Gayr-i mümeyyiz çocuk yedi yaşından küçük olanlar, 
mümeyyiz de yedi yaşla büluğ çağı arasındaki çocuklardır: Hadiste şöyle 
buyurulur: 

“Yedi yaşma girdikleri zaman çocuklarınıza namazı emredin’ 41495 ^ 
Mümeyyiz iyi ile kötüyü, almakla vermeyi, satmakla satın almayı birbirinden 
ayırdedebilen bir fikrî, zihnî ve beden olgunluğuna ulaşan kimsedir. 
Yukarıdaki hadis, bunun yedi yaşından itibaren başladığına işaret eder. Beşerî 





hukukta, mahkemelerde küçüklerin herhangi bir haksız fiilden sorumlu olup 
olmadıklarını tayin için, doktara muayene ettirilmesi, özellikle fakir ve 
mümeyyiz olup olmadıklarının adlî tıp müessesesinden sorulması yoluna 
gidilmektedir. 

Tasarruflar fiille veya sözlü olur. Gasb veya itlaf gibi fiillerin küçük ve akıl 
hastasının hacr altına alınmasında bir etkisi olmaz. Telef edilen şeyin tazmini 
gerekir. Çünkü hacr, fiiller üzerinde değil, yalnız sözler üzerindedir. Bu 
sebeple, gayri mümeyyiz küçüğün bütün tasarrufları bâtıldır. Onun eda veya 
tasarruf ehliyeti yoktur. Çünkü akıl ve temyiz gücüne sahip değildir. Bu 
yüzden, onun rıza ve kastı söz konusu olmaz. Tasarruf; küçüğe yararlı olsun 
veya zararlı bulunsun yahut da yararla zarar arasında bir özelliğe sahip olsun 
hüküm değişmez. 

Mümeyyiz küçüğün tasarrufları üçe ayrılır: 

a) Tamamen yararına olan tasarruflar geçerlidir. Hibe, sadaka ve vasiyeti 
kabulü veya mübah malları mülk edinmesi gibi. Başkasına vekil sıfatıyla alış¬ 
veriş, nikâh, talak, dava ve tesellüm gibi tasarrufları da geçerlidir. Bunlar, 
çocuğun yetişmesine yardımcı olur ve muhtemel zarar müvekkile aittir. 

b) Tamamen zararına olan tasarruflar geçersizdir. Hibe, sadaka, vakıf, 
âriyet, borca kefâlet ve talâk gibi. Bunlar, onun adına velisi tarafından da 
yapılamaz. 

c) Hem menfaate, hem de zarara ihtimali bulunan tasarruflar. Alış-veriş, 
kiraya vermek, kiralamak, rehin vermek ve almak gibi. Ancak, bu tasarruflar 
velinin iznine bağlı olarak meydana gelir. Veli icazet verirse akit yürürlük 
kazanır, vermezse ortadan kalkar. Velî, fâhiş gabin derecesinde küçüğün 
aleyhine olan tasarrufta icazet veremez. Diğerlerinde küçük için maslahat 
olup olmadığını araştırır ve buna göre karar verir. 

Şâfiî ve Hanbelilere göre ise, mümeyyiz veya gayr-i mümeyyiz küçüğün 
mâlî tasarrufları bâtıldır. Ancak Şâfiîlere göre, mümeyyiz küçüğün 
tasarrufları, velî izin verse bile geçerli olmaz. Hanbelîler aksi görüştedir. 
Velinin izin verdiği konularda, mümeyyiz küçük üzerinde hacr kalkar. 

Mümeyyiz küçüğün, namaz, oruç, hac gibi ibadetleri yapması büluğdan 
önce farz değilse de edası sahihtir ve sevabı ana baba ile bunların yapılmasına 
vesile olanlara gider J 1496 l 

İslâm fakihleri rüşd çağma ulaşmadıkça, çocuğa malının teslim edilmemesi 
gerektiğinde görüş birliği içindedir. Çünkü Cenab-ı Hak, mallarını onlara 
teslim için büluğ ve rüşdü şart koşmuştur J 1497 ^ 

Rüşd sözcükte; makul davranmak, doğru yolu bulmak anlamına gelir. 









Mecelle’deki tarifi şöyledir: “Rüşd, malını muhafaza hususunda takayyüd 
ederek sefeh ve tebzirden tevakki eden kimsenin vasfıdır.” (Mad., 946. 947) 
Küçük, büluğa reşid olarak ulaşırsa, malı kendisine verilir ve üzerinden hacr 
kalkar. Ancak mal teslim edilirken şahit bulundurmak, daha sonra çıkabilecek 
anlaşmazlıkları önler. Âyette şöyle buyurulur: “Mallarını kendilerine 
verdiğiniz zaman, verdiğinize dair şahit tutun.” ^ 1498 ! Çoğunluğa göre, 
böyle bir kimseden hacrin kalkması hâkim kararını gerektirmez / 1499 ^ 

Mümeyyiz küçük büluğ çağma, reşid olmaksızın girerse malı kendisine 
teslim edilmez. Aptallık sebebiyle hacri devam eder. Nisa suresi altıncı ayette 
buna işaret vardır. Saîd b. Cübeyr (ö.95/713): “Kişi sakalından tutulur ama 
reşid olmayabilir” demişlerdir. Sefâhet devam ettikçe kişi altmış yaşma da 
girse hüküm değişmez. Âyette şöyle buyurulur: “(Allâh’ın, yaşayışınızın 
sebebi kıldığı mallarınızı, aklı zayıf olanlara (süfehâ) vermeyin.” ^ 150 °1 

Ebû Hanife’ye göre, reşid olmadan büluğa erenler yirmi beş yaşma kadar 
hacr altında kalırlar. Sonra reşid olmasa da malları kendilerine verilir. Aksi 
halde, insanın şerefi ayak altına alınmış olur. Ayette şöyle buyurulur: 
“Yetim, rüşdüne erinceye kadar, onun malına en güzel yolun dışında 
yaklaşmayın”^^ Yirmi beş yaş, dede olabilecek bir yaş olup; kişi bu yaşta 
son olgunluk çağma ulaşmış bulunur. Tasarruftan alıkoymanın amacı 
te’diptir. Bu yaştan sonra çoğunlukla te’dip gerçekleşmez.^ 2 ^ 

2. Akıl Hastalığı: 

Akıl ve temyiz kabiliyeti arızalanınca edâ ehliyeti dayanaksız kalır ve 
ortadan kalkar. Burada önemli olan husus, tasarruf sırasında temyiz 
kabiliyetinin bulunup bulunmadığıdır. Bu yüzden akıl hastalığı sürekli ve 
süreksiz diye ikiye ayrılır. 

a) Sürekli akıl hastalığı (mecnûn-ı mutbak). Bunlar gayr-i mümeyyiz 
küçükler gibi tam olarak ehliyetsizdirler. Hiçbir kavlî tasarrufları geçerli 
olmaz. Velâyet yetkileri kalkar. Sadaka ve hibe gibi teberruları geçerli olmaz. 
Alım-Satım, ikrar, talâk gibi tasarrufları ve tüm akitleri bâtıl olur. Ancak 
hâmile bırakma ve başkasının malını telef etme gibi fiilleri, hukukî 
sonuçlarını doğurur. Şahıs ve mal aleyhine vereceği zarar tazmin edilir. 

b) Sürekli olmayan akıl hastalığı (mecnûn-ı gayri mutbak). Bunlar, akıl 
hastalığı sürekli olmayan, ara sıra iyileşen hastalardır. Hasta, aklı başında 
iken yaptığı hukukî tasarruflardan sorumludur. Yeter ki, o işi yaparken 
temyiz kudretinin bulunduğu sabit olsun. Meselâ; epileptiklerin iki nöbet 







arasındaki zamanda aklı başındadır. Uykuda gezenler (seyr fi’l-menâm) diğer 
zamanlarda mümeyyizdirler. Melankolik ve nevrastenik kimselerin durumu 
da böyledir J 1503 ! 

3. Bunaklık: 

Bunak (ma’tuh) akıl ve şuuru bozulmuş, anlayışsız ve konuşması karışık 
olmakla birlikte akıl hastası gibi rast geldiğine sövüp sataşmayan kimsedir. 
Bunaklık doğuştan veya sonradan olabilir. Bunama ileri derecede ise bunak 
gayr-i mümeyyiz sayılır ve akıl hastası gibi olur. Bütün tasarrufları geçersiz 
olur. Bunama hafif olur ve bunak temyiz gücüne sahip bulunursa Hanefi ve 
Malikilere göre zararlı tasarrufları batıl, yararlı olanlar sahih, zararla yarar 
arasında yer alanlar ise velisinin icazetine bağlı (mevkuf) bulunur. Bu 
mümeyyiz küçük gibi olur J 1504 ^ 


4. Kölelik 

Köleliğin sebebi savaş ve esirliktir. Kölelik ârizi bir haldir. İslâm, çeşitli 
yollarla köle azadını teşvik eder. Köle cezaların yarısını çeker. Köle ve 
cariyenin efendisinin izni ile evlenme hakkı vardır. Akrabalık ile kölelik 
bağdaşamaz. Köle, namaz, oruç, gibi bedeni ibadetlerle yükümlüdür. Fakat 
hacla yükümlü değildir. Kölelik, mal edinmeye, mirasa, şehadet, velâyet, 
kaza ve hilafet gibi tasarruflara engeldir J 1505 ^ 

5. Ölümle Sonuçlanan Hastalık (Maradu’l-Mevt) 

Bir hastalığın, ölümle sonuçlanan hastalık sayılması için, genellikle ölüme 
götüren cinsten olması ve ölümün araya sağlık girmeden bu hastalığa bağlı 
olarak meydana gelmesi gereklidir. (Mecelle, mad, 1595). Bir hastalık, 
temyiz gücü devam ettiği sürece aslında ehliyetleri ortadan kaldırmaz. Ne 
Allah ve ne de kul hakları düşmez. Namaz, zekât ve borçların düşmemesi 
gibi. Ancak Allah hakkı olan yükümlülükler kudretle sınırlı olduğu için, 
meselâ hasta, namazını ayakta kılamazsa, oturarak veya ima ile kılar. Oruç 
tutamazsa iyileşince kaza eder, iyileşme ümidi yoksa tutamadığı oruçların 
yerine fidye verir. 

Mirasçıların hakkını korumak için, ölüm hastasını hacr altına almanın 
cevazında mezhep imamları görüş birliği içindedir. 

a) Hastanın borcu servetine denk veya daha fazla ise her çeşit teberru ve 
vakıf tasarrufunda mahcûr sayılır. Alacaklılar razı olmadıkça bu tasarruflar 






yürürlük kazanamaz. Borcu malından az ise (artan malı üzerindeki 
teberruları) kalan malın üçte birini geçmediği takdirde muteber olur, geçerse 
mirasçılarının rızasına bağlı olur. 

b) Borcu yoksa, yine malının üçte birinden fazlasını teberru edemez. Bir de 
mirasçılara hibe yapamaz. Bütün bunlar mirasçıların rızası olmadıkça 
yürürlük kazanmaz. 

Ölüm hastasının şahsı veya ailesi ile ilgili nafaka, tedavi masrafı vb. 
tasarrufları başkasının icazetine bağlı olmaksızın yürürlük kazanır J 1506 ^ 

6. Sefihlik 

Sefih; aklı başında, temyiz gücü tam olmasına rağmen malı üzerinde akıl ve 
mantık dışı tasarruflarda bulunan kimsedir. Malını yerli yersiz saçıp savurur. 
Ebû Hanife bunların hacrini caiz görmez. Ebû Yusuf, İmam Muhammed, 
İmam Şafiî, Malik ve Ahmed b. Hanbel’e göre, bunların, mallarını telef 
etmelerini önlemek için hacredilmeleri gerekir. Uygulama bu sonuncu görüşe 
göre olmuştur. İmam Muhammed, bunların hacrinde hâkimin hükmünü 
gerekli görmez. 

Sefihler, her türlü ibadet ve tekliflere muhataptırlar. Evlenme, boşanma 
gibi, rucû edilmeyen kavlî tasarrufları geçerlidir. Bunun dışındaki tasarrufları 
mümeyyiz küçüğün tasarrufları gibidir. ^ 

7. Aptallık (Beleh) 

Alış-verişlerinde, ellerinde olmaksızın fahiş bir şekilde aldanan iyi kalbli ve 
şuuru bozuk kimselerdir. Bunlar hüküm bakımından, malı telef ve israftan 
ötürü hacredilen sefihlerin aynıdır. Hakim isterse bunları hacreder J 1508 ^ 

8. Borçluluk 

Borçlular üçe ayrılır: Mâlî durumu iyi olduğu halde borcunu vermek 
istemeyen ve onu sürekli geciktiren kimse. Malı borcuna denk veya 
borcundan daha az olanlar. Ödeme güçlüğü çeken ve elinde hiçbir karşılığı 
bulunmayan kimse. 

Ebû Hanife’ye göre, borçlular hacredilmez. Hâkim bunların mallarını 
satamaz. Varsa para ve borç cinsinden mallarını alacaklılarına istihsanen 
verebilir. Mal satılıp borç ödenmezse, hâkim alacaklıların isteği üzerine 
borçluyu hapseder. Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve öteki üç mezhebe göre, 
borçlular, alacaklıların isteğiyle hâkim tarafından hacredilir. 







Mâlî durumu iyi olan borçlular, mallarını satıp borçlarını ödemekten 
kaçınırlarsa, hâkim onların mallarından yeteri kadarını satar ve bedelini 
alacaklılara dağıtır. Ancak hâkim, borçlunun ailesi için zarûrî ihtiyaçlarından 
olan yiyecek, bir iki kat elbise gibi giyecek, mesken ve benzerlerini satamaz. 

[15091 

9. Umuma Zarar Vermek 

Bunlar aslında kavlî tasarruflarından alıkonmaz, fakat hacr olunarak 
meslekten men edilirler. Topluma zararlı kimselerden bazıları şunlardır: 
Sapık Müftî; Böyle müftîler halkı saptırmamaları için fetva vermekten men 
edilirler. Cahil tabipler; Bunlar halkın sağlığını tehlikeye sokacakları için 
meslekten men edilirler. Bu gibi yasaklamalar, “İyiliği emir ve kötülüğü 
nehiy” türündendir. Mecelle’nin 26. maddesinde “Zarar-ı âmmı def için 
zarar-ı has ihtiyar olunur” denilmektedir J 1510 ^ 

Hacri gerektiren sebepler ortadan kalkınca hacr de kalkar. Buna göre, sefih 
aklını başına alıp malını korumaya başlayınca, akıl hastası ve bunak 
iyileşince, borçlu malını satıp borcunu verince, ölüm hastası ölmeyip 
iyileşince, umuma zarar veren kimse, kendisini ıslah edip zararsız hale 
gelince ve mümeyyiz küçük reşid olarak, büluğ çağma ulaşınca hacr kalkmış 
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VII - İSLÂM’DA ZORLAMA İLE İLGİLİ 
ESASLAR (İKRAH) 


A) İkrah Terimi ve Kapsamı: 

İkrâh; zorlamak, bir kimseyi istemediği ve çirkin gördüğü bir sözü 
söylemeye veya bir işi yapmaya mecbur etmek demektir. Bir fıkıh terimi 
olarak; bir kimsenin başkasına yaptığı, ondaki rızayı kaldıran veya ehliyetini 
yok etmediği halde, onun ihtiyarını (seçme hürriyeti) bozan yahut da kişinin 
şer’î yükümlülüğünü kaldıran zorlama ve korkutma halini ifade eder. 
Mecelle’nin tarifi şöyledir: “İkrâh; bir kimseyi korkutmak suretiyle rızası 
olmaksızın bir iş işlemek üzere haksız yere zorlamaktır.” (Mecelle, madde 
948) 

İslâm’da, insana din, inanç ve vicdan özgürlüğü tanınmış; iradeyi baskı 
altına almak ve insanı rızası olmayan işlere zorlamak yasaklanmıştır. İkna 
etme, güzel öğüt, toleranslı davranış ve en güzel irşad ve eğitim metodunu 
bulup uygulamak İslâm’ın amacıdır. Kur’an-ı Kerim’de şöyle buyurulur: “Ey 

Peygamber! İnsanları Rabbinin yoluna hikmetle ve güzel öğütle davet et. 
Onlarla en uygun şekilde mücadele et. Şüphesiz ki Rabbin, yolundan 
sapanı da, doğru yolda yürüyenleri de çok iyi bilir.” ^ 1512 ^ “Dinde zorlama 
yoktur. Hak yol, bâtıl yoldan ayrılmıştır. Kim tağutu inkâr edip (Allâh’a 
iman ederse, muhakkak ki o, kopmayan sağlam bir kulpa sarılmıştır. 
Allah, her şeyi çok iyi işiten ve çok iyi bilendir.” ^ 1513 ^ 

Ayetin inme sebebi şu olaydır: 

Huseyn el-Ensârî’nin müslüman olmayan iki oğlu Ensar’dan bazılarıyla 
birlikte yiyecek almak üzere Medine’ye gelmişlerdi. Babaları; “müslüman 
olmadan sizi bırakmam” dedi. Oğulları İslâm’a girmek istemeyince, Hz. 
Peygamber’e başvurdu ve; “Ben bakıp dururken, benden bir parça olan 
çocuklarım ateşe mi girsin?” dedi. Bunun üzerine yukarıdaki ayet nazil oldu. 
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Başka bir ayette iradesi zorlanan kimse için bazı kolaylıklara işaret edilir: 

“Mü’minler mü’minleri bırakıp da, kâfirleri dost ve idareci 
edinmesinler. Kim bunu yaparsa, ona Allah’tan hiç bir şey (yardım) 
yoktur. Meğer ki, onlardan gelebilecek bir tehlikeden dolayı sakınmış 
olasınız. Allah size, asıl kendinden korkmanızı emrediyor. Nihayet gidiş 
de ancak O’nadır.”^ Bu ayetteki; “meğer ki onlardan gelebilecek bir 








tehlikeden dolayı sakınmış olasınız” hükmünün tefsirini İbn Abbas şöyle 
yapar: “Bu, kalbi iman ile dopdolu olduğu halde, diliyle küfür kelimesini 
söyleyip, işkence ve ölümden kurtulmuş olmasıdır. Böyle yapan kimse hem 
hayatını kurtarır, hem de o anda günahı kaldırıldığı için, sorumlu 
olmaz. ”Dül6] hm Kesir, bu konudaki ruhsatı şöyle açıklar: “Bazı yer ve 
zamanlarda inkârcıların şerrinden korkanlar, niyyet ve kalblerinden değil de, 
dış görünüş bakımından kendilerini koruyacak şekilde davranabilirler.’’^^ 

Hanefilere göre, ölüm tehlikesi ve bir uzvun koparılması söz konusu 
olunca, bir kimsenin diliyle küfür kelimesini açığa vurmasında bir sakınca 
yoktur. Hz. Peygamber’in Ammar b. Yâsir’e verdiği müsaade, bu konuda en 
büyük delildir. Ammar’m ana ve babası inançlarından vazgeçmedikleri için 
Kureyş müşriklerince şehid edilmiş, kendisi de dayanılmaz işkence 
karşısında, müşriklerin söylenmesini istediği küfür sözlerini söylemiştir. 
Ammar’ın durumu Hz. Peygamber’e ulaşınca, kendisine, küfür kelimelerini 
söylerken kalbinin durumunu sormuştur. Ammar b. Yasir; “İman ile mutmain 
olarak buldum” cevabını verince, Rasûlullah (s.a.); “Eğer yine aynı işkenceyi 
yaparlarsa, onların istedikleri sözleri söyleyip kurtulabilirsin” buyurmuştur. 
Bunun üzerine şu ayet-i kerime inmiştir: “Kalbi iman üzere sabit ve 
bununla mutmain olduğu halde, ikrâha uğratılanlar müstesna olmak 
üzere, kim imanından sonra, (Allâh’ı tanımaz, küfre göğsünü açarsa, işte 
(Allâh’ın gazabı o gibilerin başınadır. Onların hakkı en büyük 
azaptır.” ^ 1518 ^ 

Hz. Peygamber; “Şüphesiz Allah, ümmetimden hata, unutma ve üzerine 
zorlandıkları şeyin hükmünü kaldırmıştır.”^-' buyurmuştur. 

Bu duruma göre, zor altında iken, dil ile küfür kelimesini söylemek, imanın 
zail olmasına sebeb teşkil etmez. Zira kalbı tasdik mevcuttur. O şartlarda 
dahi; küfrü gerektiren bir söz söylemekten ve kâfirlerin dediklerini 
yapmaktan kaçınmak, ölümü göze almakla mümkündür. Bu sebeple, ikrah 
altında iken küfrü gerektiren söz söylemek caiz olur. Fakat mü’min sabreder, 
küfür kelimesini söylemez ve bu sebeble katledilirse, büyük sevap kazanır. 
Zira Ashab-ı Kiram’dan Hubeyb b. Adiyy küfür kelimesini, bütün işkencelere 
rağmen söylemedi ve onu idam ettiler. Rasûl-i Ekrem (s.a.) Hubeyb’e 
“Seyyidü’ş-Şühedâ” (şehitlerin efendisi) ismini verdi ve buyurdu ki: “O 
cennette benim arkadaşımdır.” İslâm’ı aziz kılmak için kâfirlerin isteklerini 
yerine getirmekten kaçınmak azimettir. Küfür kelimesini söyleyip kurtulmak 
ise bir ruhsattır J 1520 ^ 







B) Zorlamanın Şartları: 


1. Korkutanın, Söylediğini Yapacak Durumda Olması: 

Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre başkasından yardım istemek 
mümkün olup da, o şekilde tehditten kurtulmak imkân dahilinde bulunsa bile 
yine ikrah hali gerçekleşir. 

2. Korkutulanın, Korkutulduğu Şeyin Derhal 
Gerçekleşmesinden Korkması: 

Korkutulan, söylenen şeyi yapmadığı takdirde, tehlikeye maruz bulunduğu 
kanaatine sahip olmalıdır. Bu konuda onun galib zannı ölçü alınır. 

3. Korkutmanın, Zorlananın veya Yakınlarının Mal, Can veya 
Uzuvlarına Karşı Yapılmış Olması: 

Büyük İslâm hukukçusu es-Serahsî (ö.490/1097) yakınlara karşı vuku bulan 
korkutma altında yapılan bir satım akdini kıyasa göre geçerli kabul ederken, 
bunun istihsan prensibine göre bir korkutma sayılacağını belirtir. Çünkü 
kişiye, babasına veya eşine yapılacak işkence, kendisine yapılacak 
işkenceden daha ağır gelebilir. 

İslâm fakihleri ikrahı üç kısma ayırır: 

1. Tam ikrah: Zorlananın mal, can veya uzvunun telefine yol açabilecek 
ağırlıktaki ikrah. 

2. Eksik ikrah: Malın bir kısmını telefle tehdit, uzuvların telefine yol 
açmayacak şekildeki dövme, tehdit, hapis ve bağlamakla tehdit bu kısma 
girer. 

3. Yakınlara verilecek zararla ikrah: Ana, baba, dede, nine, çocuklar, 
torunlar ve eş gibi yakınlardan birisine eziyetle tehdit bu kısma girer. 

C) Zorlamanın Hükmü: 

İkrah, söz ve fiillerin sonuçlarına etki yapar fakat ehliyetin aslını ortadan 
kaldırmaz. Geçerli olan ikrah, tam olsun, eksik bulunsun, sözleri hükümden 
düşürür. Bu nedenle, ikrah altında yapılan ikrarlar geçerli olmaz. Ancak, 
ikrah hali kalktıktan sonra rıza gösterilmesi hali müstesnadır. Tam veya eksik 
ikrahtan her ikisi de rızayı yok eder. Bağlayıcı akid ve sözlerde ise karşılıklı 
rıza esastır. Nitekim Kur’an’da: "... Aranızda mallarınızı batıl yollarla 




değil, ancak karşılıklı rızaya dayanan ticaretle yeyin.” (en-Nisa, 4/29) 
buyurulmuştur. Hz. Peygamber de; “Bir kimsenin malı, ancak onun gönül 
hoşluğu ile helal olur.”^^- buyurmuştur. 

Zorlananın fiilleri, zorlamanın tam veya eksik olmasına göre değişik hükme 
tabi olur. Eksik ikrah, zorlananı fiilinin sonucu bakımından mutlak olarak 
serbest bırakmaz. Meselâ bir kimse hapisle tehdit edilerek içki içmeye veya 
bir şahsı öldürmeye zorlansa, teklifi yerine getirirse tamamen sorumlu olur. 
Çünkü karşılaştığı eziyeti kabul ederek istenilen şeyi yapmayabilir. Söyleneni 
yapmadığı takdirde uğrayacağı eziyet tahammül edilir cinstendir. 

Tam ikrahta ise zorlanan, işlediği fiilden sorumlu olmamakla birlikte, 

korkutan sorumlu olur. Sorumluluk ikisi arasında yer değiştirmiş bulunur. 
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VIII -BAŞKASININ MALINI ZORLA 
ELE GEÇİRME (GASB) 


A) Gasb Terimi ve Meşrû Olmayışının Delilleri: 

Gasb; bir şeyi zorla ve haksız yolla sahibinin elinden almak, zorlamak ve 
mütekavvim bir malı malikinin elinden izni olmaksızın, ona maldan el 
çektirecek şekilde almak demektir. Mecelle’nin tarifi şöyledir: Gasb; bir 
kimsenin izni olmaksızın malını alma ve ele geçirme olup, alana “gâsıp”, 
gasp yoluyla alman mala “magsûb (gasbedilmiş mal)” denir. (Mad. 881) 

İslâm’a göre alım-satımı meşrû olan mala “mütekavvim mal” denir. Gaspta 
mala el koyma hırsızlık yoluyla olmamalıdır. Mal malikten alınmış 
olabileceği gibi, kiracı, rehin veya emanet (vedîa) olarak yanında 
bulundurandan da gasbedilmiş olabilir. Mâlikîler bu tarife; malın zorla, 
haksız yere ve silahlı çatışma olmaksızın ele geçirilmesi şartını da 
eklemişlerdir. 1 ^ 211 * 

İslâm’da başkasının malını gasbetmek kitap, sünnet ve icmâ’ delilleri ile 
yasaklanmıştır: “Ey iman edenler, birbirinizin mallarınızı haram yollarla 
yemeyiniz. Meğer ki, o mallar sizden karşılıklı rızaya dayanan bir ticaret 
malı ola.” * 1524 * “Birbirinizin mallarını haksız yere yemeyin. İnsanların 
bir kısım mallarını bile bile günaha girerek yemek için onları hâkimlere 
aktarmayın.” 1111 * 

Hadislerde şöyle buyurulur: “Şüphesiz sizin kanlarınız, mallarınız; bu 
ayınızda, bu beldenizde, bu gününüzün haramlığı gibi birbirinize haramdır. 
1526 ! “Müslüman bir kimsenin malı, başkasına gönül rızası bulunmadıkça 
helal olmaz.” * 1527 ! “Kim bir karış toprağı zulüm yoluyla ele geçirirse, Allah 
kıyamet gününde yedi kat toprağı onun boynuna tasma gibi takar.” * 1528 * 

Gasbın haram oluşunda, İslâm hukukçularının görüş birliği vardır. 
Gasbedilen mal hırsızlık nisabına ulaşmasa bile başkasının malını zorla ele 
geçirmek demektir; o da İslâm’a göre büyük günahtır. 

B) Gaspla İlgili Hükümler: 

Gasb olayının gerçekleşmesi, Ebû Hanîfe ve Ebû Yusuf’a göre; bir 
kimsenin mal sahibinin malını haksız yere elinden alarak kendi tasarrufuna 
geçirmesiyle; İmam Muhammed’e göre mal sahibinin, malı üzerindeki 









tasarruf hakkını haksız olarak yok etmesiyle; diğer üç mezheb imamlarına 
göre ise; gâsıbın, bir başkasının malını kendi eline geçirmesiyle mümkün 
olur. Temeldeki bu tür farklı anlayışlar, gasb’ın teferruat konularındaki 
fetvaların da farklı olmasına sebep olmuştur. 

Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre gasb yalnız menkul mallarda söz konusu 
olur. Gayr-i menkul gasba elverişli değildir. Çünkü mal sahibinin maldan 
elini çekmesi başka yere nakil ve değiştirme ile olabilir. Bu ise ancak 
menkullerde gerçekleşir. Arazi, bina, apartman gibi akarda ise başka yere 
nakil düşünülmediği için gasb fiili gerçekleşemez. Bu yüzden bir kimse bir 
gayr-i menkulü gasbetse, mal onun elinde iken sel baskını, toprak kayması 
gibi semavî bir âfetle helâk olsa, bu iki müctehide göre, malike el çektirmekle 
gasb gerçekleşmediği için tazmin etmek gerekmez. Ancak malın helâki 
gasbeden tarafından olmuşsa ödemesi gerekir. Burada gasba değil telefe 
(itlafa) itibar edilir. 

İmam Muhammed, Züfer ve diğer üç mezhep imamına göre; gasb 
hükümleri gayr-i menkulleri de kapsamına alır. Çünkü haksız olarak 
yararlanma menkullerde olduğu gibi gayr-i menkullerde de olabilir. Bunun 
delili: “Kim bir karış toprağı zulüm yoluyla gasbederse, Allah onun boynuna 
yedi kat toprağı tasma gibi takar”^^ i hadisidir. 

İmam Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, gasbedilen malın yavru, süt ve 
meyve gibi ayrı (munfasıl) veya yağlanma, irileşme gibi bitişik (muttasıl) 
fazlalıkları helâk olsa, bu fazlalıkları gasbedenin tazmin etmesi gerekmez. 
Çünkü malikin bunlar üzerinde henüz tasarruf eli bulunmamaktadır. İmam 
Muhammed, İmam Şâfiî ve Hanbelilere göre ise, bunları da tazmin eder. 
Çünkü asıl malı haksız yere elde tutmakla fazlalıkları da aynı şekilde tutmuş 
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Gasbedenin gasbettiği maldan (binmek, içinde oturmak gibi) yararlanması 
halinde, bu yararlanmayı tazmini gerekmez; çünkü bu bir mal değildir. 
Mâlikin elinde iken mevcut değildi. Şâfiî ve Hanbelîlere göre ise ecr-i misil 
bu durumda ödenir. İEââli 

Müslümana ait şarap, domuz eti gibi mütekavvim olmayan bir malı 
gasbeden kimse bunu telef etse veya tüketse yahut şarabı sirkeye çevirse, 
gasbeden müslüman olsun, zimmî olsun tazmin etmesi gerekmez. Çünkü 
şarap ve domuz eti gibi alım satımı caiz olmayan şeyler müslüman hakkında 
mütekavvim mal değildir. Müslüman veya zimmî, zimminin şarabını veya 
domuzunu yok etse tazmin etmeleri gerekir. Çünkü bunlar, ehl-i zimmete ait 
muteharrim bir maldır. Domuz onlara göre, bizdeki koyun hükmündedir. Ebû 






Hanife’ye göre, müslümana ait eğlence aletlerini tahrip etmek tazmini 
gerektirir. Çünkü bunlardan meşru olmayan eğlence dışında da yararlanmak 
mümkündür. Ebû Yusuf, İmam Muhammed ve Malik’e göre ise, müslümana 
ait şarabı, domuzu, eğlence aletlerini (melâhî) ve putları telef etmek tazmini 
gerektirmez. Delil şu hadistir: “Allah ve Rasûlü, şarap, murdar hayvan eti, 
domuz ve putların satımını yasakladı.”^^ Bunların müslüman nezdinde 
ekonomik değeri yoktur. Bu yüzden tazmini gerekmez. Ancak bunlar gayr-i 
müslimlere ait olursa, bu takdirde tazmin edilmeleri gereklidir / 1533 ^ 

Gaspedilen arsa üzerinde yapılan bina veya dikilen ağaçlar, masrafı 
gâsıbdan alınmak suretiyle, yıktırılabilir ve arsa üzerinde meydana gelen 
zarar, gâsıba ödettirilir. Gasbedilen bir malın, gâsıbın elinde bulunduğu 
sürede aynıyla muhafazası için gereken masraflar gerçek mal sahibine 
ödettirilemez (Gasbedilen hayvanların sulanması, muhafazası, gasbedilen 
ağaçların aşılanması ve sulanması için gereken masraflar gibi). Mağsub, 
zararı ve bedeli ödenince gâsıbın malı olur. 

Gasbedilen malın geliri gâsıba aittir, aynısını iade etmek mecburiyetindedir. 
Ancak İmam Muhammed’ e göre, vakıf ve yetimlere ait olan akar mallarla 
kiraya verilmek için tayin edilmiş olan akarların gelirleri gasıba ait değil, 
sahihlerine aittir. Mâliki ve Şâfiî ekolüne göre ise gasbedilen akarların gelir 
ve menfaatleri, mal sahibine aittir. Gâsıbın hukukî durumu ne ise, o malı 
gâsıbdan gasbeden ikinci gâsıbın hukukî durumu da aynıdır. 

Gasbedilen bir mal, mevcut ise gasbedildiği şekliyle sahibine gasbedildiği 
yerde iade edilmesi gerekir. Malı iade için gereken masraflar, gâsıba aittir. 
Gasbedilen mal harcanmış ve yok edilmiş olursa, gâsıb tarafından ödenmesi 
gerekir. Eğer mal, değeri verilebilecek cinsten ise bu değer takdir edilerek 
verilir; misli verilebilecek cinsten ise (buğday, vb. gibi), mislini vermek 
gerekir. Gâsıb, eğer kendi malından birşey ilavesi ile gasbedilen malın bazı 
vasıflarını değiştirirse, mal sahibi ya malının kıymetini ya da ilave edilenin 
kıymetini ödeyerek malın aslını alır. Mağsub, ismi değişecek şekilde 
(buğdayın öğütülerek un yapılması gibi) değişikliğe uğratılırsa gâsıb, bedelini 
öder ve mal da onun olur. Gasbedilen ağacın meyveleri, hayvanın sütü ve 
yünleri, mal sahibine aittir. Gasbedilen bir binanın veya arazinin gasbdan 
sonra meydana gelen zararı, malın aslıyla birlikte sahibine ödenir. Gasbedilen 
arazi veya arsa üzerinde yapılan ev ve ağaç gibi fazlalıklar, asıl maldan daha 
kıymetli ise, gâsıb tarafından gasbedilen malın bedeli ödenerek gâsıbın 
mülkiyetine geçer. Bir kimse, başkasının tarlasını gasb yolu ile nadas ettikten 
sonra sahibi tarlayı geri alınca, o kimse nadas işçiliği için bir ücret isteyemez. 





Gasbedilen bir malın kıymeti, gasbedildiği zamanki değerine göre ödetilir. 

Gasbedilen bir malın aslında, cinsinde, nevinde, miktarında, vasfında ihtilaf 
edilince, yemin ettirilmek kaydıyla gasıbın sözü geçerlidir. Gasbedilen malın 
zekatı verilmez, çünkü sahibine iade edilmek mecburiyeti vardır. Bir 
müslümanın, gayr-ı müslim olduğu için bir şahsın malını gasb etmesi caiz 
değildir. Gasbedilen bir arsa üzerine yapılan bir camide namaz kılmak 
Hanefilere göre caiz, Şafiîlere göre ise mekruhtur. Sahibi bilinmeyen 
gasbedilmiş bir mal, fakirlere ve kamu yararına olan bir yere tasadduk edilir. 
Para veya benzeri gasbedilen bir malla yapılan ticaret (alış-veriş) sahihtir, 
ancak kazancın tasadduk edilmesi gerekir. Ancak mal yanlışlıkla gasbedilmiş 
olursa günah ve sorumluluk bulunmaz; malın iadesi veya tazmini ile yetinilir. 
Gasbeden, dayak ve hapis cezası ile te’dib olunur. Gasbedilen mal mevcutsa 
aynen geri verilir. İade masrafları da gasbedene aittir. Gasbedilen mal helak 
olmuşsa tazmin edilmesi, yani bedelinin ödenmesi gerekir. Tazmin ölçü, tartı 
veya standart olup sayı ile alınıp satılan (mislî) mallarda misliyle, bunun 
dışındakilerde kıymetiyle olur. Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, gasbedilen 
malda sonradan meydana gelen muttasıl veya munfasıl fazlalıklar (ziyadeler), 
malikin bunlar üzerinde tasarruf eli bulunmadığı için tazmin edilmez; İmam 
Muhammed, Şafiî ve Hanbelilere göre ise tazmin edilir. Aynı zamanda bu 
mal bir ticari mal ise ondan elde edilen kârın sadaka olarak verilmesi icab 
eder. Gâsıb bu kazancı yiyemez J 1534 1 
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IX - BAŞKASININ MALINI TELEF ETME 

(İTLÂF) 


İtlaf; yok etme, öldürme, gereksiz yere harcama demektir. Bir fıkıh terimi 
olarak; bir malı örfe göre yararlanılır olmaktan çıkacak şekilde telef etmek 
anlamına gelir. Hanefi fakihlerinden el-Kâsânî (ö. 587/1191) suçları; insana 
veya hayvana ve eşyaya karşı işlenen suçlar olmak üzere ikiye ayırır. Hayvan 
ve eşyaya karşı işlenenleri de gasp ve itlâf olmak üzere iki bölümde mütalaa 
eder J 15351 

İtlâf, tazmini gerekli kılan bir sebeptir. Çünkü başkasının hakkına tecâvüz 
ve ona zarar vermektir. Ayette; “Kim sizin hakkınıza tecâvüz ederse, siz de 
size yaptığı tecavüzün aynısıyla mukabele edin.” ^ 15361 buyurulur. Hz. 
Peygamber de; “İslâm’da zarar ve zarara karşı zarar yoktur” buyurmuştur. 
Gaspta bile tazmin gerekince, malı telefte öncelikle gerekir. Çünkü bu, sırf 
hakka tecavüz ve zarar vermedir. Hatta başkasının malına zarar vermenin 
kasten ve hata yoluyla olması telef edenin büluğ çağma ulaşıp ulaşmaması, 
temyiz kudretine sahip olup olmaması arasında bir fark yoktur. Bütün bu 
durumlarda tazmin gerektiği konusunda dört mezhebin görüş birliği vardır. 

Hatta uyuyan veya akıl hastası olan da mala verdiği zarardan sorumludur. 
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Acı bir haber vermekten veya hakimin gebe bir kadını davet etmesi 
yüzünden can telefi meydana gelse tazmin gerekmez. Çünkü sebep sonuç 
arasında bağlantı yoktur. Mal sahibinin malının başından uzaklaştırılması 
telefe yol açmışsa, eğer mal menkulse tazmin gerekir; gayri menkulse 
gerekmez. İmam Muhammed’e göre ise, gayr-i menkullerde de gasb ve telef 
hükümleri uygulanır J 1538 l 

Mal telefine dolaylı yoldan sebep olma İslâm hukukçuları arasında görüş 
ayrılığına neden olmuştur. 

Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, kapı, pencere ve benzeri yerleri açık 
bırakarak malın çalınmasına sebep olan, bir hırsıza veya zalime yol 
göstererek veya hayvanın bağını çözerek mal telefine sebep olan kimse malı 
tazmin etmez. Çünkü mücerred olarak kapıyı açık bırakma, hayvanı serbest 
bırakma vb fiiller her zaman doğrudan telefe sebep olmadığı için bunlara bir 
hüküm gerekmez. Mâliki ve Hanbelilerde ise, bu kimseye tazmin gerekir. Bir 
kabın ağzını açık bırakmanın yol açtığı telefte de aynı hüküm uygulanır J 1 I 

İtlafta tazminin gerekmesi için şu şartların bulunması aranır: 







1. Telef edilen şey mal olması gerekir. Bu yüzden ölü hayvanın, deri ve 
kanın, âdî toprağın tahrip edilmesi tazmini gerektirmez. Çünkü bunlar şer’an 
ve örfen mal değildir. 

2. Malın, sahibine göre mütekavvim sayılması icab eder. Mütekavvim mal; 
darda kalmaksızın kendisinden yararlanmanın şer’an mübah olduğu maldır. 
Bu sebeple, müslümana ait şarap ve domuzun telefi halinde tazmin gerekmez. 
Telef edenin müslüman veya zimmî olması sonucu etkilemez. Çünkü bunlar 
müslüman hakkında mütekavvim mal değildir. Gayri müslime ait şarap veya 
domuza gelince; bunları telef eden müslüman olsun, başkası olsun tazmin 
eder. 

3. Telefin devamlı bir zarar oluşturması gerekir. Mal eski haline 
getirilebilirse tazmin gerekmez. 

4. Telef edenin tazminin vücûbuna ehil olması gerekir. Meselâ, bir kimse 
kendi malını telef etse bir şey gerekmez. 

5. Tazminden bir yarar olmalıdır. Harbînin malını telefte müslümana ve 
dâru’l-harpte müslümanın malını telefte harbi üzerine tazmin gerekmez. 
Çünkü bir belde hâkiminin, hükümlerini başka bir belde halkı üzerinde infaz 
etme yetki ve velayeti yoktur. Harbînin malı İslâm nazarında mübahtır. Bunu 
alan kimse gaspçı sayılmaz. Âdil, bâğînin (âsî); bâğî, âdilin malını tahrip etse 
tazmin gerekmez. Çünkü bunların birbiri üzerinde velâyet ve hükmetme 
yetkileri yoktur. 

Başkasının malını dolaylı yoldan (tesebbüben) telefte tazminatın gerekmesi 
için telefin; hakka tecavüz yoluyla veya kasıtla olması gerekir. Meselâ, 
umumi yolda idarecilerden izinsiz bir çukur kazan ve çevresinde gerekli 
tedbirleri almayan kimse, bu kuyuya düşüp ölen bir hayvanı tazmin eder. 
Komşu arazinin suyunu kesen ve mahsulün kurumasına sebep olan kimse de 
bunu öder. Ayrıca sebebin, sonucu, âdetlere göre araya başka bir sebep 
girmeksizin meydana getirmesi gerekir. Meselâ, izinsiz umumi yol üzerinde 
kazılan bir kuyuya bir hayvanı üçüncü bir şahıs itse ve ölümüne sebep olsa, 
hayvanı, kuyuyu kazanın değil, onu o kuyuya itenin tazmin etmesi gerekir. 
Bir malın zaruret halinde tahribi veya tüketilmesi tazmine engel teşkil etmez. 
Telefte tazmin gaspta tazmin gibidir. Yani mal mislî ise misliyle; kıyemî ise 
kıymetiyle tazmin edilir J 1540 ^ 
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X - İNSANLAR ARASI ANLAŞMAZLIKLARIN 
SULH YOLUYLA ÇÖZÜLMESİ (SULH) 


A) Sulhun Tarifi ve Delilleri: 

Anlaşmazlığı gidermek için iki kişi veya iki taraf arasında yapılan sulh 
anlaşmasına “sulh akdi” denir. Sulh genel olarak anlaşmazlık konusu olan 
şeyden daha azı üzerinde yapılır ve taraflar arasındaki anlaşmazlığı sona 
erdirir. 

Sulh akdi insanlar arası muamelelerde söz konusu olur. Müslümanla kâfir, 
İslâm devlet başkanı ile devlete baş kaldıran bâğî veya şiddetli geçimsizlik 
halinde eşler arasında yapılacak sulh anlaşması bu akdin kapsamını 
genişletmektedir. 

İnsanlar arasındaki anlaşmazlıkların sulh yoluyla giderilmesi menduptur. 
Hâkim, tarafları sulha zorlayamazsa da onları buna teşvik eder. Ancak 
taraflardan birisinin haklı olduğu ortaya çıkarsa, hakimin hükmü uygulaması 
gerekir. 

Sulh akdi ayet, hadis veya icmâ’ delillerine dayanır. Kur’an-ı Kerim’de 
şöyle buyurulur: “Eğer bir kadın kocasının uzaklaşmasından veya yüz 
çevirmesinden endişe ederse, o kadınla erkeğin aralarını sulh yoluyla 
ıslah etmelerinde bir sakınca yoktur. Sulh daha hayırlıdır. İnsanın 
özünde kıskançlık duygusu vardır. Eğer iyi geçinir ve kötülükten 
sakınırsanız bu daha hayırlıdır. ^ 1541 ! 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Müslümanlar arasında haramı helal ve 
helali haram kılmayan sulh akdi caizdir.” ! 1542 ! Şarabı helal sayma veya 
nikahlı eşi ile cinsel temasta bulunmama konusunda yapılacak sulh anlaşması 
haramı helal, helali haram kılma niteliğinde olup geçersizdir. 

Sulhun meşruluğu üzerinde İslâm bilginlerinin görüş birliği vardır. Bu akit, 
insanlar arasındaki anlaşmazlıkları kaldırdığı için yararlı bir akit türüdür. 

B) Sulhun Çeşitleri: 

Sulh, müslümanla zimmî veya müste’men, bâğî ile İslâm devlet başkanım 
meşrû sayan tebea, geçimsizlik halinde eşler arasında veya davacı ile davalı 
arasında mâlî olan veya mâlî olmayan konularda yapılabilir. 

Sulh akdi üçe ayrılır: 







1. Davalının İkrarda Bulunduğu Anlaşmazlığı Sulh Yoluyla 
Çözümleme: 

Bir kimse başkasında bir alacağı olduğunu iddia etse, davalı da böyle bir 
borcu bulunduğunu ikrar ve itirafta bulunsa, sonra davacı onunla asıl 
borcundan başka bir bedel üzerinde anlaşsa ikrara dayalı sulh söz konusu 
olur. Bu sulh bedeli, dava konusu cinsinden olabileceği gibi; yararlanma, bir 
yerde belirli bir süre çalışma veya bir evde oturma kabilinden de olabilir. Bu 
çeşit sulhun caiz olduğu konusunda bilginler arasında görüş birliği vardır. 
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İkrara dayalı sulh akdi bir mal yerine başka mal üzerinde yapılmışsa satım 
akdi gibi sayılır. Bir hah yerine kumaş üzerinde sulh anlaşması yapmak gibi. 
Bu, tarafların rızası ile bir malın başka malla mübadelesi niteliğindedir. Bu 
yüzden de gayr-i menkul olunca bunda şüf’a (bk. “Şüf’a” mad.) cereyan eder; 
ayıp sebebiyle geri verilebilir; kendisine şart muhayyerliği sabit olur ve 
bedelin bilinmezliği onu fasit kılar. Çünkü bu bilinmezlik, anlaşmazlığa 
götürür. Diğer yandan bedeli teslime gücün yetmesi de şarttır. 

Bir mal yerine evde oturma gibi bir yararlanma üzerinde akit yapılmışsa, 
buna kira hükümleri uygulanır. Çünkü bu, bir mal karşılığında menfaatleri 
temlik etmektir. Akitlerde itibar, sözcüğe değil anlamadır. Kira süresinde, 
taraflardan birisinin ölümü ile akit sona erer. 

2. Davalının İnkârına Dayalı Sulh: 

Davalının dava konusunu inkârı üzerine yapılan sulhtur. Meselâ; bir kimse 
başka birisinin üzerinde bir hakkı olduğunu iddia etse, davalı ise bu hakkı 
inkâr etse, ancak daha sonra taraflar bu dava konusunun bir bölümü üzerinde 
sulh yapsalar; böyle bir sulh Hanefi, Maliki ve Hanbelilere göre caizdir J 1544 ^ 
Ancak bunun için davacının dava konusu şeyin kendisine ait bir hak 
olduğuna inanması, davalının ise aksi görüşte olması, fakat husûmeti kesmek 
üzere davacıya üzerinde anlaştıkları bir bedeli ödemesi şarttır. 

3. Davalının Susması ile Yapılan Sulh: 

Davacının dava konusu şeyi ikrar veya inkâr etmeyip susması üzerine 
yapılan sulhtur. Bir kimse başka birisi üzerinde bir hakkı bulunduğunu iddia 
etse, davalı bunu ikrar veya inkâr etmeksizin sussa, sonra da bu konuda 
onunla sulh akdi yapsa; çoğunluk fakihlere göre böyle bir sulh akdi geçerli 
olur. 





Sulh Akdinin Başka Akitlerle İlişkisi: 

Sulhun altı çeşit akitle birlikte bulunması mümkündür. 

1. Satış anlamı taşıyan sulh: Bir kimse başkasında bulunan bir şeyi dava 
eder ve onunla dava konusu şeyden başka bir mal veya para üzerinde 
anlaşırsa; bu mal veya para sulh bedeli olmuş bulunur. 

2. Hibe anlamında sulh: Bir kimse başkasındaki bir ayn’ı dava etse, sonra 
bundan daha azı üzerinde sulh akdi yapsalar; kalan kısım hibe olmuş bulunur. 

3. Kira akdi anlamında sulh: Dava konusu şey yerine, başka bir mal 
davacıya belli bir süre için kiraya vermekle bu çeşit sulh akdi meydana gelir. 
Davalının bir süre davacının işinde çalışmayı kabul etmesi de bu niteliktedir. 
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4. Ariyet verme anlamında sulh: Dava konusu şeyden davacının 
yararlanması üzerine sulh yapılabilir. Yararlanma süresi sınırlı veya sınırsız 
olabilir. 

5. İbra anlamında sulh: Dava konusu para alacağının bir bölümü üzerinde 
sulh anlaşması yapmak gibi, “Seni bin lira borcunun yarısından ibra ettim” 
demekle bu sulh gerçekleşir. 

6. Selem anlamında sulh: Zimmette borç kalabilen misli bir bedel 
karşılığında sulh yapmak böyledir. Dava konusu mal karşılığında bir ay sonra 
bir ton buğday vermeyi davalının kabul etmesi bu niteliktedir. 

C) Sulhun Rükünleri ve Tarafları: 

Sulhun rüknü icap ve kabuldür. Davalının “Seninle şu bedel üzerinde sulh 
olalım” teklifine, davacının “Kabul ettim veya razı oldum” gibi sözleriyle 
sulh akdi meydana gelir. 

Sulhun Şartları: 

Sulh akdinde şartlar, ya bu akdin tarafları veya dava konusu yahut da sulh 
bedeli ile ilgili bulunur. 

Sulh Akdinin Tarafları ile İlgili Şartlar: 

1. Akıllı olmak: Akıl hastasının veya temyiz gücüne sahip olmayan 
küçüğün yapacağı sulh akdi geçerli değildir. Çünkü çocuğun ve akıl 
hastasının tasarruf ehliyeti yoktur. 

Erginlik şart değildir. Açık bir yararı olunca, tasarrufa izinli küçük çocuğun 
yapacağı sulh da geçerli olur. 

2. Küçük aleyhine sulh anlaşmasında, sulhun çocuğa açık bir zarar 
vermemesi gerekir. Bir kimse, bir çocukta bir alacağı olduğunu dava etse; 




babası küçüğün malı üzerinde sulh anlaşması yapsa; verdiği mal dava konusu 
şeyin miktarı kadar veya insanların mislinde gabn-i fahiş saydığı bir fazlalıkla 
sulh yapılsa bu caizdir. Çünkü bu durumda sulh ivazlı bir akit sayılır. 

Eğer davacının delili yoksa sulh caiz olmaz. Çünkü böyle bir durumda sulh, 
küçüğün malını teberru anlamı taşır. Teberru ise sırf zarar olup, buna baba 
malik olamaz. 

Ancak baba sulh bedelini kendi malından karşılarsa bu caiz olur. Çünkü 
bunun küçüğe bir zararı bulunmaz. 

3. Küçük yerine sulh yapacak kimsenin baba, dede veya vasi gibi kendi 
malında tasarrufta ehil kimselerden olması gerekir. 

4. Sulh yapanın mürted olmaması gerekir. Çünkü Ebû Hanife’ye göre 
mürteddin tasarrufları askıdadır. Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre ise 
bu tasarruflar nafizdir. Onlara göre mürted kadının sulh yapması ise ittifakla 
caizdir. 

D) Sulh Bedeli ile İlgili Şartlar: 

Sulh bedelinin mütekavvim bir mal olması gerekir. Şarap, domuz eti, kan 
gibi İslâm’a göre alım-satımı caiz olmayan şeyler sulh bedeli olarak 
belirlenemez. Çünkü sulhta ivazlı akit anlamı vardır. Bu yüzden satım 
akdinde bedel olmaya elverişli olmayan şey sulh bedeli de olamaz. Sulh 
bedeli menkul veya gayri menkul bir mal olabileceği gibi, borçlanma veya 
menfaat kabilinden de olabilir. 

Dava konusu olan şey bir ayn olup, sulhda ikrara dayalı bulunursa, sulh 
bedeli miktar ve nitelikleri belli olmak şartıyla bir mal da, borç da olabilir. 
Çünkü böyle bir sulh iki taraf için de satım akdi niteliğindedir. Bu durumda 
dava konusu şey satılan mal, sulh bedeli ise satış bedeli niteliğinde olur. 

Sulh bedeli mevcut, belirli bir mülk edinilmiş bir ayn olunca, mislî veya 
kıyemî mal niteliğinde olabilir. 

Sulh bedeli zimmette borç olarak kalacaksa miktar ve nitelikleri belirli 
standart bir mal olması gereklidir. Çünkü bu şeyler semen olmaya 
elverişlidir. 

Nitelikleri belirli bir hayvan sulh bedeli olarak zimmet borcu şeklinde 
belirlense böyle bir sulh akdi caiz olmaz. Çünkü böyle bir hayvan, mal 
karşılığında zimmette sabit bir borç olarak kalmaz. 

Dava konusu şey zimmet borcu (deyn) olur ve sulh da ikrara dayalı 
bulunursa, şu hükümler uygulanır: 

1. Eğer dava konusu altın, gümüş veya nakit para ise, iki durum söz konusu 





olur. Sulh bedeli ile dava konusu olan alacak ya cinsleri farklı olur veya aynı 
cinsten bulunur. 

a) Dava konusu olacak nakit para, sulh bedeli miktarı ve nitelikleri belirli 
bir mal olursa, sulh akdi geçerli olur. Burada akit, alacağı bir mal karşılığında 
satmak niteliğindedir. Yüz gram altın alacağı yerine nitelikleri belirli bir top 
kumaş almak gibi. Sulh bedeli dirhem, dinar veya nakit para dışında bir borç 
olarak belirlense sulh caiz olmaz. Çünkü bu durum borcu borçla satmaya yol 
açar. 

b) Dava konusu olan alacakla, sulh bedeli aynı cins ve miktarda olursa 
böyle bir sulhun geçerli oluşunda şüphe yoktur. Yüz gram altın alacağı için 
yine yüz gram altın üzerinde sulh anlaşması yapmak gibi... 

Diğer yandan sulh bedeli, miktar ve nitelikte alacaktan daha az ise sulh yine 
caizdir. 100 gr. altın alacağı yerine 50 gr. altın üzerinde sulh akdi yapmak 
gibi... Burada davacı alacağının bir bölümünü almış, geri kalan için borçluyu 
ibra etmiş sayılır. 

Sulh bedeli miktar ve nitelikte, asıl alacaktan daha fazla ise sulh akdi caiz 
olmaz. 100 gr. altın alacağı yerine 150 gr. üzerinde sulh akdi yapmak gibi... 
Çünkü bu durumda fazlalık faiz olur. 

Sonuç olarak, sulh akdi altın, gümüş veya nakit para olarak davacının hakkı 
cinsinden daha azı üzerinde yapılmışsa; bu hakkın bir bölümünü almak, 
kalanından ise borçluyu ibra etmek anlamına gelir. Sulh akdi yine bunlardan, 
davacının hakkı cinsinden, asıl alacaktan daha fazla bir miktar üzerinde 
yapılmış olur veya nakit para veya mal olarak başka bir cins üzerinde 
yapılmış bulunursa ivazlı akit söz konusu olur. Buna göre, davacı peşin bir 
alacak için aynı miktardaki vadeli bir alacak üzerinde sulh akdi yapsa bu akit 
geçerli olur. Bu, alacağın tecili anlamına gelir. 

Sulh, bunun aksine vadeli alacağı peşin olarak alma şeklinde olsa yine 
geçerlidir. Burada davacı hakkını almış, borçlu da te’cil konusundaki hakkını 
terk etmiş olur J 1545 ^ 

2. Dava konusu alacak altın, gümüş veya nakit para dışında mislî mallardan 
zimmet borcu olursa; sulh bedelinin bunun cinsinden olup olmamasına göre 
iki durum söz konusu olur. 

a. Sulh bedeli, asıl alacak cinsinden ise, bunlar miktar ve sıfatta bir olunca 
sulh akdi caiz olur. Burada kabz şart koşulmaz. Çünkü davacı hakkının 
ayn’ını almış bulunur. 100 kg. buğday alacağı için aynı nitelik ve miktarda 
buğday için sulh anlaşması yapmak gibi... 

Miktarda ve sıfatta hakkından daha azı için sulh yapılsa caiz olur. Burada 



akit ivazlı sayılmaz, kalanda indirim uygulanmış bulunur. Çünkü bu, 
hakkının bir bölümünü almak, kalanından ibra etmek demektir. Burada da 
kabz şart değildir. 

Miktarda değil yalnız sıfatta hakkından daha azı üzerinde sulh akdi yapsa 
bu da caiz olur. Burada davacı hakkının aynını almış ve davalıyı da borcun 
sıfatından ibra etmiş olur. Kabz yine şart değildir. 

Miktar ve sıfat olarak veya sıfat olarak değil, miktar olarak hakkından daha 
fazlası üzerinde sulh akdi yapılsa; sulh caiz olmaz. Çünkü bu faizdir. Ancak 
miktar olarak değil, sıfat olarak asıl alacaktan fazlası üzerinde sulh akdi 
yapılsa, caiz olur ve bu ivazlı akit sayılır. 100 ölçek Kanada cinsi buğday 
alacağı için yine 100 ölçek Rus cinsi buğdayı kabul etmek gibi... 

b. Dava konusu alacakla sulh bedelinin cinsleri ayrı olursa, burada sulh 
bedeli altın, gümüş ve nakit para kabilinden ise sulh caiz olur. Taraflar 
birbirinden ayrılmadan kabz şarttır. 

Sulh bedeli ölçü veya tartı ile alınıp satılan bir mal ise, sulh akdi caiz olur. 
Mecliste kabz şarttır. Böylece deyn’in deyn ile mübadelesinden sakınılmış 
olur. Meselâ; bir kimsenin başkasında bir ölçek buğday alacağı olsa, borçlu 
ile vadeli bir para üzerinde anlaşma sağlansa, bu sulh akdi geçerli değildir. 
Çünkü böyle bir işlem deyn’i deyn ile değişme niteliğindedir. 

E) Sulh Akdinin Konusu ile İlgili Şartlar: 

Üzerinde sulh akdi yapılabilecek konular şunlardır: 

1. Konunun Allahu Teâlâ’ya ait bir hak olmayıp insana ait bir hak olması 
gerekir. Bu hakkın mal (ayn), zimmet borcu veya kısas ve ta’zir cezası gibi 
mal sayılmayan bir hak olması mümkündür. Ancak zina, hırsızlık, içki içme 
cezası gibi Allah hakkı olan bir hak üzerinde sulh akdi yapmak geçerli 
değildir. Meselâ; bir kimse zina eden veya hırsızlık yapan yahut içki içen 
birisini yakalayıp hakimin önüne getirmek istese bu kimseler bir mal veya 
para karşılığında kendilerinin serbest bırakılması için yakalayan kimse ile 
sulh anlaşması yapsalar bu akit batıl olur. Çünkü hadler Allah haklarındandır. 

2. Akdin konusunun sulh yapana ait bir hak olması gerekir. Eğer hak ona 
ait değilse sulh anlaşması batıl olur. 

3. Sulh akdi konusunun sulhu yapana ait sabit bir hak olması da gerekir. 
Meselâ; kocası tarafından boşanan bir kadın, yanındaki çocuğun bu kocaya 
ait olduğunu iddia etse, erkek bu kadınla daha önce evli olduğunu inkâr etse, 
çocuğun nesebini bu erkeğe bağlamak için bir mal karşılığında sulh 
anlaşması yapsalar, akit batıl olur. Çünkü nesep kadının değil çocuğun 



hakkıdır. Başkasının hakkından dolayı da bir bedele hak kazanamaz J 1546 ^ 

F) Sulh Akdinin Hükümleri: 

1. Sulh akdi davacı ve davalı arasındaki husumeti ve anlaşmazlığı sona 
erdirir. Artık aynı konuda bunların davası dinlenmez. 

2. Şüf’a (ön alım) hakkı sahibi için bu hak sabit olur. 

3. Ayıp sebebiyle geri verme hakkı doğar. Sulh akdi, dava konusu ikrara 
dayalı ise, geri verme hakkı her iki taraf için de söz konusu olur. Çünkü bu 
takdirde satım akdi niteliği bulunur. Akit inkâra dayalı ise, bu hak yalnız 
davacıya ait olur. Çünkü bu takdirde akit yalnız davacıya nisbetle satış 
hükmündedir. 

4. Görme muhayyerliği sebebiyle geri verme hakkı doğar. Bu hak sulhun 
her iki çeşidinde de söz konusu olur. 

5. Menkullerden olduğu zaman sulhun iki çeşidinde de kabzdan önce sulh 
bedelinde tasarruf caiz değildir. Buna göre, davacı menkul olan sulh bedelini 
kabzdan önce satamaz, hibe vb. tasarruflarda bulunamaz. Ebû Hanife ve Ebû 
Yusuf’a göre sulh bedeli gayr-i menkul ise kabzdan önce tasarruf caiz olur. 
İmam Muhammed aksi görüştedir. 

6. Sulh akdi yapmak için vekil olan kimse, dava konusu olan hakkı değil, 
sulh bedelini borçlanmış olur. Çünkü bedelli bir sulhta satış hükümleri 
uygulanır / 1547 ^ 

G) Sulh Akdini Ortadan Kaldıran Durumlar: 

1. İkâle: Kısas dışındaki sulh akitleri, tarafların karşılıklı rızası ile 
feshedilebilir. Çünkü sulh akdinde malı mala bedel kılma anlamı vardır. Bu 
da satışta olduğu gibi feshi kabul eder. Kısas konusunda sulh ise, öldürülenin 
velisinin kısası uygulatma hakkını düşürmek demektir. Bu ise, katili af 
niteliğindedir. Bu yüzden de boşamada olduğu gibi, fesih imkânı bulunmaz. 
Yani önce katili affedip, daha sonra bu aftan vazgeçmek geçerli değildir. 

2. Mürteddin dâru’l-harbe sığınması veya irtidadı yüzünden öldürülmesi 
sulh akdini geçersiz kılar. Çünkü mürteddin tasarruflarının geçerliliği İslâm’a 
yeniden dönmesine bağlıdır. Mürted İslâm’a dönünce tasarrufları yürürlük 
kazanır. Daru’l-harbe sığınır ve hâkim bu sığınmayı hükme bağlar veya 
öldürülür yahut da mürted olarak ölürse tasarrufları bâtıl olur. Bu, Ebû 
Hanife’ye göredir. Ebû Yusuf ve İmam Muhammed’e göre mürteddin 
tasarrufları nâfiz olur. 





3. Ayıp veya görme muhayyerliği sebebiyle sulh bedelini geri vermekle de 
sulh akdi bozulmuş olur. 

4. Menfaat üzerinde sulh akdi yaptıktan sonra, süre geçmeden önce 
taraflardan birisinin ölmesi ile sulh akdi sona erer. Çünkü menfaat üzerine 
sulh akdi icare akdine benzer. İcare ise taraflardan birisinin ölümü ile ortadan 
kalkar. 

Sulh akdi ortadan kalkınca davacı, inkâra dayanan sulh halinde iddiasının 
aslına dönmüş olur. Sulh ikrara dayalı ise davacı dava konusu ile davacıya 
döner. 

Kısas konusunda sulh halinde ise davacı suçu işleyene kısasla değil, diyetle 
döner J 1548 ! 
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XI - İBRÂ 


İbrâ sözlükte; temize çıkarma, kurtarma ve bir şeyden uzaklaşma 
anlamlarına gelir. Bir fıkıh terimi olarak ibrâ; bir kimsenin başkasının 
zimmetinde veya onun tarafında olan kendisine ait bir hak veya alacağı 
düşürmesidir. Alacaklının, borçlunun zimmetinde bulunan alacağını 
düşürmesi ve onu borçtan kurtarması gibi. Hak, bir kimsenin zimmetinde 
olmadığı zaman şüf’a veya lehine vasiyet edilenin meskende oturması gibi, 
bunu düşürmek ve bırakmak bir ibrâ sayılmaz. Belki bu yalnız borcu 
düşürmedir. Her ibrâ bir borcu düşürmedir, fakat her düşürme bir ibrâ 
değildir. 

İbrânın hükmü mendup olup, müslümanlar buna teşvik edilmiştir. Çünkü 
ibrâ; ihsan, iyilik ve Cenâb-ı Hakk’ın rızasını kazandıran bir ameldir. Ayette; 
“Borçlu, darlık içinde ise, ona bolluk zamanına kadar süre vermek 
vardır. Eğer bilirseniz borcu almaktan vazgeçmeniz sizin için daha 
hayırlıdır.” ^ 15491 buyurulur. İbrânın rüknü, ibrâ hakkı sahibinin, hakkını 
terkettiğini ve düşürdüğünü açık bir şekilde ifade eden teklifinden ibarettir. 
Bu akdin meydana gelmesi için kabul şart değildir. Çünkü ibrâ, hakkı 
düşürmektir. Boşama, köle azadı gibi hakkı düşürücü tasarruflar karşı tarafın 
kabulüne bağlı değildir. 

İbrâ; “Seni alacağımdan ibrâ ettim veya alacağımı düşürdüm yahut da sana 
onu temlik ettim veya onu sana bıraktım” gibi sözlerle gerçekleşir. 

İbrâ, borçlunun akit meclisinde veya daha sonra reddi ile reddedilmiş olur. 

Bir hakkını ibrâ edende şu şartların bulunması gerekir: 

1. İbrâ edenin teberru yapma ehliyetine sahip olması gerekir. Bu da onun 
âkil, bâliğ ve reşid olmasını, sefih veya borç sebebiyle hacr altında 
bulunmamasını gerektirir. 

2. İbrâ edeceği hak üzerinde, mâlik, vekil veya vasî gibi bir tasarruf 
velâyetine sahip olması. 

3. Rızasının bulunması. Zorlananın ibrâsı geçerli olmaz. 

Ölüm hastası bir vârisini borçtan ibrâ etse, borç üçte birden az olsa bile, 
ibrâ mirasçıların icazetine bağlıdır. Mirasçı birisini ibrâ etse ve borç da 
terikenin üçte birini geçiyorsa, üçte birden fazlada ibrânın geçerli olması 
mirasçıların icazetine bağlıdır. 

İbrâ edilenin belirli bir kimse olması, müphem ve mechûl bulunmaması 
gerekir. İbrâ konusunun miktar ve niteliği meçhul olabilir. Çünkü ibrâ. 





boşama gibi bir hakkı düşürmekten ibarettir. Bu, bilinse de bilinmese de 
tatbik edilir. Mal (ayn) cinsinden olsa bile borçlardan ibra geçerlidir. Deve 
cinsinden diyet borcu gibi. Kefili kefâletten, bir kimseyi dava hakkından ibrâ 
gibi, haklardan ibrâ da caizdir. İbrâ konusunun, ibrâ sırasında mevcut olması 
gerekir. Bu yüzden geleceğe ait haklarda ibrâ geçerli olmaz. Meselâ bir 
kadının kocasının henüz alınmamış veya boşamadan önce iddet nafakasından 
ibrâ etmesi geçerli değildir. Çünkü henüz ibrâ konusu hak meydana 
gelmemiştir. Bu yüzden nikah akdinden önce boşama geçerli olmaz. Hadiste; 
“boşama hakkı ancak bu hakka sahip olmakla var olur.” ^ 155 °1 İbn Mâce’nin 
rivayetinde ise, “nikâhtan önce boşama yoktur” buyurulur J 1551 1 

İbrânın bir şarta veya gelecek zamana bağlanması gerekir. Ancak şart 
uygun olursa geçerlidir. “Benim, sende bir alacağım varsa veya ben ölürsem, 
sen borcundan berisin” demek gibi. Ölüme bağlanan ibrâ, vasiyet 
niteliğindedir. İbrânın İslâmî prensiplerle çelişmemesi gerekir. Meselâ, sarf 
(nakitlerin alım-satımı) akdinde karşılıklı kabzdan veya küçüğün 
velayetinden ibra gibi, İslâmî hükmü değiştirmeye yol açan tasarruflar 
batıldır. İbra edilen hakta, ibrâ edenin eski bir mülkiyet hakkı bulunmalıdır. 
Çünkü bir kimsenin, yetkili kılınmadıkça, başkasının mülkünde tasarrufu 
geçerli değildir J 1552 ^ 

İbrânın konusu mal, eşya, borçlar ve haklardır. İbrâ mal dâvası veya malın 
kendisi ile ilgili olabilir. Zimmette bulunan borçlardan ibrâ geçerlidir. Çünkü 
ibrânın esası, zimmetteki şeyi düşürmektir. Haklardan ibraya gelince; 

1. Kefâlet, havâle gibi sırf kul haklarından ibrâ ittifakla geçerlidir. 

2. Zina, kazif ve hırsızlık cezası (haddi) gibi sırf Allah haklarından ibrâ, 
Hanefi ve Malikilere göre, dâvâ açıldıktan sonra geçerli değildir. 

3. Tazir, kısas, diyet, intifa, ayıp muhayyerliği ile fesih gibi, kul hakkı üstün 
olan haklardan ibrâ geçerlidir. 

Kocanın, karısının nafakasından, nafaka kocanın zimmetinde mevcut bir 
borç olmadıkça, ibrâ etmesi ittifakla geçerli değildir. 

İbrâ, kapsam bakımından ikiye ayrılır. Genel ve özel ibrâ. Genel ibrâ, 
başkasındaki mal, borç ve şahsa ait her haktan ibrâdır. Özel ibrâ ise, belirli bir 
hakkı içine alır. Özel bir borçtan ibrâ halinde yalnız o borç düşer. İbrâda tarih 
ve şahıs belirtilmişse, ibrâ yalnız bununla sınırlı olur J 1553 ^ 

İbrânın hükmü, özel veya genel ibrâ olmasına göre, ibrâ edilen hakkı 
düşürmesidir. Özel ise, artık ibrânın kapsadığı konularda hakkı istemek caiz 
olmaz ve bu konuda açılacak dava dinlenmez. Genel ibrâ ise, o ana kadar 
meydana gelmiş olan bütün hakları kapsamına alır. Hanefilere göre bir bedel 







karşılığında ibra; mal karşılığı sulh olma anlamındadır J 15 54 ^ 

İslâm bir mü’minin sözle veya yazı ile ortaya koyduğu irade beyanına 
değer verir ve onun sözünü bağlayıcı kabul eder. İbra tasarrufu da söz veya 
yazı ile yapılan “hak düşürücü” tasarruflardandır. 
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XII - İFLÂS 


Bir kimsenin yanında veya tasarrufu altında kendisine ait hiçbir malı 
kalmayacak şekilde borçlanmasına veya mal varlığının borçlarını 
karşılayamaması haline “iflâs” denir. İflâs, fels kökünden bir mastar olup, 
“fels”; altın ve gümüş para dışında bakır, nikel vb. madenlerin alaşımından 
basılan parayı ifade eder. Bu para değersiz olduğu için, iflâs eden kimse için, 
yanındaki değerli altın ve gümüş paraların “fels” çeşidi paraya dönüştüğünü 
ifade etmek üzere bu “iflâs etme” terimi kullanılmıştır. İflâs eden kimseye de 
“müflis” denir. 

Hz. Peygamber çeşitli hadislerinde iflâsın ne olduğunu ve uygulama 
şartlarını göstermiştir. Bir gün çevresindeki sahabelere; “Müflis kimdir?” 
diye sormuş, ashab-ı kiram; “bize göre müflis, kendisine ait hiçbir dirhemi 
(nakit parası) ve malı kalmayan kimsedir” cevabını vermiştir. Bunun üzerine 
Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Ümmetimden gerçek müflis şudur: 
Kıyamet gününde namazını, orucunu ve zekâtını getirir. Bu arada başkasına 
sövmesi, zina iftirasında bulunması, kan dökmesi ve başkasını dövmesi ile 
ilgili kötü amelleri gelir. Bunlara karşılık iyi amelleri (hasenatı) verilir ve 
borçları (kul hakları) bitmeden iyi amelleri tükenir. Alacaklıların hataları 
kendisine yükletilir ve ateşe atılır.” ^ 1555 ^ “Bir kimse iflâs eden birisinin 
yanında kendi malını bulursa, buna başkalarından daha fazla hak 
sahibidir” [t 5561 

İslâm fıkhında borçlular üç kısma ayrılır: Mâlî durumu iyi olup, borcunu 
ödemek istemeyenler; darda olup, ellerinde hiç bir malı olmayanlar; malı 
borcuna denk veya borcu daha fazla olanlar. Bu sonuncusunun vadesi gelen 
borçları ödenemiyor ve mevcut mal varlığı da borcu karşılamıyorsa iflâs 
problemi ortaya çıkar. 

Ebû Hanife’ye göre, borçlar mal varlığını aşsa bile, bir kimse borçları 
yüzünden hacr (kısıtlılık) altına alınamaz. Çünkü aklı yerinde olduğu için tam 
ehliyetlidir ve başarılı bir işletme ile mal varlığını çoğaltması mümkündür. 
Böylece onun tasarruf ve insanlık hürriyeti korunmuş olur. Ancak bu 
durumda kendisine borçlarını, ödemesi emredilir. Bunu yapamazsa, malını 
bizzat satıp borçlarını ödemesi için hapsedilir. Hâkim, borçlunun malını 
satamaz. Ancak, varsa paralarını ve borçların cinsinden olan mallarını 
alacaklılarına istihsân yoluyla verebilir. Borçluyu hapsetmenin sebebi, borcun 
vadesinde ödenmemesi yüzünden alacaklıların zarara sokulması ve onlara 





haksızlık edilmesidir.^-^ 

Ebû Yusuf, İmam Muhammed, Şafiî, Mâlik ve Ahmed b. Hanbel’e göre, 
vadesi gelen borcu, mal varlığını aşan borçlular, alacaklıların isteğiyle hâkim 
tarafından hacredilir. Bu kimse iflâs etmiş sayılır. Mâlikîler bu durumda hacr 
için mahkeme kararını da gerekli görmezler. Hacirle, alacaklıların haklarına 
zarar verebilecek tasarruflar önlenmiş olur. Alacaklılar icâzet vermedikçe 
vakıf, hibe, sadaka, velâyet ve başkasına yeni bir borç ikrarı gibi tasarruf 
muteber olmaz. Herhangi bir malı rayiç bedeliyle satmış olurlarsa, bedeli 
alacaklılara ait olur. Bu satış rayiç bedelin altında bir fiyatla olmuşsa 
alacaklıların icazetine bağlıdır. Alıcı da muhayyer olup, isterse bedeli 
tamamlar, dilerse akdi bozar J 1558 ^ 

Bu gibi tasarruflarda borçlunun ehliyeti, mümeyyiz küçük gibi olur. 
Alacaklılarına zarar verecek mâlî tasarrufları, onların icazetine bağlıdır. Bu 
tasarruflar hibe, vakıf gibi teberru kabilinden olsun veya değerinden daha az 
bir bedelle satmak veya değerinden yüksek bir fiyatla satın almak gibi, satış 
bedelinde müsamahayı kapsayan bedelli (ivazlı) akitlerden olsun müsavidir. 

Hâkim, borcunu ödemeyen borçlunun mallarını satıp, bedelini alacaklılara 
bölüştürür. Satışa, önce bozulacak mallardan başlanır. Sonra telef olacaklar, 
daha sonra da gayri menkuller satılır. Ancak borçlunun ve bakmakla yükümlü 
olduğu kimselerin yiyecek, giyecek, mesken ve benzeri zaruri ihtiyacına ait 
şeyleri satamaz J 1559 ^ 

Ebû Hanife’ye göre, hâkim borçluyu 2-3 ay hapsettikten sonra, malı 
olduğuna dair belirti bulunmaz veya gerçekten yoksul olduğu ortaya çıkarsa, 
“Eğer borçlu darlık içinde bulunuyorsa ona, genişleyene kadar mühlet 
verin” ! 1 560 1 ayeti uyarınca serbest bırakır. Fakat alacaklılar, onu takip eder. 
Yeniden ödeme gücüne kavuşursa, bunu aralarında paylaşırlar. Ebû Yusuf ve 
İmam Muhammed’e göre ise, yoksul borçlular yeni mal kazandığı sabit olana 
kadar takip edilmezler. Çünkü yukarıdaki ayet onlara çalışıp kazanmak için 
bir mühlet vermeyi öngörmektedir. ! 1561 * 

Ebû Hanife’nin borçlulara tanıdığı bu geniş hürriyet zamanla kötüye 
kullanılmış, borçlular mallarını alacaklılardan kaçırmak için muvazaalı olarak 
(hileli yollar) satış göstermiş, bir hayra veya çocuklarına vakfetmiş veya 
hibede bulunmuştur. İşte bu durum karşısında müteahhirûn (sonraki) fakihler 
borcu servetini aşmış kimselerin kısıtlama (hacr) altında olmasalar bile, 
alacaklılar razı olmadıkça vakıf ve hibe gibi tasarruflarının nâfiz (yürürlükte) 
olmayacağına fetvâ vermişlerdir. Kanunî ve II. Selim devirlerinde 
Şeyhülislâmlık yapan Ebûssuud Efendi, sultana arzettiği maruzatında bu 







hususu açıkça belirtmiştir. 
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XIII - ORTAK MALLARIN BÖLÜŞÜLMESİ 

(KISMET) 


Arapça “kısmet”; taksim, pay ve bölme işlemi demektir. Bir fıkıh terimi 
olarak ise; ortak olan veya birbirine karışmış bulunan şeyleri hak sahipleri 
arasında paylaştırmak anlamına gelir. 

Kur’an-ı Kerim’de Salih (a.s.)’ın devesi ile ilgili olarak bir hak 
bölüşümünden şöyle söz edilir: “Onlara, sıralarına göre suyun kendileriyle 
o deve arasında pay edilmiş olduğunu söyle/ ^ 1563 ^ (Allâh’ın Rasûlü de 
ganimet mallarını ashab-ı kiram arasında taksim etmiş ve “Her hak sahibine 
hakkını veriniz” buyurmuştur. 

Ortak malların sürekli bir şekilde “ortak mal” olarak kalması mümkün 
olmaz. Ortakların anlaşamaması, miras malın taksim edilmesinin istenmesi 
gibi hallerde malın bölüştürülmesi zaruret halini alır. 

Osmanlı İmparatorluğu uygulamasında gerekli hallerde ortak mülklerin 
paylaştırılması için halka yardımcı olmak üzere “taksim memurları (kassam)” 
tayin edilmiştir. Bunların maaşı Devletçe karşılanmış, çünkü bu görev 
hakimin görevi gibi kabul edilmiştir. Kassâm, halkın bir takım 
anlaşmazlıklarını çözer. Eğer maaşları Devletçe ödenmezse ortak mal 
sahiplerinden kişi başına “taksim memuru” için belli bir ücret alınması 
yoluna gidilir. 

Taksim; ölçü, tartı, sayı veya metre ile ölçülerek yapılır. Eğer mal mislî 
değilse, bu takdirde kıymet takdiri yapılarak denkleştirilir. Dükkân, daire, han 
gibi gayri menkullere önce kıymet konulur ve denkleştirilir. Daha kıymetli 
yeri alan, diğerlerine fazlalığı nakit parayla öder. Hisseler belirlenince 
numara konulur ve hissedarlar arasında kur’a çikilir. Hisseler birbirinden 
ayırdedilerek ifrazı yapılır. Ribâ cereyan eden mallarda kabala taksim geçerli 
değildir. Meselâ, bir yığın buğdaya ortak olan iki kişiden birisi, şu kısım 
benim, diğer kısım senin olsun diye ölçü veya tartısız taksim yapsa bu geçerli 
olmaz. Taksimin mahkeme yoluyla yapılması için, ortakların tamamının veya 
içlerinden birisinin talepte bulunması gerekir. Rıza yoluyla taksimde bütün 
ortakların rızası şarttır. Çünkü bu bir çeşit hisse mübadelesi olacağından 
karşılıklı rıza gerektirir. Mal mislî ise, bir ortağın hazır bulunmaması taksime 
engel olmaz. Ortakların arasında çocuk ve akıl hastası varsa, velisi onun 
yerine geçer. Hisselerin adaletli bir şekilde denkleştirilmesi gerekir. Hisseler 
arasında fahiş gabin derecesinde miktar veya kıymet farkı varsa, hissesi az 




olan “Taksimde fahiş gabin davası” açabilir. Mal, taksime elverişli değilse 
taksim olunamaz. Meselâ; yalnız erkeklere veya yalnız kadınlara mahsus olan 
ortak hamam taksime elverişli değildir. Ortak alacakların (deyn) taksimi, 
kabzedilmedikçe, geçerli değildir. Çünkü alacak zimmette hükmen mevcut 
fakat gerçekte yok sayıldığı için ayrılıp teslim edilmesi (ifraz) kabil olmaz. 
Taksimin memuru ücreti ortaklardan alacaksa, miktarı taksim olunan malın 
kırkta biri kadardır. Bu ücret Ebû Hanife’ye göre hissedarların sayısına, 
İmameyn’e göre ise hisselerine göre verilir. 

Taksim tamamlandıktan sonra, her ortak kendi hissesine, bağımsız olarak 
malik olur ve dilediği gibi tasarruf edebilir. Ancak bu tasarrufunda komşuya 
fahiş bir şekilde zarar vermemelidir. Aksi halde tasarruftan men olunabilir. 
Ebû Hanife, mülkler üzerinde, başkasına zarar verse bile serbest tasarrufun 
mümkün olduğu görüşündedir. Ancak diğer bazı fakihler bu hakkı fahiş 
zararla sınırlamışlardır. 

Taksim sırasında yol ve su geçirme hakları tanınmışsa, bu şartlara uyulur. 
Yol ve su yolunun başka tarafa çevrilmesi mümkünse çevrilir, değilse eski 
yol ve su yolu hakkı devam eder. 

Taksimi kabil olan ortak bir arsaya, hissedarlardan birisi diğerlerinin izni 
olmaksızın kendisi için bina yapsa, diğerlerinin talebi üzerine bu bina 
kaldırılır. Arsa o şekliyle taksim edilir ve bina bulunan kısım, sahibine isabet 
ederse anlaşmazlık biter. Başka bir hissedara düşerse, binayı -eğer önceden 
izin verilmemişse- yıktırabilir. Bu yıktırmadan dolayı hissenin kıymetinde 
eksiklik olursa, binayı izinsiz yapan bu zararı da tazmin eder J 1564 ^ 



el-Kamer 54/28. 
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XIV - ŞÜF’A (ÖNCELİKLİ ALIM HAKKI) 


A) Şüf’a Terimi ve Meşrûluğunun Dayandığı Deliller: 

Şüf’a; satılan bir malı, ortak veya bitişik komşunun satış bedelini ödeyerek, 
müşteriden geri almada üstün hakka sahip olmasıdır. Mecelle’nin tarifi 
şöyledir: “Şüf’a; satın alınan bir mülkü, alıcıya her kaça mal oldu ise o miktar 
ile temellük etmektir.” (Madde, 950). Buna göre şüf’a; satılan veya bir bedel 
karşılığında bağışlanan bir gayri menkulü alıcıya veya bağışlanan kimseye 
mal olduğu bedel ile alıcıdan veya bağışlanandan, bazı durumlarda ise 
satıcıdan zorla alıp, mülk edinmektir. 

Dört fıkıh mezhebi şüf’ayı yalnız gayri menkullere ait kabul ederken, 
zahirîye ekolü hayvan vb. ortak şeylerde de bunu caiz görürler.” ^ 1565 ! 

Şüf’a Sünnet ve İcmâ’ delillerine dayanır. 

Hz. Cabir’den rivayet edildiğine göre Allah elçisi şöyle buyurmuştur: 
“Taksim edilmemiş durumdaki her taşınmaz malda şüf’a hakkı vardır. Ancak 
sınırlar belirlenip, yollar ayrıldıktan sonra artık şüf’a söz konusu olmaz” ^ 1566 ^ 
Bazı nakillerde, taksim edilmeyen malın arazi, ev veya bahçe olduğu 
belirtilmiştir.^^ Başka hadislerde şöyle buyurulur: “Komşu komşunun 
malını öncelikle satın almada (şüf’a), başkasından daha üstün hakka sahiptir. 
İki komşunun yolları bir ise, komşu kayıp olsa bile dönüşüne kadar 
beklenir.” ^ 1568 1 “Bir ortağın, diğerine haber vermeden payını satması helal 
değildir. Bu durumda öbür ortak isterse alır, dilerse bırakır. Eğer habersiz 
satmışsa artık o, bu mala en fazla hak sahibidir.” ^ 1569 ! 

Şüf’a hakkının meşrûluğu konusunda görüş birliği vardır. 

Şüf’a Hakkının Hikmeti: 

Ortak bir malın birlikte kullanımı, ortakların uyumlu olması ile yakından 
ilgilidir. Anlaşamayan ortakların, ortak mülkten yararlanması zorlaşır. 
Anlaşmazlık uzayınca, ya taksim yoluna ya da bu mümkün olmazsa malı 
kökten satış yoluna giderler. İşte bir ortak kendi payını satmak isteyince, 
alıcının, diğer ortağa zarar vermemesi için İslâm hukuku ona bazı öncelik 
hakları tanımıştır. Kısaca, payını satmaya karar veren bir ortak bunu önce 
diğer ortağa teklif edecektir. O satın almadığı takdirde bir yabancıya satması 
mümkün olur. Eğer ondan habersiz satış yapılmışsa, diğer ortak şüf’a hakkını 
kullanarak satılan hisseyi geri alabilir. Şüf’a hakkı İslâm’da komşu hakkına 








ne kadar önem verildiğini gösterir. 

B) Şüf’a Hakkı Doğuran Durumlar: 

Hanefilere göre şüf’a hakkı doğuran üç neden vardır. Malın kendisinde 
ortaklık, irtifak (geçit, su alma hakkı gibi) ortaklığı veya bitişik komşuluk. 
Bunları aşağıda açıklayacağız. Bunlardan mal ortağına “şerik”, irtifak hakkı 
ortağına “halît” ve bitişik komşuya “el-câru’l-mulasık” denir (bk.Mecelle, 
mad. 1008). 

1. Akarda Ortaklık: 

Bir gayri menkul iki veya daha çok kişi arasında hisseli olur ve ortaklardan 
birisi şâyi hissesini bir yabancıya satarsa, diğer ortakların satılan bu akarda 
şüf’a hakları doğar. Bu haktan yararlanma hisse oranlarına göre değil, ortak 
sayısana göre belirlenir. Meselâ; dört kişi arasında yüzde on, yüzde yirmi, 
yüzde otuz ve yüzde kırk oranında hisseli olan bir gayri menkulde, yüzde on 
payı olan ortak bu payını dışarıdan birisine satsa, diğer üç ortak eşit olarak 
şüf’a hakkına sahip olurlar. Yani alıcıya satış bedelini ödeyerek bu yüzde 
onluk payı zorla geri alma hakları doğar. Delil şu hadisdir: 

“Taksim olunmamış her malda şüf’a vardır.” ^ 1570 ! 

Hanefilere göre, ortak akarın, ortaklardan birisine satılması halinde de diğer 
ortakların şüf’a hakkı bulunur.^ Bina arsaya bağlı olarak değerlendirildiği 
için blok apartmanlarda ortak duvarı olan çift daireler akarda ortak, üst üste 
oturan kat malikleri ise “bitişik komşu” sayılmıştır (bk. Mecelle, madde, 
1011, 1012). Kat mülkiyetinde yolun alt kattan geçmesi de şart değildir. Bu 
duruma göre, çift daire olan bir apartmandan bir daire yabancıya satıldığı 
zaman, bitişik daire sahibinin şüf’a hakkını kullanarak bunu geri alabilme 
imkânı vardır J 1572 1 

Şâfiîlerin daha sağlam görüşüne ve Hanbelilere göre üst katın Şüf’a konusu 
yapılması caiz değildir. Çünkü bina, çatısı ile bir bütündür, bu yüzden de 
menkullere benzer / 1573 ^ 

Hanefilere göre, akarın bölünebilir nitelikte olup olmaması şüf’a hakkını 
etkilemez. Küçük ev, hamam, değirmen ve kuyu gibi taksimi mümkün 
olmayan akarda da şüf’a hükümleri uygulanır. Çünkü onlara göre şüf’anm 
illeti ortaklığın veya komşu olmanın doğurduğu zararı kaldırmaktır. Bu da 
taksime elverişli olmayan şeylerde de gerçekleşir / 1574 ^ 








2. İrtifak Haklarında Ortaklık: 

Mülk sahiplerine tanınan su alma, su geçirme, geçit veya kanalizasyon 
geçirme gibi haklara “irtifak hakkı” denir. Bu hakları kullanacak kişilerin 
değişmesi de, diğer hak sahiplerini yakından ilgilendirdiği için bu haklara 
sahip olanlara da şüf’a hakkı sağlar. İrtifak hakları şüf’a konusunda sınırlı 
tutulmuş, yalnız “su alma hakkı”, “çıkmaz aralığa kapının açılması” ve “artık 
suları geçirme hakkı” şüf’a sebebi sayılmıştır. Hadiste şöyle buyurulmuştur: 
“Ortak, irtifak hakkı sahibinden (halît), irtifak hakkı sahibi, diğerlerinden 
daha üstün hakka sahiptir.’’ ^ 1575 ! 

3. Bitişik Komşuluk (Câr-ı Mulâsık): 

Satılan bir gayr i menkule bütün sınırlarında veya sınırın bir bölümünde 
bitişik olan bütün komşular için eşit şüf’a hakkı vardır. Hadiste şöyle 
buyurulur: “Komşu komşunun şüf’asına başkalarından daha fazla hak 
sahibidir.” ^ 1576 ! 

Çoğunluk müctehitlere göre şüf’a sebebi yalnız gayri menkule ortak 
olmadır. Bundan başka bir nedenle şüf’a hakkı doğmaz onlara göre 
hadislerde geçen “komşu (câr)”dan maksat “satılan mala ortak olan 
komşu’Mur. 11 ^ 3 

Hz. Peygamber (s.a.)’in: “Bir evin komşusu o eve başkasından daha fazla 
hak sahibidir.” ! 1578 ^ hadisi komşunun şüf’a hakkı konusunda daha açıktır. 
Nitekim Hz. Ömer (r.a.), bitişik komşu için şüf’a ile hükmetmesi konusunda 
Kâdî Şurayh (ö.78/697)’a mektup göndermiştir. Bu yüzden Hanefiler, yalnız 
bitişik komşu için bu hakkı tanımıştır. Çünkü şüf’anm sebebi dıştan 
komşulara gelebilecek zararı önlemektir.^ Bazı fakihler, komşu hakkını 
korumak için, şüf’a hakkını bitişik olmayan komşulara, yanlardan kırk 
komşuya, hatta her yönden kırk komşuya kadar kapsamı genişletmişlerdir. 
Ancak bu konuda ileri gitmek mülklerin tekele geçmesine yol açabilir. Bunun 
da topluma bir takım zararları olabilir. 

C) Apartman Katlarında Şüf’a Hakkı Meselesi: 

Kat maliklerinin şüf’a hakkına sahip olması, şüf’anm yalnız gayri 
menkullerde cereyan etmesi prensibi ile yakından ilgilidir. Alt ve üst katlar 
birbirine göre menkul hükmündedir. Bu yüzden kıyasa göre, bunların 
arasında şüf’anm söz konusu olmaması gerekir. Ancak istihsan prensibine 
göre üst kat akara benzer. Çünkü o, alt kata bitişiktir, alt kat ise bir arsa 








üzerine inşa edildiği için akar hükmünde olup, bu nitelik üst katları da 
kapsamına alır.f^i 1 Hatta üst kat yıkılsa bile, bu kat malikinin, yeniden kat 
çıkma hakkının bulunması yüzünden, alt kat satıldığı takdirde bunda şüf’a 
hakkı bulunur. Kısaca, kat çıkma hakkı arsa gibidir ve üst katın inşa alanı 
arsa hükmündedir. Ebû Yusuf bu konuda aksi görüştedir J 1581 ^ 

Hanefilerin üst katları, zemin kat gibi akar hükmünde ve bitişik komşu 
sayması İbn Âbidin (ö. 1252/1836) tarafından şöyle açıklanır: Katlar birbirine 
ve arsaya sürekli kalışla bağlı ve bitişiktir. Bu yüzden gayri menkul sayılırlar. 
Binanın daha sonra yıkılması da böyle bir hakkı hukuken sona erdirmez. 
Buna göre, bir arsa üzerindeki sabit tesisler, ağaçlar, değirmen, kuyu ve katlar 
gayri menkulün kapsamına girer. Ancak bu tamamlayıcı parçalar satışa 
sokulmamış olursa şüf’a hakkı doğmaz J 1582 ^ 

Birkaç katlı bir binada şüf’a hakkı nasıl kullanılır? 

Katlar arasında geçit hakkında ortaklık var ise “irtifak hakkı” sebebiyle, 
yoksa “bitişik komşuluk” sebebiyle şüf’a hakkı doğar. Meselâ; üç katlı bir 
binanın her katı ayrı kapı ve merdivenlerle sokağa açılsa, orta kat satılınca, alt 
ve en üst kat şüf’a hakkına sahip olur. Çünkü her ikisi de bitişik komşu 
durumundadır. Ancak en alt veya en üst kat satılırsa yalnızca orta kat şüf’a 
hakkına sahip olur J 1583 ^ Mecelle’de kat komşuluğu bitişik komşu sayılmıştır: 
“Bir binanın üst katı birinin ve alt katı diğerinin mülkü olduğu takdirde, 
bunlar birbirinin bitişik komşusu sayılırlar.” (Madde, 1011) 

Diğer yandan, blok apartmanlarda yan yana olan daireler tek parsel üzerine 
inşa edilince bitişik komşu durumunda oldukları gibi, aynı merdiven 
boşluğuna açılan kapılar da ortak geçit hakkı sebebiyle şüf’a hakkına sahip 
olmalıdır. Çünkü, çıkmaz sokağa açılan kapılarda olduğu gibi, bir apartmanın 
aynı merdivenden, hatta ortak asansörden yararlanması komşuluk hakları 
bakımından benzer niteliktedir. 

D) Şüf’a Hakkı Sahiplerinin Dereceleri: 

Şüf’a hakkı doğuran sebepler güç bakımından farklı olduğu için, bunlardan 
yararlanacak olanlar da derece bakımından farklı olur. Şüf’a hakkının 
kullanılması aşağıdaki sıraya göre olur. 

1. Satılan akarda ortak olanlar. Bir taşınmaza ortak olan kimse, diğer ortağı 
payını satınca şüf’a hakkına sahip olur. Bu taşınmazın birden fazla ortağı 
varsa, payları eşit olmasa bile, şüf’a hakkını eşit olarak kullanırlar. Çünkü bu 
hak, akarın gelir miktarına göre değil, ortaklık nedenine dayalı olarak 






doğmuştur. Ortaklık niteliğinde ve zarara uğrama ihtimalindeki eşitlik 
şüf’ada da eşitliği gerektirir. Şüf’a hakkını bazı ortaklar kullanmazsa, 
isteyenler birlikte kullanıp, bu yolla geri alınan paya ortak olarak sahip 

olabilirler.U^J 

Çoğunluğa göre ise ortaklar, payları oranında şüf’a hakkına sahip olurlar. 
Onlar, bu hakkı, akarın gelir ve semereleri üzerindeki hakka kıyas 
etmişlerdir / 1585 ^ 

2. Satılan akarda irtifak hakkı sahibi olanlar. Satılan malın ortağı yoksa; sıra 
irtifak hakkı sahibine gelir. Bunlar da kendi arasında; su alma, çıkmaz aralığa 
kapısı açılma veya artık su akıtma hakkı olma sırasına göre öncelikli olarak 
şüf’a hakkını kullanabilirler (Mecelle, mad. 1015, 1016) 

3. Bitişik komşu olanlar: Akara veya irtifak hakkına ortak bulunmaz veya 
bulunup da şüf’a hakkını kullanmak istemezse bitişik komşuya sıra gelir. 
Evin duvarına ortak olan, evin kendisine ortak gibidir. Duvara kiriş uzatan, 
bitişik komşu sayılır. Apartmanda alt ve üst katlar bitişik komşu 
hükmündedir. Bir kimse irtifak haklarını saklı tutarak mücerret olarak yalnız 
araziyi satsa, irtifak nedeniyle ortak olanların şüf’a hakkı bulunmaz / 1586 ^ 

E) Şüf’a Hakkını Kullanma Usûlü: 

1. İstemenin geciktirmeden yapılması. 

Şüf’a hakkı sahibi, şüf’alı yerin satıldığını duyduğu mecliste şüf’a hakkını 
kullanacağını ve şüf’alı yeri almak istediğini açıklamalıdır. Satışı öğrendiği 
halde başka işle uğraşır veya meclisi terkederse şüf’a hakkı düşer (Mecelle, 
mad. 1029). Ancak satışla ilgili bilgiler eksik veya yanıltıcı biçimde 
ulaşmışsa, talebin gecikmesi şüf’a hakkını düşürmez. 

2. Şüf’a hakkını kullanacağına dair şahit tutması. İlk öğrenme meclisindeki 
açıklamadan sonra, şüf’adarın satıcıya veya alıcıya yahut akarın yanma 
gelerek isteğini tekrar etmesi ve bu tasarrufuna şahit tutması gerekir 
(Mecelle, madde, 1030). Şahit tutma sadece ispat kolaylığı sağlar. 

3. Hâkime başvurmak: Şüf‘a hakkı sahibi ikinci adımı atınca satıcı ve alıcı 
bu isteği kabul ederek şüf’alı yeri teslim ederse anlaşmazlık çözülmüş olur. 
Aksi halde şüf’adar hakime başvurarak şüf’a davası açar. Davalı, şüf’a 
konusu yerin zilyedidir. Dava açmanın süresine gelince, Ebû Hanife’ye göre, 
ilk iki teşebbüs yapıldıktan sonra şüf’a hakkı düşmez ve şüf’adar dilediği 
zaman dava açabilir. İmam Muhammed dava için bir aylık süre öngörürken, 
Ebû Yusuf davanın ilk fırsatta açılması gerektiğini belirtmekle yetinir. Satışın 





uzun süre sürüncemede kalmaması için bunun bir aylık süre ile 
sınırlandırılması makul bir yoldur. Nitekim Mecelle de bu prensibi kanun 
haline getirmiştir (Mad. 1034). 

4. Satış bedelinin alıcıya ödenmesi, Şüf’a hakkını kullanan kişi veya kişiler 
satış bedelini ve bu arada alıcının yaptığı diğer masrafları alıcıya öder. Şüf’alı 
yer vadeli satılmışsa şüf’a hakkı sahibi burasını ya derhal peşin bedel ile alır 
veya vade sonunu bekleyip rıza veya kaza yoluyla ona sahip olur. 

Şâfiî’nin bir içtihadına, Malik’e ve Hanbelilere göre, şüf’a hakkı sahibi 
vade konusundaki kolaylıklardan da yararlanır. 

Şüf’alı yerin satılmasından sonra, satıcı bedelde indirim yapsa, şüf’a hakkı 
sahibi bundan yararlanır, çünkü indirim akde dahil olur. Ancak şüf’a hakkı 
sahibinin zarar görmemesi için bedelde arttırma onu bağlamaz. Hanbelilere 
göre, şüf’a ilk akitte belirlenen bedel üzerinden işlem görür. Sonradan 
yapılacak indirim veya fiyat yükseltme şüf’a hakkı sahibini etkilemez.LL-A 

F) Şüf’a Hakkını Düşüren Durumlar: 

Şüf’a hakkı zayıf bir hak olduğu için çeşitli davranış ve tasarruflar onu 
düşürür. 

1. Şüf’a hakkı sahibinin kendi yerini, hâkimin şüf’a hükmünden önce 
satması halinde şüf’a hakkı düşer. Çünkü şüf’anm dayanağı olan zarar görme 
ihtimali kalkmış olur. 

2. Şüf’alı yer satıldıktan sonra, şüf’a hakkı sahibinin, açıkça veya dolaylı 
olarak bu satışa rıza göstermesi şüf’a hakkını düşürür. Satışı ve şüf’a 
hakkının bulunduğunu öğrendiği halde, özürsüz olarak susması ve şüf’a 
işlemlerine başvurmaması da şüf’ayı düşürür. 

3. Şüf’a hakkını, şüf’alı yerin bir bölümü için kullanma isteği bütün 
üzerindeki şüf’ayı düşürür. Çünkü şüf’a parçalanma kabul etmez. 

4. Şüf’a hakkı sahibinin karşılıklı rıza veya hakim kararı ile şüf’alı yeri 
teslim almadan önce ölmesi halinde şüf’a hakkı düşer. Çünkü şart 
muhayyerliğinde olduğu gibi, şüf’a hakkı da mirasla geçmez. 

Şâfiî ve Mâlikîlere göre, şüf’a hakkı sahibinin şüf’a isteminde bulunduktan 
sonra ölümü halinde, bu hak mirasçılarına geçer J 1588 ^ 

Sonuç olarak şüf’a hakkı konusu İslâm hukukunda beşerî hukuklara göre 
çok geniş olarak ele alman bir konudur. Küçük paylara ayrılan gayri 
menkulleri birleştirme, birbiriyle anlaşabilecek komşuları bir araya getirme, 
bir apartmanda uyumsuz olabilecek kişiye satışı önleme gibi pek çok sosyal 








ve ekonomik yönleri bulunan hususlar şüf’a içinde yer almıştır. Diğer yandan 
mezheplerin konuyu zenginleştirmesi İslâm Devletinde şüf’anm 
uygulanmasını kolaylaştıran başka bir yöndür. 
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ONUNCU BÖLÜM: 
GÜNCEL TİCARÎ MESELELER 
(72 SORU - 72 CEVAP) 


• Alış-Verişle İlgili Meseleler 

• Faizle İlgili Meseleler 

• Ortaklıklarla İlgili Meseleler 

• Sarraflık ve Döviz Bürolarıyla İlgili Meseleler 

• Borçların Ödenmesiyle İlgili Meseleler 

• Kira Akdi İle İlgili Meseleler 

• İşçi ve İşverenle İlgili Meseleler 

• Sigorta İle İlgili Meseleler 

• Zekâtla İlgili Meseleler 




I - ALIŞ - VERİŞLE İLGİLİ MESELELER 


1 - İslam’da Ticaretin Yeri Nedir? 

Cevap: İslâm’da ticaret meşru kılınmıştır. Ticaretin esası alış-verişe ve 
sermaye riskine dayanır. Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Ey iman edenler! 
Mallarınızı aranızda batıl yollarla yemeyiniz. Ancak, karşılıklı rızaya 
dayanan ticaret bunun dışındadır.”*-*^ 1 * “Allah alış-verişi helâl, faizi 
haram kılmıştır.” * 1590 * “Ey iman edenler! Cuma günü namaza 
çağrıldığınız zaman hemen AllahT anmaya (namaza) koşun ve alış-verişi 
bırakın. Eğer bilirseniz bu sizin için daha hayırlıdır. Namaz kılındıktan 
sonra yeryüzüne dağılın ve Allah’ın fazlından rızkınızı arayın. AllahT 
çok anın ki kurtuluşa eresiniz.” * 1591 * 

Hz. Peygamber (s.a.)’in ticarî ve İktisadî hayatla ilgili birçok söz, fiil veya 
takrirleri vardır. Aşağıda bunlara bir kaç örnek vereceğiz. Allah’ın Rasûlü’ne 
en üstün kazancın hangisi olduğu sorulunca şöyle cevap vermiştir: “Kişinin 
elinin emeği ve mebrûr alış-veriştir .”11592] g u ( j a y a ı an y ere yemin ve 
aldatma karışmayan alış-verişi ifade eder. Hadislerde doğru tüccar şöyle 
övülmüştür: “Sözü ve muamelesi doğru tüccar, kıyamet gününde arşın 
gölgesi altındadır.” * 1593 * “Bir kimse gıda maddelerini toplayıp günün 
rayiç fiyatı ile satsa, sanki onu tasadduk etmiş gibi ecir alır .” * 1594 * “Ey 
tüccar topluluğu, alış-verişe boş söz ve yalan yere yemin çokça karıştığı 
için bunu sadakalarınızla telafi ediniz.” * 1595 * “Dürüst, sözüne ve işine 
güvenilen tüccar, nebiler, sıddıklar ve şehitlerle beraberdir.” * 1596 * 

Hz. Peygamber kendisi de bizzat alış-veriş yapmış, borçlanmış, rehin 
vermiş, ortaklık yapmıştır. O, insanlar çeşitli ticaret muameleleri yaparlarken 
peygamber olmuş ve onları ticaretten men etmemiş, aksine rızkın onda 
dokuzunun ticarette olduğunu bildirmiştir. Ancak ticaret hayatında haksız 
kazanca yol açabilen faiz, karaborsacılık, yalan, hile, gabin ve garar gibi 
şeyler yasaklanmış, hak sahibinin hakkını alabildiği ve haksızlık yapmak 
isteyenin dışlandığı bir ekonomik sistem hedeflenmiştir. 

Sağlıklı bir ticaret için, esnaf ve tüccarın kendi alanı ile ilgili bilgileri 
edinmesi veya yakınında her zaman danışacağı bir uzman bulundurması 
gerekir. Nitekim Hz. Ömer’in halîfe olunca böyle bir bilgilenme seferberliği 
başlattığı görülür. O’nun bütün yöneticilere yayınladığı ilk ticaret genelgesi 
şöyledir: “İslâm’a göre, kendi ticaretiyle ilgili hükümleri bilmeyen kimse. 











bizim çarşı ve pazarlarımızda alış-veriş yapmasın. Çünkü bilmeme yüzünden 
faize düşebilir.’’ ^ 1597 ! 

2- Ticarette Ölçü ve Tartıda Hile Yapmanın Hükmü Nedir? 

Cevap: Kur’an ve sünnette ticari ve ekonomik hayatla ilgili olarak üzerinde 
titizlikle durulması istenen hususların başında dürüst davranmak gelir. Bu da 
hakların tam olarak verilmesini gerektirir. Bunun gerçekleşmesi ise ölçü ve 
tartıda hile yapmamak, sağlam terazi ile tartmakla olur. 

Alış verişte ölçü aletinin, ölçü ve tartıyı sağlıklı yapması gerekir. Bunda 
ölçü denkliğin bozulması, hakların zayi olmasına yol açar. Kur’an’da gökle 
yer arasında bir terazi dengesinin bulunduğu, bu dengeyi korumak gerektiği, 
ölçü ve tartının da sağlam yapılması gereği şöyle ifade edilir: “Göğe gelince, 
onu Allah yükseltti ve dengeyi koydu. Sakın dengeyi bozmayın. Tartıyı 
doğru yapın ve eksik tartmayın. ” * l l<1 '^ 

Kur’an’da ticaret ahlâkı bozulan, ölçü ve tartıda hile yapan Medyen 
halkının durumu şöyle bildirilir: Medyen’e peygamber olarak gönderilen 
Şuayb (a.s.) şöyle dedi: “Ey kavmiml Allah’a kulluk edin, sizin için O’ndan 
başka ilah yoktur. Ölçü ve tartıyı eksik tutmayın. Ben sizi bolluk ve bereket 
içinde görüyorum. ”LLAAU “£y kavmim! Ölçü ve tartıyı adaletle ve tam yapın. 
İnsanlara eşyalarını eksik vermeyin. Yeryüzünde bozgunculuk 
yapmayın. ”Uüooj 

Medyen halkı puta tapan bir topluluktu. Şuayb (a.s.) bunları tevhîd inancına 
çağırdı. Onlar ölçü ve tartılarıyla, silik, kesik, vezni eksik paralarıyla halkı 
aldatırlardı. Ashab-ı kiramdan Zeyd İbn Eslem’in(ö. 136/753) naklettiğine 
göre, Medyenli tüccarlar altın ve gümüş parayı piyasaya, etrafını keserek sayı 
ile sürerler, halktan alırken de bu paraları tartı ile alırlardı J 1601 ^ Meselâ; dört 
gram olan altın paranın kenarlarından yarım gram kadar alındığı halde, sayı 
ile verilince yine tam altın lira olarak işlem görür. Fakat geri alırken tartılınca 
satın alma gücü yarım gram eksilmiş bulunur. Böyle bir para piyasasının 
esnaf ve tüccar lehine haksız kazanç meydana getirdiği açıktır. Bu 
kalpazanlık benzeri bir olaydır. 

Şuayb (a.s.)’ın uyarılarını ciddiye almayan Medyen toplumunun başına 
gelen felâketi Kur’an-ı Kerim şöyle haber verir: “Şuayb dedi: Ey kavmim! 
Olduğunuz gibi devam edin. Ben de yoluma devam edeceğim. İleride 
alçaltıcı azabın kime geleceğini ve kimin yalancı olduğunu bileceksiniz. 
Bekleyin bakalım, ben de sizinle birlikte bekliyorum. Azap emrimiz gelince, 







Şuayb’ı ve onunla birlikte iman edenleri rahmetimizle kurtardık. Zalimleri 
ise, korkunç bir çığlık yakaladı. Böylece yurtlarında dizüstü yığılıp 
kaldılar. ” * l(l0 ^ “Sanki yeryüzünde yaşamamışlar gibi izleri silinip gitti. İyi 
bilin ki, daha önce Semud kavmi, Allah’ın rahmetinden uzaklaştığı gibi 
Medyen kavmi de, öylece uzaklaştı. ” * l()ll! * 

Medine’ye hicret sırasında yolda indiği nakledilen Mutaffifîn suresinin ilk 
ayetlerinde, hileli iş yapan tüccar şöyle kınanır: 

“Ölçüde ve tartıda hile yapanların vay haline! Onlar insanlardan ölçerek 
aldıkları zaman, tam alırlar. Fakat başkalarına ölçerek veya tartarak 
verdikleri zaman eksiltirler.” ^ 1604 ^ 

Bu uyarı, Hz. Şuayb’ın kavmine olan öğütleri ile tam olarak örtüşür. Hz. 
Peygamber de, “Hileyapan bizden değildir.” ^ buyurmuştur. 

İslâm’da ticaretle ilgili, ayet ve hadislerde yer alan ortak nitelik, ticarî ve 
İktisadî hayatta aldanma, aldatma ve bu yolla oluşacak haksız kazancı 
önlemek ve karşılıklı risk ilkesini hâkim kılmak olarak özetlenebilir. 

3- Satılan Bir Malda Hangi Nitelikler Bulunmalıdır? 

Cevap: Üzerinde akit yapılacak bir malda şu beş şartın bulunması gerekir: 

a) Değerli (mütekavvim) bir mal olması. İslâm’da mallar mütekavvim ve 
gayri mütekavvim diye ikiye ayrılır. Yenilmesi, içilmesi veya kullanılması 
caiz olan mallar birinci gruba girer. Bunların üretilmesi ve ticaretinin 
yapılması caizdir. Domuz eti, şarap, ölmüş hayvan eti gibi yenilmesi veya 
içilmesi yasaklanan şeylerin ise üretimi ve ticaretinin yapılması caiz 
bulunmaz. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Allah içki, leş, domuz ve 
putların satışını yasaklamıştır.” ^ 1606 ^ 

b) Yeme içme dışında kendisinden yararlanılabilir bir mal olması. Bu 
yüzden yararlanılamayan haşerelerin ve yırtıcı hayvanların satışı caiz 
değildir. Ancak bunlar ilaç yapımı gibi insan veya hayvanlar ya da bitkiler 
için yararlı hâle gelirse, nitelik değiştirir, üretimi ve ticaretinin yapılması caiz 
olur. Zehri veya derisi için yılan beslemek bu niteliktedir. 

c) Malın miktarının ve niteliklerinin bilinmesi gerekir. Ancak ölçüp 
tartmadan tahmine göre satımlarda miktarın bilinmesi gerekmez. 

d) Malın, satıcının mülkiyetinde olması veya veli, vekil gibi satışa hukuken 
yetkili kimsenin satışı yapması gerekir. Bu yüzden vakfedilmiş olan veya 
başkasına ait bulunan bir malı izinsiz olarak satmak caiz değildir. 

Diğer yandan, günümüzde gelişmiş olan gümrük idareleri, bankacılık 







uygulamaları çerçevesinde yapılan uluslararası ticarette mal, alıcının 
deposuna inmeden, hatta birçok zaman kendine fatura bile edilmeden bir 
başkasına satılabilmektedir. Burada ilk alıcının satış bedelini fiilen ödeyerek 
veya borçlanarak, mal üzerinde tasarruf hakkını elde etmesi, malın hükmen 
kabz yoluyla onun mülkiyetine geçtiğini ve sipariş veren müşterisine temlik 
ve devir hakkının bulunduğunu kabul etmek gerekir. 

e) Müşteriye teslimin mümkün olması gerekir. Bu yüzden henüz tutmadan 
denizdeki balığı veya havadaki kuşu satmak caiz olmadığı gibi, ağaçta 
olgunlaşmamış durumdaki meyveyi, hasat mevsimi gelmemiş tarım 
ürünlerini kökünde satmayı Hz. Peygamber’in nehyettiği bilinmektedir. 
Burada amaç taraflardan birinin, özellikle alıcının aldanmasını önlemektir. 

ri6071 

4- Karaborsacılık Nedir? 

Cevap: Bir şeyi pahalanmasını bekleyerek alıkoymaktır. İslâm’da ticaret 
hayatının serbest bırakılarak fiyatların serbest rekabet sonucu oluşması 
asildir. Bazı mallar karaborsa için saklanınca piyasada mal darlığı olur ve 
talep fazlalığı nedeniyle fiyatlar suni olarak yükselmeye başlar. 
Karaborsacının amacı da budur. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
“Karaborsacı ne kötü kuldur! Fiyatların düştüğünü öğrenince üzülür, 
yükseldiğini duyarsa sevinir. «g/ r g l( j a maddesini 40 gece depolayıp 
(ihtiyaç varken) saklayan Allah’tan uzaklaşmış, Allah da onu kendisinden 
uzaklaştırmıştır. ” * l(ll|(| * 

Karaborsacılığın oluşması için şu şartlar gereklidir: 1) Depolanan malın 
satın alınmış bir mal olması, 2) Gıda maddesi olması, 3) İnsanların depolanan 
malı almada sıkıntı ve ihtiyaç içinde olması. Ebû Yusuf’a göre, gıda 
maddeleri dışında, piyasaya sürülmemesi topluma zarar veren her çeşit malda 
ihtikâr söz konusu olur J 1610 ^ Malı saklama süresi normalde kırk gündür, 
ancak toplumun sıkıntıya düşme durumuna göre bu süre kısalabilir. Nitekim 
günümüzde akaryakıt ve tüp gaz gibi ihtiyaç maddeleri iki üç gün gibi kısa 
bir süre piyasadan çekilse toplum büyük sıkıntıya düşer. 

5- Devletin Ticaret Mallarına Narh Uygulaması Caiz midir? 

Cevap: Narhı şu şekilde tarif edebiliriz: İslâm devlet başkanmın veya yetki 
verdiği memurların yahut da halkın işlerini üzerlerine alan kimselerin esnaf 
ve tüccara mallarını belli bir fiyata satmalarını emretmesi, bu fiyattan aşağı 








veya yukarı bir fiyata satış yapmayı yasaklamasıdır. ^ 161J 1 

Hz. Peygamber ve dört halife döneminde genel olarak narh uygulaması 
olmamış ve serbest rekabet sonucu oluşan piyasa fiyatları esas alınmıştır. 
Medine’de fiyatlar yükselince ashab-ı kiram Hz. Peygamber’den narh 
koymasını istemişler, Allah’ın elçisi bu isteklere şu cevabı vermiştir: “Ben 
bu konuda Allah’a dua ederim.”, “Gerçekte fiyatları ucuzlatan ve 
pahalandıran Allah’tır .” ^ 1612 ^ “Şüphesiz, fiyat tayin eden, darlık ve bolluk 
veren, rızkı veren Allah’tır. Ben, sizden birinizin mal ve can konusunda bir 
haksızlıktan dolayı, hakkını benden ister olduğu halde Rabbime kavuşmak 
istemem. "H6131 

Diğer yandan, Hâtıb İbn Ebî Beltea’nın kuru üzüm fiyatlarını çok 
düşürmesi üzerine Halife Ömer’in fiyatlara müdahale ettiği, ancak daha sonra 
şu sözleriyle onu serbest bıraktığı görülür: “Sana söylediklerim ne emirdir, 
ne de hüküm. Bu belde halkının hayrı için arzu ettiğim bir şeydir. Nasıl ve 
nerede istersen satabilirsin. ”HEDI 

Ancak ashab-ı kiramdan sonraki dönemde ahlâkın bozulması, fiyatların 
suni olarak yükselmeye başlaması ve halkın bundan zarar görmesi üzerine 
bazı tabiî fakihleri maslahat deliline dayanarak narh koymayı caiz gördüler. 
Saîd İbn el-Müseyyeb (ö.94/712), Rabia İbn Abdirrahman (ö. 136/753) ve 
Yahya İbn Saîd el-Ensârî (ö. 143/760) bunlar arasındadır. 

Buna göre, İslâm’da serbest rekabet ilkesine dayanan bir piyasa anlayışı 
esas olmakla birlikte, toplumun bu serbestliği kötüye kullanması durumunda 
devletin fiyatlara müdahale edebileceği ilkesi benimsenmiştir. 

Osmanlı Devleti’nde özellikle 15. yüzyıldan itibaren para vakıfları piyasa 
üzerinde olumlu etki yapmıştır. Bu dönemde İstanbul gibi büyük kentlerde 
narh cetvelleri yayınlanmış / 1615 ^ iğneden ipliğe toptancı ve perakendeci 
fiyatları tesbit edilmiştir. Son yüzyıla kadar tedavülde altın veya gümüş 
paranın kullanılması, enflasyonun çok düşük seyretmesine neden olmuştur. 

Paradaki değer kaybı günümüze oranla asırlara göre hesaplandığında 
çok düşüktür. Meselâ ilk Osmanlı akçesinin basıldığı 1326 M. yılından 1740 
yılına kadar 414 yıllık süre içinde değer kayıp oranı %84.3 idi. Buna göre 
yıllık ortalama değer kaybı %0.24’te kalmıştır.*^- 

Sonuç olarak, satıcıyı fiyat belirlemesinde tamamen serbest bırakıp, onu 
devlet kontrolünün dışında tutmak, toplumun zulüm ve haksızlığa uğramasına 
yol açabilir. Çünkü gerek Rasûlullah (s.a.s.) ve gerekse dört halife döneminde 
İslâm’ın ticarete ilişkin ahlâk kurallarına uyulduğu için, devlet müdahalesine 










gerek duyulmamış ve herkes meşru haklarına razı olmuştur. Fakat giderek, 
insanlar fiyat tespitindeki esnekliği kötüye kullanmaya başlamıştır. Bu arada 
kıtlıklar ve savaşların getirdiği sıkıntılar da fiyatların sunî olarak 
yükselmesine yol açmıştır. Kimi zaman da hiç bir ekonomik neden yokken, 
aynı çeşit malı üreten veya satanların gizlice anlaşması sonucu fiyatlar 
normalin üstünde yükselmiştir. 

Buna göre, İslâm’da serbest rekabete açık bir piyasa anlayışı esas alınmakla 
birlikte, toplumun bu serbestliği kötüye kullanması durumunda, özellikle 
zarûrî maddelerin fiyatlarına narh uygulamasına da bir engel yoktur. 

İslâm ekonomisinde piyasayı sömüren tröstlere ve tekelleşmeye karşı alınan 
önlemler şöylece sıralanabilir: 

a) Karaborsacılığın yasaklanması. 

Hadiste şöyle buyurulur: “Bir kimse kırk gün süreyle bir gıda maddesini 
(fiyatların yükselmesini sağlamak amacıyla) depolasa, sonra da bu malları 
sadaka olarak dağıtsa, bu sadakası onun ihtikârına keffâret olamaz .” ^ 1()l8 * 

Burada gıda maddesi ve süre sınırlayıcı olmayıp örnek niteliğindedir. Çünkü 
benzin, tüp gaz vb. şeylerin darlığında, çok daha kısa sürede büyük 
sıkıntıların yaşandığı bilinmektedir. 

b) Kente mal getirenlerin yolda karşılanıp mallarının ellerinden alınmasının 
yasaklanması. 

Hadislerde “Telakki’r-rukbân ve telakki’l-celeb” yasağı olarak bilinen 
uygulaması bunlar arasındadır. Hz. Peygamber döneminde esnaf, kendi 
ürettiği ürününü satmak üzere Medine’ye getirmekte olan kimi köylüleri şehir 
kenarında karşılar, günün rayiç fiyatlarını öğrenmelerine fırsat vermeden bu 
ürünleri ellerinden alırlardı. Bundan sonra bir kaç toptancının elinde toplanan 
gıda maddelerinin daha düzenli fakat rekabetsiz bir ortamda, yüksek fiyatla 
piyasaya arz edileceğinde şüphe yoktur. 

Abdullah İbn Abbas (ö.68/687) şöyle demiştir: “Allah’ın Rasulü, köyden 
şehire mal getiren kafileyi yolda karşılamayı, yani pazara ulaşmadan önce 
mallarını satın almayı ve şehirlinin köylü adına (komisyoncu sıfatıyla) satış 
yapmasını yasakladı”^^ J Enes b. Malik’in rivayetinde hadisin son 
kısmında şu ilâve vardır: “Köylü, şehirlinin babası veya kardeşi olsa bile 
durum değişmez Burada, kendi ürettiği malı şehre getirenle, satın 
aldığı malları şehre sevk eden tüccar aynı niteliktedir. Nitekim kimi 
hadislerde “telakki’l-celeb (satın aldığı malı getirenin yolda karşılanması)” 
ifadesinin kullanılması da bunu gösterir. 

Ebû Hanife’ye (0.150/ 767) göre malın, tüccar yolda karşılanmak suretiyle 






satın alınması belde halkına zarar veriyorsa mekruhtur. Dışarıdan mal getiren 
aldandığını anlarsa satışı bozup, zararını isteyebilir. Yolda karşılama piyasaya 
zarar vermiyor, tekel oluşmuyor ve fiyatların sun’î olarak artışına yol 
açmıyorsa bunda bir sakınca bulunmaz. Günümüzdeki sebze ve meyve halleri 
ile büyük toptancı, acente, bayi ve dağıtıcıların durumunu bu kriterlere göre 
değerlendirmek gerekir. 

c) Hz. Davud’un 99 koyun davası ve tröst ilişkisi. 

Kur’an’da Hz. Davud’a gelen bir davadan şöyle söz edilir. 99 koyunu olan 
kişi tek koyunu olanın elinden bunu da almaya çalışmaktadır.^ gir 
sonraki ayette böyle bir tekelleşme talebi kınanır: “Davud dedi ki: Doğrusu 
o, senin bir koyununu kendi koyunlarma katmak istemekle sana haksızlık 
etmiştir. Gerçekten ortakların çoğu, birbirlerine karşı haksızlık ederler. 
Ancak iman edip salih amel işleyenler bunun dışındadır. Ama bunlar ne 
kadar da azdır !” ^ 1622 ^ 

Bu ayete göre bir beldede ekonomik gücün %99 gibi çok büyük bir 
bölümünü ele geçiren gücün, zayıfın hakkını gözetmeyen büyük bir tröst 
oluşturduğuna işaret edilir. Böyle bir haksızlığa ancak iman ve güzel amel 
sahiplerinin tevessül etmeyeceği vurgulanır. 

6- Satın Alınan Bir Malı Kabzdan Önce Başkasına Satmak 
Caiz midir? 

Cevap: Satın alınan bir malın fiilen teslim alınmasına veya alıcının tasarruf 
alanına geçmesine “kabz” denir. Malın teslim alınmazdan önce, müşteri 
tarafından üçüncü bir kişiye satılması durumunda, ilk satıcı ve alıcı arasında 
malla ilgili olarak çıkabilecek bir anlaşmazlık, ikinci satışı da etkileyecektir. 
Malın ilk satıcıdan teslim alınamaması, onun sözünde durmaması, malın telef 
olması veya defolu çıkması gibi durumlarda satım akdini uygulamak 
zorlaşacaktır. Böyle bir durumda, bir önceki problem çözülmedikçe, ikinci 
satıcı taahhüdünü yerine getiremeyecektir. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim bir gıda maddesini satın alırsa, 
onu kabz etmedikçe başkasına satmasın ."ütü g u hadiste zikredilen 
yiyecek maddesi örnek kabilinden olup, hadis bütün menkul eşyanın alım 
satımını kapsamına alır. 

Kabzdan önce satış geçerli olursa, bu durum, mal hiç yer değiştirmeden, 
hatta henüz mal üretilmeden fiyatının yükselmesine neden olur. Bir takım 
aracılar, malı hiç görmeden kâğıt üzerinde kazanç elde etmiş olurlar J 1624 ^ 







Ebû Hanife ve Ebû Yusuf’a göre, gayrimenkul üzerinde kabzdan önce 
tasarrufta bulunmak caizdir. Dayandrklarr delil, “istihsan” prensibidir. Çünkü 
gayrimenkulün kabzdan önce telef olması veya değişikliğe uğraması çok 
seyrek görülen bir durumdur. Seyrek olan bir şeye ise itibar edilmez. 

İmam Muhammed, Züfer ve Şafiî’ye göre ise gayrimenkulun de menkuller 
gibi, kabzdan önce satışı caiz değildir. 1 

Günümüzde malı kabz işlemi, özellikle standart ürünlerde telefon, internet, 
faks gibi haberleşme araçları ile “mal siparişi veren, yeni müşteriye teslim 
etme talimatı” yoluyla yapılmaktadır. Burada ilk müşterinin bedel üzerinde 
anlaşarak, malı ayırması ve satın alma işleminin fatura, fiş, ön fatura gibi 
belgelerle tamamlanması “hükmen kabz” niteliği kazanmakta ise de, böyle 
bir malın, ilk müşterinin tasarruf alanına geçirilmeden, verilecek bir talimatla, 
ikinci müşteriye, firma eliyle gönderilmesi, ilk müşteriyi aracı durumuna 
düşürür. İkinci müşteri sonraki siparişlerinde onu devreden çıkararak 
doğrudan ana firmaya yönelmeyi tercih edecektir. Burada acente, dağıtıcı 
veya pazarlama gibi faaliyetler dışında, “fiilen kabz ya da tasarruf alanına 
alma” işlemini terk etmek durumunda yukarıdaki sünnete muhalefet etmenin 
sakıncaları ortaya çıkabilir. 

Kabzdan önce satış yasağı selem akdiyle satın alman malları da 
kapsamalıdır. Çünkü selem akdi belgesi -selem senedi- borsada alınıp 
satılmaya başlayınca, bu belge en son kimin elinde bulunursa selem 
yükümlüsünden malı talep hakkı doğacaktır. Bu da malın nitelikleri ve 
teslimi ile ilgili olarak çıkabilecek anlaşmazlıklarda, onu ilk akdi yapanla 
karşı karşıya getirecektir. Diğer yandan bu gibi vadeli satışlar ülkeleri reel 
ekonomiden uzaklaştırmakta, hayali satışlar ekonomik krizlere neden 
olmaktadır. 

7- Pazara Mal Getiren Üreticiyi Yolda Karşılayıp Malını 
Almak Caiz midir? 

Cevap: Hz. Peygamber, bir kente mal getirmekte olan kafilenin yolda 
karşılanarak, mallarının satın alınmasını yasaklamıştır. Buna “telakki ’r- 
rukbân” yasağı denir.Hanefîler bu yasağı iki türlü açıklamıştır: a) Bir 
kente mal getirmekte olan kafileyi esnaftan birinin yolda karşılayıp, bütün 
malını satın alması ve şehirde bu maldan bulunmadığı için istediği fiyata 
satması, b) Kentteki fiyatları bilmeyen kafileyi yolda karşılayıp, getirdikleri 
malları rayiç fiyatın altında bir fiyatla satın alması. Bunlardan birincisinde 
şehir halkı zarar görür, ikinci durumda ise mal getirenler, rayiç fiyatları 





bilmedikleri için aldatılmış olurlar. Bu yüzden böyle bir işlem mekruh olur. 
Ancak sözü edilen zararlardan hiçbirisi bulunmaz, toptancı hallerinde olduğu 
gibi halkın daha uygun ve düzenli gıda maddesi elde etmesine yardımcı 
olursa, bu çeşit almalarda bir sakınca bulunmaz. 

İmam Mâlik bu yasağa esnaf açısından bakarak, aralarından birisinin bu 
şekilde çok ucuz mal temin etmesinin haksız rekabete yol açabileceğini, 
ancak bununla birlikte yapılan satışın geçerli olduğunu, malın alındığı yer 
şehir veya kasabaya uzaksa, bunda bir sakıncanın bulunmadığını söylemiştir. 

Şâfiî’ye göre ise, böyle bir satışta, dışardan mal getiren aldatılmışsa 
muhayyer olur ve akdi feshedebilir. 

8- Şehirlinin Köylü Adına Satış Yapması Caiz midir? 

Cevap: İslâm’da başkasının malını komisyon usûlü bir bedel karşılığında 
alıp satmak caiz görülmekle birlikte, tüketiciyi istismara yol açabilen 
tekelciliği önlemek amacıyla, üretici ile tüketici arasına giren aracılar 
konusunda uyarılar gelmiştir. Hz. Peygamber, “Şehirli köylü adına satış 
yapmasın. Halkı kendi haline bırakın. Allah halkın bir kısmıyla diğer 
kısmını rızıklandırır. buyurmuştur. 

İbn Abbas, “Şehirlinin köylü için satması ne demektir?” sorusuna, “Ona 
komisyoncu (simsar) olup da onun malını satamaz,” diye cevap 
vermiştir.”Ü ü2l Başka bir hadiste, bunlar birbirinin babası veya kardeşi olsa 
bile birbirine komisyonculuk yapamayacakları belirtilmiştir J 1629 ^ 

Burada şehirlinin, köylüye ait malları bir bedel de ödemeksizin depolaması, 
kontrollü olarak piyasaya sürerek haksız rekabet yapması ve sunî fiyat 
artışları meydana getirmesi akla gelebilen sakıncalardır. Sonuçta bundan 
toplum zarar görür. 

Hanefî, Şâfiî ve Mâlikîler’e göre bu tür satış mekruh olmakla birlikte 
geçerlidir. Mâlikîler’de böyle bir satışın feshedilmesi gerektiğini öne sürenler 
de vardır. Hanbelîler’de hâkim görüşe göre ise, bu tür satışta sakınca 
doğuyorsa akit haram ve bâtıl olur. 

Günümüzde bir takım temel ihtiyaç maddelerinin toptan veya perakende 
satışını yapanlar, sebze, meyve ve benzeri gıda maddesi halleri, suni fiyat 
artışlarına fırsat vermeden, üretici ve tüketicinin yararını birlikte gözetmek 
suretiyle ticaret veya komisyonculuk yaparlarsa Hz. Peygamber’in aşağıdaki 
müjdesine kavuşacakları umulur. “Bir kimse gıda maddelerini toplayıp 
günün rayiç fiyatı ile satsa, sanki onu tasadduk etmiş gibi ecir alır .”ÜAMU 







9- Cuma Namazı Sırasında Satış Yapmak Caiz midir? 

Cevap: Cuma günü. Cuma namazı ile yükümlü olanların, özürsüz olarak 
namaza gitmeyip, başka bir işle uğraşması caiz görülmemiştir. Kur’an’da 
şöyle buyurulur: “Cuma günü namaz için çağrı yapıldığında (ezan 
okunduğunda) alıverişi bırakarak Allah’ı anmaya koşun.” ^ 1631 ^ 

Bu âyete dayanarak, İslâm hukukçuları, bugün iç ezan denilen ezan 
okunduğu sırada yapılan alım satımların yasaklandığı konusunda görüş birliği 
içindedirler. Hanefîler’e göre böyle bir satış, harama yakın mekruh sayılırken, 
çoğunluk fakihlere göre haramdır. 

Ebû Hanîfe, Şâfiî ve bir rivayette Mâlik’e göre Cuma ezanı vaktinde 
yapılan akit feshedilemez. Çünkü burada asıl amaç akdi geçersiz saymak 
değil. Cuma namazına vaktinde gitmeyi sağlamaktır. Hanbelîler’de hâkim 
görüşe ve Mâlik İbn Enes’ten gelen diğer rivayete göre ise, bu sırada yapılan 
akdin feshedilmesi gerekir. 

Çoğunluk fakihlere göre. Cuma namazı sırasındaki bu yasak, yalnız alış 
verişe ait olmayıp, diğer muâmeleler de kapsar. Bu arada nikâh, şirket ve hibe 
gibi sıkça yapılmayan akitlerin feshedilemeyeceğini ile süren hukukçular da 
vardır. 

Diğer yandan bir beldede Cuma namazına gitmekle yükümlü olmayanların 
ya da hasta, yolcu, nöbet beklemek gibi bir özrü bulunanların Cuma saatinde 
mutat işlerini yapabileceklerinde şüphe yoktur. 

10- Kâr Miktarı İçin Bir Sınır Var mıdır? 

Cevap: Âyet ve hadislerde ticaret ve kazançtan genel olarak söz edilmiş ve 
ekonomik hayatın belirli prensiplere göre, kendi tabii kuralları içinde 
yürümesi istenmiştir. Kârın da tabiî ve ahlâkî ölçüler içinde oluşması esas 
alınmıştır. Ancak serbest rekabet esasını korumak ve insanların temel 
ihtiyaçlarının istismarına engel olmak üzere de gerekli önlemler alınmıştır. 
Faizin, karaborsacılığın, yalan ve hilenin yasaklanması, karşılıksız kazanç 
yollarının kapatılması ve gerektiğinde narha başvurulması bunlar arasında 
sayılabilir. 

Buna göre İslâm’da, alış-verişlerde çeşitli mallara, yüzde hesabiyle bir kâr 
haddi belirlenmemiştir. Genel olarak arz ve talep kanunlarına bağlı, serbest 
rekabet esasları içinde kendiliğinden oluşacak fiyatlar ölçü alınmıştır. Allah 
elçisinin, piyasa fiyatlarına müdahale etmesi ve kâr sınırlarını belirlemesi için 
yapılan başvurulara verdiği şu cevap modern ekonomi için de anlamlıdır: 



“Şüphesiz, fiyat tayin eden, darlık ve bolluk veren, rızkı veren Allah’tır. 
Ben, sizden birinizin mal ve can konusundaki bir haksızlıktan dolayı, 
hakkını benden ister olduğu halde Rabbime kavuşmak istemem. ”11632] 

Ancak şunu hemen belirtelim ki, satım akdinde yüzde üzerinden belirli bir 
kâr sınırının konulmaması, satıcının dilediği fiyata satış yapabileceği 
anlamına gelmez. Yalan yere yemin, malın ayıbını gizleme, malda 
bulunmayan niteliklerle malı övme, mâliyeti yüksek gösterme, mal 
darlığından yararlanma gibi yollarla müşteriyi etkileyerek piyasa fiyatının 
üzerine çıkmalarda “fahiş fiyat” söz konusu olur. Burada hakkı olmayan 
fazlalık satıcıya meşru olmaz. 

11- Fâhiş Gabin, Yesir Gabin Nedir? Miktarı Yüzde Kaçtır? 

Cevap: İslâm’da aldatma, “gabin” terimi ile ifade edilir. Fâhiş ve yesir 
gabin olmak üzere ikiye ayrılır. Çok aldanma ve az aldanma demektir. Az 
aldanma satım akdine zarar vermez. Çünkü bundan kaçınmak güçtür. Diğer 
yandan insanlar küçük fiyat farklarına rıza gösterirler. Fakat piyasa fiyatının 
üstüne çok çıkılırsa müşteri, aldatıldığını düşünür ve fazlalığı satıcıya helâl 
etmez. Bu yüzden de fahiş fiyat meselesi ortaya çıkar. 

Fâhiş fiyat miktarları içtihatla belirlenmiştir. Hanefîler’e göre bilirkişilerin 
değerlendirme alanı dışında kalan çok yüksek veya çok düşük fiyatlarda 
“gabin (aldanma)” söz konusu olur. Belh fakihlerinden Nusayr İbn Yahya 
(ö.268/881), satım akdine konu olan malların, piyasadaki dolaşım hızını ve 
insanların bu mala olan ihtiyaçlarını dikkate alarak fâhiş gabini; 
gayrimenkullerde %20, hayvanlarda %10 ve diğer menkul mallarda ise %5 
olarak sınırlamış ve piyasa fiyatının üstünde veya altında bu oranlar aşılarak 
yapılacak satışların fâhiş gabin derecesinde olacağını belirtmiştir J 1633 ^ 
Mecelle’yi şerh eden Ali Haydar efendi döviz satışlarında fâhiş gabin 
miktarını %2,5 olarak belirlemiştir. Yukarıdaki oranlara ulaşmayan 
fazlalıklar yesir gabin adını alır ve bu alış-verişlerde müsamaha ile karşılanır. 
Mecelle, 165. maddesinde fâhiş gabin ölçülerini kanun maddesi haline 
getirmiştir. 

Fâhiş gabinin satım akdinin fesih sebebi olabilmesi için, aldatma ile birlikte 
bulunması gerekir. Aksi halde yalan ve hile olmayınca bir kimsenin 
müşteriye vereceği doğru bilgilerle malını dilediği fiyata satmasında da bir 
sakınca bulunmaz J 1634 ^ 

Malikilere göre, malın değerinin üçte birinden daha fazlasıyla piyasa 
fiyatının üstüne çıkmak veya aşağı düşürmek fâhiş fiyattır. Dayandıkları 






delil, Hz. Ebû Bekir (r.a.)’in halifeliği dönemindeki uygulamasıdır. 

Kanaatimizce, İslâm’ın aşırı sayılan kârın miktarı konusunda kesin bir sınır 
getirmeyişinin nedeni, nispetlerin tespitini ülke ve beldelerin örflerine 
bırakmak içindir. Mezheplerin bu konuda farklı ölçüler getirmesi de bunu 
göstermektedir. 

Diğer yandan peşin satışlarla, vadeli satışları kendi içinde değerlendirmek 
gerekir. Çünkü veresiye bir satışta kâr oranının yüksek tutulduğu 
bilinmektedir. 

Sonuç olarak yalan ve aldatma karıştırarak piyasa fiyatının üzerinde satış 
yapan kimse için, bu fazlalık temiz kazanç olmaz. Hak sahiplerinin 
helâlleşmesi gerekir. Bu mümkün olmazsa, bu gibi eksiklikler için yoksullara 
bağış yapmalıdır. Hadiste şöyle buyurulur: “Ey tüccar topluluğu! Alış¬ 
verişe boş söz ve yalan yere yemin çokça karışır. Bu eksiklikleri 
sadakalarınızla telâfi ediniz. ” * 111 ’ l3 

12- Bir Malı Satarken, Satıcı veya Alıcı Lehine Muhayyerlik 
Şartı Koymak Caiz midir? 

Cevap: Satım, kira, emek- sermaye ortaklığı, ziraat ortakçılığı, kefillik ve 
havâle (senet-çek cirosu) gibi bağlayıcı akitlerde taraflardan birisi veya her 
ikisi lehine konulacak “şart muhayyerliği” geçerli olur. Bu süre Ebû Hanîfe, 
Züfer ve Şâfiî’ye göre üç gün, Ebû Yûsuf, İmam Muhammed ve Hanbelî 
mezhebine göre daha uzun süreli olarak konulabilir. Lehine şart konulan 
taraf, süresi içinde bu hakkını düşürebileceği gibi, süre dolunca akdi bozma 
hakkı kendiliğinden sona erer ve akit kesinleşir J 1636 ^ 

Şart muhayyerliği hakkı hadise dayanır. Alış verişlerinde aldatılan Habban 
İbn Munakkız (r.a.)’a Allah’ın elçisi şöyle buyurmuştur: “Alış- veriş yaptığın 
zaman; aldatma yok, benim için üç gün süreyle muhayyerlik hakkı vardır, 
de/” fi6371 Muhayyerlik süresini uzun tutanlar, bu hadisteki üç günlük sürenin 
sınırlayıcı olmayıp, örnek kabilinden olduğunu söylerler. Nitekim Abdullah 
İbn Ömer’in iki aya kadar muhayyerlik süresine icazet verdiği nakledilir / 1638 ^ 

13- Görmeden Satın Alınan Bir Malı Görünce, 

Satışı Bozma Hakkı Var Mıdır? 

Cevap: Bir malı görmeden satın alan kimsenin malı görünce akdi bozma 
hakkı vardır. Bu hak yalnız alıcı için söz konusu olur. Bu hak, satış sırasında 
şart koşulmasına gerek olmaksızın, malı görmeden satın alan her müşteri için, 






kendiliğinden sabit olan bir haktır. Numune ile satılan mallarda numuneyi 
görmek, bütün malı görmek gibidir. 

Görme muhayyerliği hakkı şu hadise dayanır: “Görmediği malı satırı alan 
kimse, malı görünce muhayyerdir .”Ü639j Alıcının malı görünce satışı açık 
ifadesiyle kesinleştirmesi veya malı kullanma, tüketme veya başkasına satma 
gibi rızaya delâlet eden bir davranışta bulunması, alıcının ölmesi, malın telef 
olması gibi durumlarda “görme muhayyerliği hakkı” düşer. 

14- Satın Alınan Bir Malın Defolu Çıkması Durumunda, 
Müşterinin Ne Gibi Hakları Vardır? 

Cevap: Ticaret örfünde malın değerinin düşmesine sebep olan kusura 
“ayıp- defo”, böyle bir mala da “ayıplı veya defolu mal” denir. Satın alınan 
bir mal veya satış bedelinde, satış sırasında akdi yapanın bilmediği bir kusur 
bulunduğu takdirde, iki taraftan her birinin kendiliğinden sahip olduğu, akdi 
bozma veya devam ettirme hakkına “ayıp muhayyerliği” denir. Bu hak, satış 
sırasında konuşulmasına gerek olmaksızın taraflar için kendiliğinden var 
kabul edilir. Çünkü mutlak olarak yapılan satım akdi, satılan malın ayıplı ve 
defolu olmamasını gerektirir / 164Q 1 

Ayıp muhayyerliği hakkı şu hadislere dayanır: “Müslüman Müslümanın 
kardeşidir. Bir Müslümanın kardeşine ayıbını açıklamadıkça, ayıplı bir 
malı satması helâl olmaz. ”LIMiJ «g/ r ki mse için, bir şeyi ondaki eksiklikleri 
açıklamaksızın satması helâl olmaz. Yine bir kimse için bildiği şeyleri 
açıklamaması helâl olmaz. "UMU “Hile yapan bizden değildir. "UMU 

Ayıp muhayyerliği hakkının doğması için; ayıbın satıştan önce veya 
satıştan sonra fakat teslimden önce mevcut olması, alıcının bunu bilmemesi, 
satıcının malın kusurlarından sorumlu olmadığını şart koşmaması ve ayıbın 
satışı bozmazdan önce yok olmaması gerekir / 1644 ^ 

Alıcının, malın defosunu öğrendikten sonra rıza göstermesi veya kullanma, 
tüketme, satma gibi rızaya delâlet eden bir tasarrufta bulunması, muhayyerlik 
hakkını açıkça düşürmesi, malın telef olması veya alıcının elinde iken yeni 
bir ayıbın daha eklenmesi, malda alıcının elinde iken üzerine bina yapma, 
ağaç dikme gibi bitişik artışların meydana gelmesi gibi durumlarda artık mal, 
ayıp (defo) sebebiyle geri verilemez.UiMsj 


15- Mal Satılıp Teslim Edildikten Sonra, Satışı Bozma Hakkı 
Var mıdır? 









Cevap: Satıcı ve alıcının, belli bir mal üzerinde ve ödeme şartlarını da 
belirledikten sonra icap ve kabul beyanında bulunması ile satım akdi 
bağlayıcı hale gelir. Satış, günlük olarak yapılan pek çok küçük alış 
verişlerde olduğu gibi “sözlü olarak” yapılabileceği gibi, fatura, fiş, noter 
tescili, tapuya veya maden siciline kayıt gibi işlemlerin tamamlanması 
şartıyla da yapılabilir. Resmî işlem gerektiren satışlarda, bu işlem 
gerçekleşinceye kadar, tarafların satma ve alma iradesi “bir satış ya da alış 
vaadi” niteliğindedir. Akit resmî işlemle birlikte tamamlanır. 

İşte bu şekilde sözlü veya resmi işlemli olarak yapılan bir satış, şart, görme 
veya ayıp muhayyerliği hakları dışında tek yanlı iradeyle feshedilemez. Alıcı 
satış bedelini ödemeye, satıcı da malı teslim etmeye zorlanır. Bundan sonra 
satışı feshetmek ancak iki tarafın rızasıyla mümkün olur ki, buna “ikâle” 
denir. Kimi kararsız müşterilerin, satın aldıkları malı değiştirmek veya geri 
vermek istemeleri her zaman karşılaşılan durumlardandır. Bu şekilde darda 
kalan satıcı veya alıcıya yardımcı olmak da gerekir. 

İkalenin meşrûluğu şu hadise dayanır: “Kim pişman olan müşterisinin 
alış-verişini bozma isteğini kabul ederse, Allah da kıyamet gününde onun 
sıkıntısını giderir .”!k> Hanefilere göre ikalede satış bedeli ve mal aynen 
geri iade edilir, artırma veya eksiltme yoluna gidilemez. Şâfiîlere göre, bir 
akdi karşılıklı rıza ile bozup malı geri verme işlemi, yeni bir akit sayılır, 
böyle olunca da fiyatın yeri baştan konuşulması ve miktarının değiştirilmesi 
caiz olur. 

16- Veresiye Satışlarda Vade Farkı Caiz midir? 

Cevap: İslâm ister peşin, ister vadeli olsun alış-verişi mübah kılmıştır. 
Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Allah alış verişi helâl, faizi haram 
kılmıştır.”^ Peşin satışlarda kâr eklemek meşru olduğu gibi vadeli satışta 
da meşrudur. Hatta vadeli satışta para bir süre ticaret işinde 
kullanılamayacağı ve eşyanın alış fiyatlarının yükseleceği dikkate alınarak 
kâr oranı yüksek tutulabilir. Kısaca bir kimse peşin alan müşterisine %15 
uygularken, altı ay vadeli almak isteyene %35 kâr oranı uygulasa bu mümkün 
ve caizdir. 

Pazarlık safhasında peşin veya aylara göre vadeli fiyat müzakereleri 
sonunda belirli bir mal ve miktarı belli bir fiyat üzerinde bağlanınca akit 
tamamlanmış olur. Ancak satıcının peşin fiyatını esas alıp, bunun üzerine 
banka kredi faizleri eklemek suretiyle müşterilerine faizli finansman 
kullandırdığını düşünmesi ve vade farkı için böyle bir imaj uyandırılması 




Müslümanı meşgul etmemelidir. Ameller niyetlere göredir. Anlaşma 
sağlanınca satılan mal, onun tek fiyat halinde bedeli ve bu bedelin içinde kâr 
unsuru vardır. 

Hanefi fakihlerinden Serahsî (ö.490/1097) vadeli satışta tarafların çeşitli 
fiyatlar üzerinde pazarlık yapabileceğini belirttikten sonra konuyu şöyle 
sonuca bağlar: “Taraflar kendi aralarında, anlaşır, belirli bir satış bedeli tespit 
etmeden ayrılmaz ve bu tek fiyat üzerinde akdi bitirirlerse bu caizdir. Çünkü 
bu takdirde, akdin sahih olmasının şartını yerine getirmiş olurlar.’’ ^ 1648 ! 

17- İslâm’da Borçlu-Alacaklı İlişkileri Nasıl Düzenlenmiştir? 

Cevap: Borç ikiye ayrılır. Birisi ödünç borcu ki karz-ı hasen adını alır. 
İkincisi veresiye mal satışlarından doğan borçtur. Her iki borç da vadeye 
bağlı olduğu için yazılı olarak tespiti gerekir. Kur’an-ı Kerim’de “Ey iman 
edenler! Belli bir süre ile birbirinize borçlandığınız zaman onu yazın. 
Aranızda doğruluğu ile tanınmış yazı bilen birisi yazsın...”^ buyurulur. 
Günümüzde çek, senet, sözleşme, selem belgesi, tapu ve noter senedi gibi 
belgeler tarafların hakkını koruyan ispat belgeleridir. Ödünç parada vadeye 
uyulması etik olarak gerekli ise de, alacaklı konuşulan vade gelmeden de 
alacağını isteme hakkına sahiptir. Veresiye satışlarda ise borcun vadesi 
bağlayıcı olup, alacaklı vadesinden önce alacağı talep edemez. Vade gelince 
de borcun ödenmesi asildir. Aksi durumda alacaklıya karşı haksızlık yapılmış 
olur. Allah’ın Rasûlü, “Varlıklı kişinin borcunu erteleyip, süresi içinde 
ödememesi bir zulümdür. buyurmuştur. 

Cabir (r.a.)’ten rivayete göre. Nebi (s.a.s.) borcu olan cenazenin namazını 
kıldırmazdı. Yine borçlu bir cenaze getirilmiş, “Siz namazını kılınız” deyip 
çekilmişti. Ebû Katâde iki dinar borcu üstlenince namazı kıldırmıştır J 1651 ^ 

Ancak daha sonra fetihlerle devlet imkânları genişleyince. Nebi (s.a.s.) 
“Ben bir mü’mine kendinden daha yakınım. Kim bir borç bırakırsa onu 
ödemek bana aittir. Kim bir mal bırakırsa o da mirasçılarına aittir.” 
buyurmuştur. ^ 1652 1 

İslâm’da kişinin ödeme gücünü aşacak şekilde borçlanması iyi karşılanmaz. 
Ancak borçlandıktan sonra dara düşerek borcunu ödeyemezse, kendisi için 
birtakım kolaylıklar getirilmiştir. 

Kur’an’da şöyle buyurulur: “Darda olan kimseye eli genişleyinceye kadar 
süre vermek vardır. Fakat borcu bağışlamanız sizin için daha hayırlıdır, 
keşke bilseniz!”^ Bu konuda Hz. Peygamber’in alacaklı hakkındaki şu 









hadisi dikkat çekicidir: “Kim, ödeme gücü olmayan borçluya süre verirse 
kendisine sadaka ecri vardır... Vadesi gelen borcu erteleyen alacaklıya ise 
her gün için bir sadaka ecri verilir. ” * 1() V4 ^ 

İyi niyetli borçluya Cenab-ı Hak yardımcı olur. Hadislerde şöyle buyurulur: 
“Ödemek niyetiyle borçlanan kimseyi Yüce Allah borcunu ödemeye 
muvaffak kılar, ödeme niyeti olmayanın da malının bereketini giderir ve 
ödemeye muvaffak olamaz. ” * 1 (r ’~'* “Ödemek niyetiyle borçlanan kimse, 
borcunu ödeyemeden ölürse, Allah onun borcundan vazgeçer ve 
alacaklısını razı eder. Ödeme niyeti olmadan borçlanan ve ödemeden ölen 
kimseden ise Allah, alacaklılarının hakkını alır .” f 1656 l “Bir mü’min mal 
bırakırsa, bu hayattaki mirasçılar inindir. Eğer bir borç veya zarar 
bırakırsa, bana gelsin, ben onun koruyucusuyum ."HüSU 

Diğer yandan zekâtın verileceği sekiz sınıftan birisi de ödeme gücünü 
kaybeden “borçlularadır J 1658 ^ İslâm’ın ilk dönemlerinde zekât devlet eliyle 
toplanır ve düzenli olarak sekiz sınıfa dağıtılması de devlet eliyle olurdu. 
Nitekim Ömer İbn Abdilaziz (ö. 101/720), zekât fonundan toplumdaki 
borçluların belirlenerek borç yükünden kurtarılmalarını istemiş ve yayınladığı 
bir genelge ile valilerine şu talimatı vermiştir: “Herkesin barınacağı bir evi, 
hizmetçisi, düşmana karşı yararlanacağı bir atı ve ev için gerekli eşyası 
bulunmalıdır. Bu imkânlara sahip olmayan kimse borçlu (gârim) sayılır ve 
zekât fonundan desteklenmelidir .”11659] 

Roma hukukunun geliştiği toplumlarda ve cahiliye Araplarında borcunu 
ödeyemeyen kişinin, borcu karşılığında satıldığı bir dönemde, İslâm’ın 
getirdiği bu çözümlerin ne kadar ileri olduğu açıktır. 

18- Selem Akdi Nedir? 

Cevap: Para peşin mal veresiye olmak üzere yapılan satım akdine “selem” 
denir. Satılan mal henüz mevcut olmadığı için akdin caiz olmaması 
gerekirken, ihtiyaç sebebiyle sünnetle meşru kılınmıştır. Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: “Sizden kim selem yaparsa miktarı belli bir ölçekte, 
miktarı belli bir tartıda ve belli bir vadeye kadar yapsın”^ Buna göre 
selemin şartları şunlardır: a) Paranın peşin verilmesi, b) Malın ölçü, tartı veya 
standart olup sayı ile alınıp satılan misli mal olması, c) Malın altın, gümüş 
veya nakit para kabilinden olmaması, çünkü bunların veresiye satışında 
fazlalık veya nesîe faizi gerçekleşir, d) Malın cins ve nevinin belirlenmesi, e) 
Teslim tarihinin belirlenmesi. 










Ancak günümüzde bazı selem muameleleri malın önceden çok ucuza 
satılmasına ve özellikle tarımla uğraşanların zarara uğramalarına yol 
açmaktadır. Aylar önce ürününü peşin para ile çok ucuza satan köylü, bu 
parayı verimli bir alana kullanamamakta, kimi zaman istenildiği kadar ürün 
alamadığı veya ürün telef olduğu için tarlasını satarak peşin aldığı paraları 
geri ödemeye çalışmaktadır. Burada aslı meşru olmakla birlikte selem kötü 
sonuçların doğmasına yol açmaktadır. 

Bu konuda Hz. Peygamber’in, tarım ürünlerini, olgunlaşıp hasat mevsimi 
gelmeden satılmasını nehyetmesi böyle bir aldanma riskini önlemek için 
olmalıdır. 

19- Teminat Mektubu Almak Caiz midir? 

Cevap: Gerek yurt içinde ve gerekse yabancı ülkelerde pek çok taahhüt 
işlerinin alınması banka teminat mektubuna bağlanmıştır. Banka, taahhüt 
yerine getirilmezse, miktarı belli olan bir bedeli, para olarak iş sahibine 
ödemeyi tekeffül etmekte, buna karşılık belli bir komisyon ve masraf 
almaktadır. Teminat mektubu yerine bunun bedeli olan parayı bloke ettirmek 
de mümkündür. Fakat bu bir yatırımcının tercih edeceği yol değildir. Karşı 
tarafın kabul edeceği kefil de gösterilebilir. Ancak büyük yatırımlarda böyle 
bir riski, en yakın hısım veya dost bile kefil olarak üzerine almak 
istememektedir. 

Kısaca banka burada, miktarı belli bir meblağı, yatırımcı iş adamı adına bir 
çeşit kefil olarak üstlenmektedir. İslâm’da kefalet caizdir. Bunun bir bedel 
karşılığı olmaksızın yapılması asildir. Çünkü kefâlet, ecir kazandıran bir 
teberru ve tâat sayılan bir işlemdir J 16611 Ancak günümüzde özellikle büyük 
meblağları bir teberru olarak, ahiret ecri için üstlenecek bir kefil bulma 
imkânı da kalmamıştır. 

İslâm fıkhında kefâlet benzeri başka hizmetler de vardır. İmamlık, 
müezzinlik, Kur’an-ı Kerim talimi bunlar arasındadır. Nitekim ilk Hanefi 
müctehitleri İslâm’ı tebliğ nitelikli bu gibi tâat kabilinden olan hizmetlerin, 
bir bedel karşılığı olmaksızın yapılması gerektiğini söylemişlerdir. Fakat 
devir değişip, bunları meccânen yapan kalmayınca dinin ve toplumun zarara 
uğramaması için sonraki Hanefi fakihleri bu hizmetlerin devletten, 
vakıflardan veya kişilerden alınacak maaş veya ücret karşılığında 
yapılabileceğine fetva verdiler i 16621 Kefâlet de bir tâat olduğuna göre, 
teminat mektubu için alınan komisyon ve masrafları da diğer tâatlar için 
alman ücrete kıyas etmek mümkündür. Müslümanların teminat mektubu 





gerektiren bütün işlerden el çekmesi, problemi çözmek için yeterli değildir. 
Buna göre bir Müslüman teminat mektubu almak zorunda kalırsa, para 
karşılığı kefil tutmuş olur. 

20- Gayri Müslimlerle Ticaret Yapmak Caiz midir? 

Cevap: Müslümanın gayri müslimle alış-veriş yapabileceği konusunda 
görüş birliği vardır. Çünkü ticaret konusunda düzenleme yapan âyet ve 
hadisler Müslim- gayri Müslim arasında bir ayırım yapmamıştır. Ancak 
Müslümanların kendi aralarında ticaretinin yapılması yasaklanmış bulunan 
içki, domuz eti, kan gibi necis sayılan şeylerin bir İslâm ülkesinde gayri 
Müslimlere de satılmaması gerekir. 

Ebû Hanife (ö.150/767) ve İmam Muhammed (Ö.189/805)’e göre gayri 
müslim ülkede, müslümanla o ülkenin vatandaşı arasında, bunların alım 
satımı da caiz görülmüştür. Hatta müslümanın yararına olan faizli 
muameleler de bu kapsamda değerlendirilmiştir. 

Ancak şunu da belirtelim ki, gayri Müslimlerin mallarından olan bu 
yararlanma yalan, hile, zorlama, gasp ve hırsızlık gibi rızayı kaldıran bir yolla 
olmamalıdır. 

Üç mezhep ve Ebû Yûsuf’a göre ise, haram her yerde haramdır. Müslim ve 
gayri Müslim ülke ayırımı bu konuda etkili olmaz. Çoğunluğun bu görüşünü 
de dikkate alarak, gayri Müslim ülkede fâsit muâmeleleri, sadece zaruret veya 
ihtiyaçla sınırlı tutmalıdır. Orada domuz çiftliği kurma veya şarap üretimi 
gibi konulara girmemelidir. 

Müslümanla gayri müslim arasında, “İnan (sermaye ortaklığı)”, “Mudârabe 
(Emek- sermaye ortaklığı)”, “Vücûh (Sermayesiz malı pazarlayıp kârı 
paylaşma ortaklığı)” veya “Sanâyi (İş ve mesleklerini birleştirip ortaklık 
kurma)’” şirketi gibi ortaklıklar kurulabilir. Ancak böyle bir şirketin ana 
sözleşmesine Müslümanın kendi inancı ile çelişen konularda, bir takım 
çekinceler koyması gerekir. 

Ebû Hanife’ye göre, bir kimsenin başkasına vekâlet vermesi durumunda, 
vekilin durumu esas alınır. Buna göre Müslümanın bir gayri müslimi ticaret 
için vekil kılması da caizdir J 1663 ^ 

Mâlikilere göre, bir Müslümanın gayri müslimi alım, satım veya selem akdi 
yapmak üzere vekil tayin etmesi caiz değildir. Aksi durumda, İslâm’a göre 
caiz olmayan ticaret muamelelerine kapı açılmış olur. Yine müslümanda olan 
alacağını tahsil etmek için gayri müslimin vekil kılınması da caiz değildir. 
Bununla, gayri müslimin müslümana üstünlük sağlaması önlenmiş olur J 1664 ^ 





Diğer yandan müslümanla gayri müslimin emek-sermaye (mudarabe) 
ortaklığı kurması, faiz gibi haram muamelelere girilmemesi çekincesi 
konulmak şartıyla, kerahetle birlikte caiz olur J 1665 ^ 

21- İslâm’da İsrafın Ölçüsü Nedir? 

Cevap: İsraf sözlükte; aşırı gitmek, sınırı aşmak, yanılmak, gafil olmak 
anlamlarına gelir. Bir terim olarak; inanç, söz, fiil ve davranışta din, akıl veya 
örfün uygun gördüğü ölçülerin dışına çıkmaktır. İmam Gazzali’ye göre 
ma’rufa uygun harcama “cömertlik”, ma’rufun altındaki harcama “cimrilik”, 
üstündeki harcama ise “israf” sayılır J 1666 ^ 

Kur’an’da 23 kadar ayette israf yasaklanmış ve Allah’ın israf edenleri 
sevmediği vurgulanmıştır. “Yiyiniz, içiniz, fakat israf etmeyiniz. Çünkü 
Allah israf edenleri sevmez ."UüüZİ 

Günlük harcamalarda israftan kaçınıp orta yolun tutulması istenir. “Onlar 
harcadıklarında ne israf ne de cimrilik ederler; ikisi arasında bir yol 
tutarlar. 

Yetime ait malın verimli ve kârlı şekilde işletilmesi, israf edilmemesi, 
velinin ihtiyaç sahibi olması durumunda, sadece ihtiyaç kadar 
yararlanabileceği şöyle belirtilir: 

“Evlenme çağına gelinceye kadar yetimleri gözetip deneyin. Onların 
akılca olgunlaştıkları rüşd halini görürseniz, mallarını kendilerine verin. 
Büyüyecekler de mallarına sahip olacaklar diye, onların mallarını israf 
ederek, tez elden yemeyin! Zengin olan, onların mallarını yemekten 
çekinsin, yoksul olan da örfe uygun olarak yesin! Onlara mallarını teslim 
ettiğiniz zaman da yanlarında şahit bulundurun! Hesap görücü olarak 
Allah yeter. ”Bü69j 

Tarımla uğraşanların da israftan kaçınması gerekir. “(Meyve ağaçları ve 
tarım ürünleri) meyve verdiği zaman meyvesinden yeyin. Hasat edildiği gün 
de hakkını (zekât ve sadakasını) verin, fakat israf etmeyin. Çünkü Allah 
israf edenleri sevmez. ”ÜiıYJ 

Diğer yandan malını gereksiz yere saçıp savuranlar “şeytanın kardeşleri” 
olarak nitelendirilmiştir J 1671 l 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “İsraf ve böbürlenmeye düşmeksizin 
yiyiniz, içiniz, bağışta bulununuz, giyiniz. Çünkü Allah, kulunun üzerinde 
nimetinin eserini görmek ister .” r i672 l “İnsana belini doğrultacak birkaç 
lokma yeter. Eğer mutlaka yemesi gerekli ise, midesinin üçte birini yemeye, 












üçte birini içmeye, üçte birini de nefes almaya ayırsın!” ^ 16731 * 

İktisatla itidal zihniyeti arasındaki ilgi İbn Haldun’un (0.809/ 1406) 
üzerinde önemle durduğu bir konudur. Ona göre servetin artması lüks ve israf 
temayüllerini arttırır. İsraf zihniyetinin uyanması halk tabakaları arasında 
gerginliklere yol açar. Şehir nüfusunun artması ve ifrat cereyanlarının 
yayılması, ahlâk anlayışını sarsar ve milletlerin zayıflamasına sebep olur. 

ri6741 

22- İslâm’da Tasarrufu Teşvik Var mıdır? 

Cevap: Tasarruf; sözlükte idare etme, kullanma, dilediğini yapma, para ve 
mal arttırma demektir. Günlük dilde ise sıklıkla, masrafları kısmak anlamına 
kullanılır. Bir fıkıh terimi olarak tasarruf; üzerine İslâmî bir hüküm gereken 
her fiil ve sözdür. Örn. Mubah malı elde etme, telef etme, malı teslim alma ve 
borcu ödeme birer tasarruftur. 

Tasarrufun iktisattaki anlamı; belirli bir dönemdeki kullanılabilir gelir ile 
tüketim harcamaları arasındaki farktır. Yani kullanılabilir gelir; tüketim 
harcamaları ile tasarruf edilen miktarın toplamından oluşmaktadır. 

Tasarruf; a) İlerideki muhtemel riskleri karşılamak, b) Hayat standardını 
yükseltmek, c) Üretim faaliyetlerine doğrudan veya dolaylı katılmak, d) 
Başkalarının ihtiyaçlarını karşılamak gibi amaçlar için yapılabilmektedir. 

Tasarruf yapabilen halk bununla mesken, araç, yeterli ev eşyası edinerek 
sürekli hayat standardını yükseltir. Hz. Peygamber’in emeği ile geçinen işçi 
ve memurların gelirinden yapacağı tasarrufla “bekârsa evlenebilmesini, 
mesken, araç ve ihtiyaç halinde hizmetçi edinebilmesini” tavsiye etmesi 
tasarrufun önemini ortaya koymaktadır / 1675 ^ 

Tasarruf geleceğe yönelik ihtiyaçları karşılamak amacıyla yapılır. Gerek 
aile, gerekse ülke hatta dünya genelinde görülebilecek ekonomik sıkıntılar 
için elde birikimin bulunması arzu edilir. Hz. Peygamber ve sahabe 
döneminde aile ihtiyaçlarının yıllık olarak planlandığı, pek çok vali ve kadı 
maaş ödemelerinin yıllık olarak yapıldığı görülür J 1676 l Zekâtta temel 
ihtiyaçların hesaplamasında bir yılın ölçü alınması da böyle bir tasarruf 
düşüncesinin ürünü olmalıdır. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.)’in, Hayber’in 
fethinden sonra, bu topraklar üzerinde yapılan ziraat ortakçılığından elde 
edilecek gelirin bir bölümünü, aile fertlerinin yıllık ihtiyacı için tahsis ettiği 
nakledilmiştir. 1 1677 1 

Kur’an’da Yusuf Sûresi’nde, orta doğuda çıkan bir ekonomik krize karşı 
alman tedbirlerden söz edilir. Şöyle ki: 








Yusuf (a.s.) Mısır hükümdarının mâlî ve ekonomik işlerini yürütmekle 
görevlendirilmişti. Kur’an-ı Kerim’in bildirdiğine göre, M.Ö. 1600 yıllarında 
yaşayan Mısır hükümdarı Reyyan İbn Velid şöyle demişti: “Ben rüyamda 
yedi semiz ineği yedi zayıf ineğin yediğini, yedi yeşil başak ve bir o kadar da 
kuru başak gördüm. Ey ileri gelenler! Eğer rüya tabirini biliyorsanız, bu 
rüyamı tabir ediniz, dedi. Başkalarının yorum yapamadığı bu rüyayı 

Yusuf (a.s.) şöyle açıklar: Mısır ve çevresinde yedi yıl bolluk olacak, ondan 
sonra da bunu yedi yıl kıtlık izleyecek. Yusuf (a.s.) bu ekonomik bunalımlı 
yıllar için çare olarak da, bolluk yıllarında fazla ürünün depolanmasını, kıtlık 
yıllarında düzenli bir şekilde bunlarla ihtiyaçların karşılanmasını önermişti. 

Ancak belki bütün orta doğuyu etkileyecek böyle bir ekonomik 
problemin aşılması için alınacak önlemlerin, kralın o günkü yönetici kadrosu 
ile başarıya ulaşamayacağını da krala açıkça ifade ederek şöyle dedi: “Beni 
ülkenin hâzinelerinin başına getir. Çünkü ben, iyi muhafaza eden ve iyi 
bilen birisiyim.” ^ I()8 °l Gerçekten Yusuf peygamber söz konusu kriz 
döneminde adaletli bir ekonomik düzen kurmuş ve toplumu sıkıntılı yıllar 
için tasarruf yapmaya alıştırmıştır. Bu yüzden o, zenginlikle yoksulluk, 
bollukla darlık arasında dengeli bir ekonomik modelin uygulayıcısı ve İslâm 
ekonomisinin de sembol ismi olmuştur. 

Hatta bazı iktisat tarihçileri, arkasında standart değerler bulunan ilk kağıt 
para (temsili para) uygulamasını Mısır yöresindeki bazı tecrübelere 
dayandırırlar. Bu ise Yusuf peygamberin dönemine rastlar. Nitekim, iktisat 
tarihçisi J. Dobretsberger ^ 1681 ^ Mısır’da M.Ö. 1600 yıllarında banknot tedavül 
ettiğini söyler. Bu ülkede devlet hazine ve depolarının emanet kabul etmesi 
usuldendi. Halk, elindeki altın, mücevherât ve hububâtı saklanmak üzere 
buralara tevdi eder ve kendilerine emanet bıraktıkları şeyin değerini belirten 
bir makbuz verilirdi. Elinde böyle bir makbuz olan kimse, belge üzerinde 
yazılı cins ve miktardaki malı dilediği zaman çekebilirdi. Ticaretle uğraşanlar 
bu makbuzları mal veya para yerine kabul ediyorlardı. Hatta bu belgeler 
Fenike ve Mezopotamya’da da tedâvül ediyordu / 1682 ^ 
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II - FAİZLE İLGİLİ MESELELER 


23- Faiz Nedir, Kaç Çeşidi Vardır? 

Cevap: Ribâ, sözlükte; artma, çoğalma, şişme gibi anlamlara gelir. 
Türkçe’de faiz ve ribâ eş anlamlıdır. Bir fıkıh terimi olarak; ölçü veya tartı ile 
alınıp satılan mislî malların, altın gümüş ve nakit paranın aynı cinsten 
miktarını, ziyade bir ivazla mübadele etmektir. Herhangi bir akitte taraflardan 
birine karşılıksız olarak şart koşulup sağlanan fayda ile fasit olan her türlü 
alış verişe de riba denilmiştir. 

Riba önce genel olarak ikiye ayrılır, a) Karz ve borç ilişkisinden doğan riba. 
Kur’an-ı Kerimde yasaklanan ve adına cahiliye ribası denilen çeşit budur. 
Bununla, ödünç verirken veya vadesinde ödenmeyen borca yeni bir vade 
tanırken anaparaya eklenen fazlalık kastedilir, b) Alış verişten doğan riba. Bu 
çeşit riba hadislerle yasaklanmış olup, fazlalık ve nesie ribası olmak üzere 
ikiye ayrılır. 

Fazlalık ribası: Aynı cinsten ribevî malların (ölçü veya tartı ile alınıp satılan 
mallar) birbiriyle mübadelesi halinde bedellerden birinin diğerinden fazla 
olmasıdır. Meselâ; on iki kilogram yemelik buğdayı, on kilogram, tohumluk 
buğdayla değişmek gibi. Aynı buğdayların para değeri üzerinden değişimi ise 
alım-satım sayılır ve faizle ilgisi kalmaz. Buradaki yasağın sebebi, mal 
takaslarında aldanmayı önlemek ve bu mübadelenin para değeri üzerinden 
yapılmasını sağlamak olduğunda açıklık vardır. 

Nesîe ribası: Vade karşılığında şart koşulan fazlalıktır. Aynı cinsten ribevî 
malların birbiriyle mübadelesi halinde taraflardan birinin veresiye olması bu 
çeşit ribayı doğurur. Aynı ribevî malların peşin değişimi ve cinsler bir olunca 
değişimin eşit miktarda yapılması halinde riba söz konusu olmaz. Usulüne 
uygun “mal takası” yapılmış olur. 

İslâm’ın çıkışı sırasında ödünç verilen asıl borca “re’süT-mal (anapara), 
vade sonunda ödenecek ziyadeye ise “ribâ” denilirdi. Borçları ertelerken 
eklenecek fazlalık da bu niteliktedir. 

İslâm’da ve önceki semavî dinlerde, faizcilik, üretime dayalı olmayan, 
emek veya ticaret riski de bulunmayan bir “haksız kazanç” yolu sayılarak 
yasaklanmıştır. 

Mekke’de inen bir ayette ribânın sevap kazandıran bir amel olmadığına 
işaret edilirken / 1683 ^ Miraç Ta ilgili hadislerde de ribânın kötülendiği ve azaba 
sebep olabileceği bildirilir J 1684 ^ 




Medine’de konuyla ilgili olarak ilk inen ayette Yahudilerin başına gelen 
sıkıntıların ve cezalandırılmalarının nedenleri arasında, kendilerine 
yasaklandığı halde faiz yemeleri gösterilir.^ Hıristiyanlıkta, kilise 13. M. 
yüzyılın ortalarına kadar faizli krediler aleyhine tavır almıştır. Bu olumsuz 
yaklaşım ve “paranın para doğurmayacağı” ilkesi, Aristo’ya (M.Ö.384-322) 
kadar dayanır. Ancak, Hıristiyanlıkta faizin meşru ilân edilmesi, Katoliklerin 
büyük simalarından Saint Thomas d’Aquin’in (M.S.1225-1274); “Ticaret ve 
kredi rizikosunu göze almış ve parasını tehlikeye atmış kimseler lehine kâr ve 
kazanç hakkı tanımanın gerektiğini” söylemesiyle gerçekleşmiştir J 1686 ^ 

Ancak, Saint Thomas’ın sözlerinde yer alan, “sermaye riski, kâr ve kazanç” 
kavramları, sermayeyi kâr-zarar ortaklığı çerçevesinde işletmeyi içerir. Böyle 
bir işlem ise İslâm’da, sermayenin ya “sermaye ortaklığı” ya da “emek 
sermaye ortaklığı (mudarabe)” sözleşmesiyle işletilmesi anlamına gelir ki 
artık elde edilecek kazancın adı faiz değil, kâr (rıbh) olur. 

İslâm’da ilk faiz yasağı 3. Hicret yılında “katlanmış faizin yasaklanması” 
ile başlamıştır.*^ Bundan sonra Hayber’in fethi yılında (7/629) inen 
Bakara suresi 275-279 arası ayetlerle uygulama genelleştirilmiştir. Hz. 
Peygamber’in hadisleri faizin kapsamını genişletmiş ve uygulama şartlarını 
belirlemiştir. Faiz ayetlerin sonu şöyle biter: “Ey iman edenler! Allah’tan 
korkun! Eğer gerçekten inanıyorsanız, faiz alacaklarını bırakın. Eğer böyle 
yapmazsanız, Allah’a ve elçisine karşı, savaş açmış olduğunuzu bilin! Eğer 
tevbe edip, vazgeçerseniz anaparalarınız sîzindir. Böylece, ne haksızlık 
etmiş ne de haksızlığa uğramış olursunuz. Eğer borçlu darlık içindeyse, eli 
genişleyinceye kadar ona süre vermek vardır. Eğer bilirseniz, bunu 
sadakaya saymanız, sizin için daha hayırlıdır. ” * 

Kur’an’da sözü edilen riba, o gün piyasada kullanılan altın veya gümüş 
para borçlarından doğan ve adına “cahiliye ribası” denilen çeşittir. Bunu karz 
ve borçtan doğan riba olarak nitelemek mümkündür. 

Hz. Peygamber’in hadislerinde alış-verişten ve mal takasından doğan bir 
riba çeşidi daha yer almıştır. Bununla altın, gümüş ve döviz satışları ile mal 
takasları özel hükümlere bağlanmıştır. Bu ikinci konular fıkıh kaynaklarında 
genel alış-veriş (Kitabü’l-buyû’) içinde değil, sarf akdi (Kitabü’s-sarf) başlığı 
altında incelenmiştir. 

Ubâde İbn Sâmit (r.a.)’ın (ö.34/654) rivayet ettiği bir hadiste şöyle 
buyurulur: 

“Altın altınla, gümüş gümüşle, buğday buğdayla, arpa arpayla, hurma 
hurmayla ve tuz tuzla misli misline, eşit ve peşin şekilde trampa edilir. 






Farklı cinsler birbiriyle mübadele edilirse, peşin olmak şartıyla dilediğiniz 
gibi satış yapınız.”^ Bu hadisin Tirmizî’deki rivayetinde şu ilâve vardır: 
“Her kim bu şekildeki mübadelede fazla verir veya alırsa şüphesiz ribâ 
yapmış olur. ”hL69QJ 

Hz. Peygamber döneminde altının para birimi Dinar (yaklaşık 4 gr.), 
gümüşün Dirhem (yaklaşık 2,8 gr.) idi. Bunlar kendi cinsinden olan altın 
veya gümüş ziynet eşyası alım satımında kullanılacaksa, aynı ağırlıkta işlem 
yapılması gerekiyordu. Böyle bir değerli madenin, işçilik dışında fazlalıkla 
değişiminin reel faizi oluşturduğunda şüphe yoktur. Burada faiz yasağı, 
değerini öz madeninden alan “sağlam para” nın ortaya çıkmasını sağlamıştır. 

Nitekim Hayber ganimetleri arasında bulunan altın ve boncuk dizili bir 
gerdanlığı 12 dinara (yaklaşık 48 gr. altın para) satın alan Fudâle İbn Ubeyd 
(r.a.), bu alış-verişten şüpheye düşünce, durumu Allah’ın elçisine sormuştur. 
Hz. Peygamber gerdanlıktaki altın kısmının diziden çıkarılarak ayrıca 
tartılmasını ve altın parayla ağırlık olarak denkleştirilmesini, geri kalan kısım 
için de fiyat takdiri yapılmasını bildirmiştir J 1691 ^ 

Buna benzer bir uygulama gümüş para ile ilgili olarak da nakledilir. 
Muaviye’nin (ö.60/679), Şam valisi olduğu sırada, gümüş bir kabın, gümüş 
para olan dirhemle tartılmadan mübadele edildiğini gören sahabeden Ubâde 
İbn Sâmit (r.a.) buna itiraz etmiş ve yukarıdaki altı maddenin zikredildiği 
hadisi rivayet ederek muameleyi bozdurmuştur J 1692 ^ 

Hz. Ömer’in, altın ve gümüş parayı birbiriyle mübadele etmek için o günün 
kuru üzerinde anlaşan Malik İbn Evs ile Talha İbn Ubeydillâh’ın alış-verişine 
müdahale ettiği nakledilir. Çünkü Talha, değişimini yaptığı paranın bedelini 
peşin değil, birkaç saat gecikmeli olarak teslim edebileceğini söylemişti. Bu 
olayla ilgili olarak Hz. Ömer şöyle demiştir: “İki cins parayı mübadele 
ederken, alıcı bedeli almak üzere, senden eve girip çıkıncaya kadar izin 
istese bile izin verme. Çünkü sizin için “ramâ” dan yani faize düşmenizden 
korkuyorum. ”12693] 

Günümüzde altın veya döviz satışlarında günde bir kaç kez değişen kur 
fiyatları yüzünden, böyle bir vadenin taraflardan birisi için haksız kazanca 
yol açabildiği sıkça görülmektedir. Bu yüzden altın, gümüş veya döviz 
satışlarının peşin yapılması gereklidir. Veresiye satış yapıldığı takdirde, vade 
farkı eklenmese bile “nesîe ribâsı” na düşülmüş olur. 

Cins birliği olan mallar arasındaki mübadele konusunda Bilal el-Habeşî’den 
(r.a.) şu olay nakledilir: Bilal’ın, Allah’ın elçisine ikram etmek üzere iki 
ölçek adî hurmayı, bir ölçek kaliteli hurma ile değişim yaptığını öğrenen Hz. 








Peygamber: “Vah vah, ribânın ta kendisi! Bunu böyle yapma, fakat hurma 
satın almak istersen, kendi hurmanı sat, onun satış bedeli ile istediğin 
hurmayı satın al. ” ^ 1694 1 

Kur’an-ı Kerim’de sözü edilen ribâ ile ilgili olarak İbn Rüşd (0.520/ 1126) 
şöyle der: “Cahiliye ribâsı, üzerinde ittifak edilen ribâ çeşidi olup 
yasaklanmıştır. Onlar fazlasını almak üzere ödünç verirler ve vade tanırlardı. 
Bu işlem şöyle oluyordu; borçlu alacaklıya, “bana vade tanı, ben de sana olan 
borcumu arttırayım” diyordu. İşte Hz. Peygamber’in Veda haccındaki 
sözlerinde kastettiği ribâ çeşidi budur.” ^ 1695 ^ 

Riba yasağının illet ve hikmeti, zayıf durumda olan borçluyu korumak ve 
haksız kazanca engel olmaktır. Darda olanın ribaya razı olması ancak “irade 
fesadı sonucu” olur. Bu da faiz anlaşmasını, serbest iradeyle yapılan “satım 
akdi” nden ayırır. Kur’an’da riba ile satım akdinin farklı akitler olduğunun 
bildirilmesi irade fesadı yüzünden olmalıdır. 

24- Borçların Ödenmesinde Paranın Değer Kaybı Faiz 
Kapsamına Girer mi? 

Cevap: Günümüzde ekonomisi zayıf olan kimi ülkelerin parası enflasyon 
yüzünden sürekli olarak değer kaybetmektedir. Böyle bir para ile yapılan 
uzun süreli borçlanmalarda alacaklının önemli ölçüde zarara uğradığında 
şüphe yoktur. Fâizle ilgili âyetlerin sonunda “..Şayet tevbe ederseniz, 
anaparalarınız sîzindir. Böylece ne haksızlık yapmış ne de haksızlığa 
uğramış olmazsınız. buyurulur. 

Hz. Peygamber döneminde altın veya gümüş para cinsinden faizli borç 
vermelerde, faiz eklenmeksizin, verilen para miktarına “anapara (re’sü’l- 
mal)” deniliyordu. Pişmanlık yüzünden faiz anlaşması geçersiz kılınarak 
alacaklar tahsil edilirken, alacaklının bu anaparayı alması durumunda bir 
haksızlığa uğramadığı kabul edilir. Ancak altın veya gümüş para gerçek 
maden değeri ile piyasada dolaştığı için, genel olarak borcun doğduğu tarihle 
tahsil edileceği tarih arasında bir değer kaybı söz konusu olmuyordu. Ya da 
bu değerli madenin ağırlık olarak verilen miktar kadar geri alınması yeterli 
oluyordu. Ancak önemli ölçüde değer kaybına uğrayan para çeşitleri ortaya 
çıkınca, sadece anaparanın nominal değerinin ödenmesi, alacaklının zarara 
uğramasına yol açmaya başladı. Başka bir deyimle anapara değerinin yeni bir 
tanımının yapılması gerekli hale geldi. 

Bu konuda ilk farklı tanım, Hanefî fakihlerinden Ebû Yûsuf’a aittir. Bu 





müctehide göre altın ve gümüş para dışında “fels” adı verilen bakır, nikel, 
kalay vb. madenî paralar, maden değeri dışında itibarî bir değer kazandığı 
için, altın ve gümüş gibi “sağlam para” sayılmaz. Bu yüzden bunlarla yapılan 
borçlanmalarda; bu paraların endeksli bulunduğu altın veya gümüş paraya 
göre hesaplanacak “değer farkı” faiz kapsamına girmez. 

Günümüzde önemli ölçüde enflasyona uğrayan kâğıt para sistemlerinde, bir 
aydan fazla uzun süreli borçlanmalarda, altın gibi sağlam bir birime 
endekslenerek hesaplanacak bir “değer kaybı” nın fâiz kapsamı dışında 
tutulması da hakkaniyete uygun düşer. 

Kağıt para ilk çıkışında altını temsil etmek üzere basıldığı için altına ait 
gücü ve özellikleri onda görmek mümkündü. Fakat son yüzyılda kâğıt 
paranın altın stoku ile bağı koparılınca, iç ve dış birçok faktörün etkisiyle 
değeri değişir hale geldi. Değişim ve tasarruf aracı özelliklerini şimdilik 
koruyor olsa da, değer ölçüsü olma özelliği zayıfladı ve zaman zaman 
tartışılır hale gelmiş durumdadır. 

Diğer yandan, vadeli mal satışlarında, kâr oranı vade durumuna göre 
yüksek tutulduğu, başka bir ifadeyle paranın değer kaybı dikkate alınarak 
“veresiye satış bedeli” yüksek tutulduğu için, burada yeni bir değer kaybının 
eklenmesi hakkaniyete uygun düşmez. Ancak dövizin kısa süre içinde, 
normal seyrinin dışında olarak dalgalı seyir izlediği dönemlerde “haksızlık 
yapmamak ve haksızlığa da uğramamak” ilkesine göre yeni bir hesaplama 
yapmak gerekebilir. 

Sonuç olarak, “Şayet tevbe ederseniz, anaparanız sizindir. Böylece ne 
haksızlık yapmış, ne de haksızlığa uğramış olmazsınız.” ilkesi ile yukarıda 
faizle ilgili sorunun cevabı içinde verdiğimiz altı madde hadisinin ışığı 
altında, standart karşılığı olan ve sağlam ölçüye endekslenen bir para birimini 
İslâm ülkeleri ortaya koyabilir. Konunun uzmanı ilâhiyatçı ve iktisatçıların 
birlikte çalışması bunu sağlayabilir. Ancak bu hedefe ulaşıncaya kadarki 
dönemde, “altına endeksli sertifikalar” çözüme yardımcı olabilir J 1698 ^ 

25- Karz-ı Hasen Nedir? 

Cevap: Karz sözlükte borç, ödünç demektir. Kur’an’da faizsiz ve 
menfaatsiz verilen ödünç para için “karz-ı hasen” ifadesi kullanılır. Bir 
kimsenin para ya da mislî bir malını daha sonra mislini almak üzere bir şahsa 
vermesine karz veya ikraz denir. Ödünç verene “mukriz”, ödünç alana 
“müstakriz” ve ödünç almaya “iktiraz” denir. Bir kimsenin kârın tamamı 
kendisine ait olmak üzere başkasına sermaye vermesine “ibdâ”’, verilen 




sermayeye ise “bidâa” denir. Karzda yararlanma ve kâr ödünç alana, bidâa’da 
ise ödünç verene aittir. Bidâa yoluyla ticaret, tasarruf sahibine yardım, iyilik 
ve hayır amacıyla yapılır. 

İslâm’da kısa vadeli ve küçük kredileri, karz-ı hasen yoluyla temin etmek 
mümkündür. Daha çok ticari olmayan ihtiyaçlar, dar ve sabit gelirlilerin kısa 
süreli nakit ihtiyaçları ve yine ticaretle uğraşanların geçici ve kısa süreli 
ekonomik finansmanları bu yolla karşılanabilir. 

Kur’an-ı Kerim’de altı kadar ayette ihtiyaç sahiplerine karz-ı hasenle destek 
verenler, “Allah’a ödünç verenler” olarak nitelendirilmiş ve kat kat ecir 
alacakları vurgulanmıştır.^-'-' Hz. Peygamber de. Miraç gecesinde Cennet 
kapısında şu yazıyı gördüğünü bildirmiştir: “Sadaka için 10 kat, karz için ise 
18 kat ecir vardır. Dedim ki: Ey Cibril! Karz, niçin sadakadan üstündür? 
Dedi: Çünkü dilenci ya da karşılıksız yardım isteyen, çoğu zaman yanında 
mal varken ister, karz talebinde bulunan ise ihtiyacı sebebiyle ister. ”HZ00J 

İslâm’da uzun vadeli ve büyük krediler için “kâr ortaklığı” esası 
getirilmiştir. Çünkü karşılıklı yarar olmadan, insanların sürekli olarak 
birbirine yardımcı olması beklenemez. Mufâvaza, inan, mudarebe, vücuh ve 
sanayi şirketi gibi ortaklıklar İslâm’da her türlü ticari krediyi sağlamağa 
elverişlidir. Özellikle “mudarebe” İslâm bankacılığının da esasını teşkil eder. 
Mudarebe, emek-sermaye ortaklığı demektir. Bir taraf emeğini, teşebbüs 
gücünü ortaya koyar, sermaye sahipleri de finansman sağlar. Belli dönem 
sonlarında elde edilen kârı anlaşma oranlarına göre paylaşırlar. 

Hz. Ömer döneminde Basra valisi olan Ebû Musa el-Eş’arî, Medine’ye 
göndereceği hazine parasını, halifenin iki oğluna karz-ı hasen olarak vermiş 
ve bununla mal alıp, Medine’de satabileceklerini bildirmiştir. Ancak 
Medine’ye geldiklerinde halifenin bunu etik bulmaması ve kârın da 
beytülmale teslim edilmesi gerektiğini söylemesi üzerine, yapılan müzakere 
sonunda, böyle bir kredinin kullanımı “mudarabe (emek-sermaye ortaklığı)” 
olarak değerlendirilmiş ve kâr Ömer’in iki oğlu ile beytülmal arasında 
paylaştırılmıştır. 1 1701 1 

26- Vadesinde Ödenmeyen Senet ve Çekler İçin Vade Farkı 
Uygulamak Caiz midir? 

Cevap: Alış verişten doğan para borçlarında, borcun vadesinde ödenmesi 
gerekir. Borçlunun ödeme gücü olduğu halde, borcunu ertelemesi bir 
zulümdür. Ancak borçlunun, beklenmedik ekonomik kriz, yangın, kaza. 






ölüm, deprem, alacaklarını tahsil edememe gibi elde olmayan sebeplerle dara 
düşmesi durumunda alacaklının insaflı davranması, ona yeni bir vade 
tanıması, hatta ödeme gücünü tam olarak kaybetmişse, borcu silerek ona 
yardımda olması İslâm ahlâkının öğretilerindendir. 

Borçlunun ödeme gücü ve imkânları olduğu halde, borcunu bir ay kadar 
geciktirmesi de değer bakımından önemli bir zarar meydana getirmeyebilir. 
Böyle kısa bir süre için değer kaybeden bir para borcunda da vade farkı 
eklememek gerekir. Ancak büyük ölçüde değer kaybeden bir para borcunda 
alacağın aylarca alınamaması durumunda alacaklı, alacağını vade tarihinden 
itibaren altına endeksleyerek vade farkını talep edebilir. 

Nitekim imam Ebû Yûsuf, kendi döneminde altın ve gümüş para dışında 
“fels” adı verilen bakır, nikel, kalay vb. madenî paraların, maden değeri 
dışında itibârî bir değer kazandığını tesbit edince, bunlarla yapılan 
borçlanmalarda, endeksli bulunduğu altın veya gümüş paraya göre 
hesaplanacak “değer farkı” m faiz kapsamında görmemiştir J 1702 ^ 

Günümüzde önemli ölçüde değer kaybeden kâğıt para ile Ebû Yûsuf 
dönemindeki fels çeşidi paralar arasında bir benzerlik vardır. 

27- Senet veya Çek Kırdırmak Caiz midir? 

Cevap: Senet veya çek bir alacağı sağlama bağlamak için birer teminattır. 
Vadeli borçlanmaların yazıyla tespit edilmesi Kur’an’ın emridir: “Ey iman 
edenler! Belli bir vadeye kadar borçlandığınız zaman bunu yazınız. ^ 1703 ! 

Bir borcun ödenmesi veya vadeli mal alımında kendimize veya başkasına 
ait olan fakat bize havale edilmiş bulunan senet veya çeki mal alım- 
satımında kullanmak mümkün ve caizdir. Çünkü senet veya çekin arkasında 
imzası bulunanlar, birbirinin kefili olarak müteselsil borçlu sayılırlar. 

Senet veya çek kırdırmak; bir alacağı temsil eden ve şekil şartları bulunan 
belgelerin, banka ya da benzedi kurum veya kişilere teminat olarak verilerek, 
üzerindeki tarihe kadar olan vadede bir bedel karşılığı nakdî kredi 
kullanmaktır. Bu da peşin ödenen bir nakit paranın, senet veya çekin 
vadesinde ödenecek daha fazla bir bedelle değişimi anlamına gelir ki, paranın 
daha fazla para ile vadeli değişimi faiz muamelesidir. 

Mesela, 100 bin liralık 6 ay vadeli bir çeki bankaya kırdıran kimse, banka 
aylık %2 faiz uyguluyorsa peşin olarak 88 lira alacaktır. Burada banka 12 lira 
faizi peşin olarak kesecektir. Banka vade sonunda çek borçlusundan 100 bin 
lirayı tahsil edecektir. 

Ancak alacaklı, çek ya da senet borçlusunun erkek ödeme yapmak suretiyle 





indirim talebini yerine getirebilir. Asıl borçlu ve alacaklı arasındaki bu 
muamele, senet kırdırma hükmünde olmaz. 

İmam Malik, Emeviler döneminde çek kırdırmaya benzer bir olayı şöyle 
nakleder: Mervan İbn Hakem devrinde bir çeşit çek çıkmıştı. Halk bunu, 
karşılığını almadan birbirine üzerinden yazılı olandan daha ucuza satmaya 
başladılar. Zeyd İbn Sabit (r.a.) bazı sahabelerle birlikte Mervan’a giderek: 
“Faiz ile alış veriş yapmayı mübah mı kılıyorsun?” dediler. Mervan, “Allah’a 
sığınırım, bu ne demektir?” dedi. Sahabeler: “Halk karşılığını almadan bu 
çekleri satıyor” dediler. Bunun üzerine Mervan bu çekleri halkın elinden 
toplattı J 17041 

Osmanlı imparatorluğu uygulamasında memurların beytülmalden veya 
vakıflardan aldıkları maaşa “Camekiye” denilirdi. Bazı memurlar 
ihtiyacından dolayı daha vakti gelmeden maaş çekme hakkını daha düşük bir 
para ile satmaya başlamıştı. İbn Âbidîn bu konuda şu fetvayı nakleder: 
“Alacaklı alacağını, borçlusundan başka bir kimseye satamaz.” ^ 1705 ! 

28- Gayri Müslimlerle Faizli Muamele Yapmak Caiz midir? 

Cevap: Ebû Hanîfe ve İmam Muhammed’e göre, gayri Müslim ülkede 
vizeli pasaportla (emân) kalmakta olan bir Müslümanın, o ülkenin gayri 
Müslim vatandaşıyla faizli kredi alış verişi yapması caizdir. Bunun gibi 
Müslümanın onlarla fâsit sayılan bir alış-verişi yapması, kan veya domuz eti 
satması, ya da kumar çeşidine giren bir oyundan elde edilecek kazancı alması 
da caizdir. 

Gayri Müslim ülkede Müslüman olup da henüz İslâm ülkesine hicret 
etmemiş olan yerli halk veya İslâm ülkesinden gayri Müslim bir ülkeye gelen 
pasaportlu zimmî gayri Müslim de, o ülkenin yerli halkı ile sözü edilen 
muameleleri yapabilir J 1706 l 

Ancak bütün bu muamelelerin Müslümanın lehine olması gereklidir. Ünlü 
Hanefî hukukçusu Serahsî (Ö.490/1097) bu konuda şöyle demiştir: 
“Müslüman, gayri Müslim bir ülkeye eman (pasaport) ile girdiğinde, onların 
mallarını rızaları bulununca, hangi yolla olursa olsun almasında bir sakınca 
yoktur. Faiz, kumar veya domuz ya da ölmüş hayvan etine ait satış bedeli 
olması arasında bir fark bulunmaz. Müslüman emanla girdiği için, onların 
mallarını, rızaları dışında alması caiz olmaz. Kısaca karşılıklı rızanın ve bir 
sözleşmenin bulunması, malın Müslümana mubah olması için 
yeterlidir.” ^ 1707 ^ 

Gayri Müslim ülkede faiz konusunda, Caferiyye mezhebi de Hanefi’lerle 






aynı görüştedir J 1708 ^ 

Şafiî, Mâlikî ve Hanbelî mezhepleri ile Hanefî’lerden Ebû Yûsuf’a ve 
Zahirîlere göre ise, Müslümanların gayri Müslim bir ülkede, faiz alıp 
vermeleri caiz değildir. Çünkü İslâm’ın yasakladığı bir şey, ülke ayırımı söz 
konusu olmaksızın her yerde yasaktır J l709 * 

29- Faizsiz Bankacılık Konusunda Bilgi Verir misiniz? 

Cevap: 1960’lı yıllarda Mısır’da başlayıp, zaman içinde yaygınlaşan 
faizsiz bankacılık uygulamaları, piyasalardaki etkinliğini giderek 
artırmaktadır. Otuz üç yıllık bir geçmişe sahip olan faizsiz bankacılık, yüksek 
petrol fiyatları ve likidite bolluğu yaşayan Körfez bölgesi sayesinde bir 
hesaba göre 500, başka birine göre 750 milyar dolarlık büyüklüğe ulaşmıştır. 
2010 yılında İslâmî finans varlıkların 1 trilyon dolar büyüklüğe ulaşması 
bekleniyor. 

The Banker Dergisi’nin yaptığı araştırmaya göre, 1975 yılında İslâm 
Kalkınma Bankası ile Dubai İslâm Bankası’nın kurulmasıyla başlayan 
İslâm’a uygun faizsiz bankacılık ve finansal hizmetler 33 yılda rekor düzeye 
ulaştı. Bu pastada en büyük payı 178 milyar dolarla GCC (Körfez İşbirliği 
Konseyi) -Bahreyn, Kuveyt, Umman, Katar, Suudi Arabistan ve Birleşik 
Arap Emirliği (BAE) alıyor. Onu, MENA (Ortadoğu ve Kuzey Afrika) 176,8 
milyar dolarla yakından izliyor. Üçüncü sırada ise 139 milyar dolarla 
Malezya, Brunei ve Pakistan’ın içinde bulunduğu Asya bulunuyor. 21.5 
milyar dolarla Avustralya, Avrupa ve Kuzey Amerika dördüncü, 4.7 milyar 
dolarla da Sub-Sahara Afrika beşinci sırada yer alıyor. 

Uluslararası Finans Forumu’na göre bankaların mevcutları yıllık %15 
oranında artarken, faizsiz fonlar yıllık ortalama %40 oranında büyüyor. Uzun 
bir süre fazla varlık gösteremeyen İslâmî bankalar, son dönemlerde önemli 
bir sıçrama göstererek büyüme rekorları kırıyor. 

Körfez bölgesinin 1.5 trilyon dolar değerindeki fonlarını çekici bulan 
HSBC, Citigroup, Societe Generale, ABN AMRO, Deutsche Bank, Standard 
Chartered ve BNP Paribas gibi Batılı bankalar Faizsiz Finans Bölümleri hatta 
ayrı banka dahi kurmuşlardır / 1710 ^ 

Faizsiz bankaların yapısı ve çalışma sistemi: 

Katılım bankaları uzun bir yapısal tekâmülün son halkasını 
oluşturmaktadırlar. Bunların temelde klâsik Mudarabe ortaklığına 
dayandığını söyleyebiliriz. Nitekim Serahsî (ö.490/1097) ve Kâsânî 
(ö.587/1191) gibi ünlü hukukçuların eserlerinde, Mudarabe’ye ve 





uygulamasına birer cilde yakın yer ayırması, bu ortaklığın tarihte ne kadar 
çok kullanıldığını gösterir / 1711 ^ 

Türkiye ilk olarak 1984’te “Özel Finans Kurumlan (ÖFK)” yani “faizsiz 
bankacılık” ile tanıştı. Bu gelişmeden hemen sonra ÖFK olarak Albaraka 
Türk ve Faisal Finans kuruldu (1985). Faisal Finans, Türk ortaklar tarafından 
satın alındı ve Family Finans oldu. Bunu 1989’da Kuveyt Türk, 1991’de 
Anadolu Finans, 1995’te Ihlâs Finans ve 1996’da Asya Finans izledi. 

Türkiye’de önceleri “Özel Finans Kurumu” adıyla anılan faizsiz kuramların 
adı, 19.10. 2005 tarih ve 5411 sayılı “Bankacılık Kanunu” ile “Katılım 
Bankaları” olarak değişti. Yasa ayrıca katılım bankalarındaki tasarrufların 50 
bin YTL’ ya kadar olan bölümünü güvence altına aldı ve Katılım Bankaları 
Birliği bünyesinde bulunan “Güvence Fonu” nu da. Tasarruf Mevduatı 
Sigorta Fonu’na (TMSF) devretti. 

Sistemi inceleyen uzmanlar, faizsiz bankacılık konusunda dünyada en iyi 

ve yeterli düzenlemelerin yapıldığı ülkenin Türkiye olduğunu belirtiyorlar. 
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Türkiye’de ilk olarak faaliyete geçen Albaraka Türk Finans Kurumu ile 
Faysal Finans Kurumunun (FFK) 1985-1988 arası topladığı fonları 
kullandırma alanları şöyledir: Bu dört yıllık ilk uygulamada, katılım hesabı 
fonlarının FFK’ da ortalama olarak sadece %5,7’si kâr-zarar ortaklığı 
(Mudarabe-Müşarake), geri kalan %94,3’ü ise üretim desteği (Murabaha) 
yöntemiyle kullanılmıştır. Albaraka Türk’te ise bu ortalama %6,2 ve %93,8 
nispetindedir.^ ^ 

2009 yılı sonu itibariyle; Türkiye’de faizsiz bankacılık yapan kuramların 
topladığı fonların %95’lik kısmını üretim desteği (mürabaha), %5’lik kısmını 
ise leasing (finansal kiralama) ve kâr-zarar ortaklığı yöntemiyle 
kullandırmaktadırlar. Bu oran son zamanlarda Albaraka’da murabaha; %97,3, 
diğerleri %2,7 gibidir. Bu durum son yıllarda leasing konusunda yapılan 
değişiklikle toplam işlemler içinde mürabahanın payını yükseltmektedir. 

Mudarabe esasına dayanan faizsiz bankacılığın çalışma sistemini şu şekilde 
özetleyebiliriz: Tasarruf sahiplerinin kâr-zarar hesabına 3, 6, 9 ay, bir yıl ve 
daha uzun süreli olarak yatırdıkları mevduat “sermaye” tarafını, faizsiz banka 
teşkilatının bu havuzları işletmesi de “emek” tarafını oluşturur. Banka bu 
hizmeti günümüz şartlarında kârdan ortalama %20 kadar pay alma 
karşılığında sürdürmektedir. 

Havuzdaki paranın kullandırılması dört yöntemle olmaktadır: 

a) Müşareke yöntemi: Banka havuzdan tahsis edeceği belli miktardaki 





sermaye ile kendi öz sermayesinden belli miktarı ithalat, ihracat işi gibi bir 
ticaret işinde bizzat işletebilir ve elde edilecek kâr payı havuza döner. Bu 
yöntem yorucu olduğu için günümüzde kullanılmamaktadır. 

b) Mudarabe yöntemi: Bir girişimciye proje bazında havuzdan tahsis 
edilecek kredi, projede kullandırılır ve elde edilecek kâr, anlaşma esaslarına 
göre havuza döner. Güvenilir ve sağlam proje teklifleri gelmediği için bu 
yöntem de pek işletilmemektedir. 

c) Murabaha yöntemi: Bankanın, sipariş üzerine peşin mal alıp müşterisine 
vadeli fiyatla devir ve temlik yapması olarak tarif edebileceğimiz bu yöntem, 
günümüzde %95’in üzerinde uygulanan bir yöntemdir. Kolay ve garantili 
satış imkânı sağladığı için, bu yolla zarar riski en aza iner. Çünkü reel 
ekonomiye kullandırılan kredi için ipotek veya kefil istenerek, kredinin 
dönüşü garanti altına alınır. Bu yüzden faizsiz finans kurumlarının zarar 
etmesi söz konusu olmaz. Zaman zaman istisnâî nitelikte oluşan zararlar ise, 
yapılmakta olan çok sayıdaki işlemlerden elde edilmekte olan kârlılığı zarara 
dönüşmemektedir. Zaten fon sahiplerinin de, kurum ortakları ve 
çalışanlarının da gayretleri, zarar etmeyip kâr etmek yönündedir. Mürabahalı 
mal devinden doğan alacakların, ipotek veya kefil güvencesine bağlanması 
fonları zarar riskine karşı korumaktadır. 

Ancak faizsiz bankaların mürabaha veya leasing işleminde ekledikleri 
“vade farkı” miktarları, piyasa şartlarının zorlamasıyla faiz oranlarına yakın 
miktarlarda gerçekleştiği için, fon yatıranlara, dönem sonunda dağıttıkları kâr 
miktarları da bu oranlara çok yakın şekilde gerçekleşmektedir. Bu durum, 
havuza dönen ve mal satışından doğan vade farkı, kâr (ribh) niteliğinde 
olduğu halde, sözü edilen kuruluşları faiz ithamı altında bırakmaktadır. 

d) Leasing: Bu işlem finansal kiralama olarak anılır. Satın alınacak malın 
mülkiyeti, borç taksitleri sonuna kadar finans kurumunun üstünde kalır, 
müşteri mala, “kira+borç taksidi” öder. Vade sonunda malın mülkiyeti 
müşteriye intikal eder. 

Yukarıdaki dört çeşit kredi kullandırmada faiz muamelesi bulunmadığı için, 
sözü edilen kurumlara “faizsiz banka veya katılım bankası” adı verilmiştir. 

2008 yılı sonu itibariyle Türkiye’de bankacılık sektörünün toplam mevduat 
durumları şöyledir: Mevduat bankaları 33 adet olup, yıllık toplam mevduat 
tutarı: 404.513 milyon YTL., payı: %95,8. 

Faizsiz katılım bankaları 4 adet, yıllık toplam katılım fonu miktarı: 17.536 
milyon YTL., payı: %4,2 J 1714 ^ 
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III - ORTAKLIKLARLA İLGİLİ MESELELER 


30- İslâm’da Ortaklık ve Çeşitleri Nedir? 

Cevap: Kur’an ve sünnette, “ortaklık” konusunu düzenleyen çok sınırlı 
bilgi vardır. Aşağıda bunların başlıcalarını vereceğiz. Bir âyette ortaklıkların 
en zayıf yönüne şöyle dikkat çekilir: “Doğrusu ortakların çoğu, 
birbirlerinin haklarına tecâvüz ederler. Ancak iman eden ve salih amel 
işleyenler bunun dışındadır, bunların sayısı ise ne kadar da azdır ;” İ1Z15] 

Bir kudsî hadiste şöyle buyurulur: “Allah buyurur ki, iki ortaktan birisi, 
diğerine hainlik etmedikçe, ben onların üçüncüsüyüm. Onlardan biri 
diğerine hıyanet ederse, ben aralarından çekilirim. ”İÜZ16] 

İnsanlar İslâm’dan önce de birbirleriyle ortak işler yapıyordu. Nitekim Hz. 
Peygamber de, gençlik yıllarında Hz. Hatice ile böyle bir ticaret ortaklığı 
yapmış, bu işteki dürüstlük ve başarısı evliliklerinde etkili olmuştur. Hadiste 
şöyle buyurulur: “Hz. Muhammed, Peygamber olarak gönderildiğinde, 
insanlar ortaklık muamelesi yapıyorlardı. O, onları onayladı.” HZ1ZJ 
“Şirkette, kârın paylaşılması ortakların belirlediği şartlara göre olur. 
Zarara katlanma ise sermaye oranlarına göre olur 
Şirket ortaklarının belirleyip onayladıkları, İslâmî hükümlerle çelişmeyen 
“ana sözleşme maddeleri”, yöneticiler ve ortaklar için bağlayıcıdır. Çünkü 
mü’minin, verdiği sözlere ve yaptığı antlaşmalara, karşı taraf bozmadığı 
sürece uyma zorunluluğu vardır. “Ey iman edenler! Akülerinizi yerine 
getiriniz. ”LİA1U «Verdiğiniz sözü yerine getirin, çünkü verilen sözde 
sorumluluk vardır. ” ÜZ2Q] âyetleri bunu gerektirir. Hz. Peygamber’in şu 
hadisi, bu konuda genel bir ilkeyi belirler: “Müslümanlar kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak haramı helâl, helâli haram kılan şart 
bunun dışındadır ."ÜZZH 

İslâm’da şirketler genel olarak mülk ve akit şirketi olmak üzere ikiye 
ayrılır. Mülk şirketi; miras, bağış ve vasiyet gibi bir yolla, birden çok kişinin 
bir mala ortak olmasıdır. Burada her bir ortak diğerinin izni olmadıkça, ortak 
malda tasarruf edemez. 

Akit şirketi ise, sözleşme ile meydana gelir ve sekiz çeşidi vardır. 
Müfavada, inan, vücuh, a’mâl, müdarabe, müzâraa, müsâkât, mügârase. 
Bunlar aşağıdaki sorularda açıklanmıştır. 










31- Müfavada Ortaklığı Nedir? 

Müfâvada Arapça “fâvaza” fiilinden bir mastar olup sözlükte; kâr ortağr 
olmak, anlaşmaya varmak için karşrlıklr görüşme yapmak demektir. Bir terim 
olarak; ortaklar arasmda hem sermayenin miktarr, hem de kâr paylan eşit 

halde bulunup ortaklarm, tüm mal varlrklarr ile sorumlu olduklarr ortaklrktrr. 

ri7221 

Müfâvada ortaklığr, kardeşler ve birbirine çok güvenen sermaye sahipleri 
arasmda kurulabilir. Ortaklar birbirinin hem vekili, hem de kefili 
durumundadır. Hz. Peygamber Müfâvada ortaklığını teşvik etmiş ve bunda 
bereket bulunduğunu bildirmiştir / 1723 ^ 

Müfâvadada ortaklar, üçüncü kişilere verilecek zarardan bütün mal 
varlıkları ile sorumlu oldukları için, güçlü bir ortaklık sayılır. Bu yönüyle 
günümüz kollektif ortaklıklarına benzer. Bu ortaklıkta mutlak eşitlik 
bozulursa, aşağıda açıklayacağımız “inan şirketi”ne dönüşür. 

Ebû Hanife ve İmam Muhammed’e göre, böyle bir ortaklık yalnız 
müslümanlar arasmda kurulabilirken, Ebû Yûsuf’a göre Müslümanla gayri 
müslim arasmda da caiz olur. Çünkü vekil ve kefil olma bakımından bunlar 
arasmda eşitlik vardır J 1724 ^ 

32- İnan Ortaklığı Nedir? 

İnân, Arapça sözlükte yular takmak, yulara ip bağlamak demektir. Terim 
anlamı ise; ticaret amacıyla iki ve daha çok kimse tarafından sermaye 
konularak akd edilen şirkettir. Burada sermayelerin eşit olması gerekmediği 
gibi, kârın da sermaye oranlarına göre paylaşılması şart değildir. Ancak bir 
ortağa sermaye oranının üstünde kârdan pay verilecekse bu ortağın şirket 
işinde çalışması ş arttır J 1725 l Ortaklarm her durumda zarara karşı 
sorumlulukları sermaye oranlarına göre olur J 1726 ^ 

Burada ortaklar birbirinin yalnız vekili olup, kefili sayılmaz. Bu yüzden 
ticaret izni verilmiş küçük çocuk gibi, kefil olması geçerli bulunmayan kimse 
de inan şirketi ortağı olabilir. 

İnan ortaklığı her çeşit ticaret yapmak üzere genel olabileceği gibi tekstil, 
demir, inşaat malzemesi, taneli bitkiler gibi belirli ticaret türünde özel de 
olabilir. Diğer yandan inan şirketi Müslümanla gayrimüslim arasmda da 
caizdir. Çünkü bu ortaklıkta eşitlik şartı aranmaz.^- 

İnan ortaklığı ana sözleşmesinde şirketin yönetimi, ortaklarm çalışma 
şartları, emekleri karşılığında alacakları ücret ve kârın paylaşılması gibi 









hususlar belirtilir. Bunlar ortaklar için bağlayıcıdır. Hadislerde şöyle 
buyurulur: “Müslümarılar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. 
Ancak haramı helal, helali haram kılan şart müstesnadır '.HIZ28] 
ortakların serbestçe belirlediği şartlara göre paylaşılır. Zarara katlanma 
ise, sermaye oranlarına göre o/ıır.”^ Diğer yandan Allah’ın Rasûlü, 
zarar riski üstlenilmeyen sermayenin kârını almayı yasaklamıştır J 1730 ^ 

Bu duruma göre faizsiz katılım bankalarında açılan gerçek kişilerin 
hesaplarındaki 50.000 TL’nin garanti kapsamında olması, -zararın meydana 
gelmesinde kurumun kasıt, kusur veya ihmali (teaddisi) bulunmadığı 
takdirde- diyaneten bağlayıcı olmayan bir taahhüttür.^2 Buna göre katılım 
bankaları, “kasıt, kusur veya ihmal” sonucu sebep olduğu zarardan katılım 
hesabı sahiplerine karşı sorumludur. Son dönemde bu sorumluluğun bir 
gereği olarak, kamu güvencesi altında böyle bir kefâlet sistemi 
oluşturulmuştur. 

Ortaklıkta kârın paylaşılması yüzde olarak belirlenir. Hanefî, Hanbelî ve 
Zeydiye mezheplerine göre, çalışan ortakların emeğinin karşılığı olarak 
kârdan pay almaları asildir. Çalışan ortaklar arasında ustalık, sanat, beceri 
gibi nitelik farkları, kârdan emeği karşılığı verilecek payın da farklı 
verilmesine yol açabilir. 

Şafiî, Malikî, Zahirî ve İmâmiyye mezhepleri ile İmam Züfer’e göre ise, 
inan ortaklığında kâr ve zararın sermaye oranlarına göre hesaplanması 
gerekir. Bunun bir sonucu olarak kendi şirketinde yönetici veya işçi olarak 
çalışan ortakların emeğinin karşılığı maaş olarak ödenir. 

Diğer yandan, kendi şirketinde çalışan ortaklara, şirket yönetiminin, yıl 
sonu kârına mahsuben avans niteliğinde düzenli maaş vermesi de 
mümkündür. Ortakların sermaye kârını ve buna ek olarak emeğinin 
karşılığını alabilmesi, şirketin dönem sonunda kâr etmesine bağlı olduğu için, 
aktif çalışmayı özendiren bir şirket yapılanmasının hedeflendiği söylenebilir. 
Ancak şunu da belirtelim ki, günümüz sanayi kesimindeki yaygın ticarî 
teamül dikkate alınarak, Hanefîlerden imam Züfer (ö. 158/ 775)’in içtihadı 
tercih edilmek suretiyle, çalışan şirket ortaklarına, emeklerinin karşılığı 
olarak düzenli maaş verilmesi de mümkündür. Nitekim şirketlerde kârın 
paylaşılma şeklini belirleyen hadisteki; “ Kârın paylaşılması, ortakların 
serbestçe belirleyecekleri şartlara göre olur” ^ 1732 ^ ifadesi, yönetimin ve 
çalışan ortakların, kendi aralarında yapacakları “iş sözleşmesi” ile bu 
problemi çözebileceklerini gösterir. Ana sözleşmeye konulacak bir madde ile 
de bu noktanın çözümlenmesi hadisle çelişmez. 







İnan ortaklığı, statü bakımından günümüz anonim ortaklığına benzer. 
Ancak işleyiş yönüyle bazı ayrılıkların olduğu görülür. Şöyle ki; günümüz 
anonim şirketlerinde, kimi zaman yıllarca dağıtılmayan kârlar yüzünden, 
şirket malvarlığı çok aşırı büyüdüğü halde, yüzde kırk dokuzu teşkil eden 
azınlık, bu büyümeden yeterince yararlanamaz. Çünkü ne kâr almakta, ne de 
özellikle borsaya kayıtlı olmayan şirketlerde hisse senedini gerçek değeriyle 
satabilmektedir. İslâmî inan şirketi anlayışında ise, dönem sonunda bir ortak 
kârdan payını isteyince bunun hesaplanıp verilmesi gerekir. Çünkü şirketlerin 
kuruluş amacı kâr etmek ve bunu ortaklarına vermek olduğu gibi, ortağın 
temel ihtiyaçlarını karşılaması da bu kârı almasına bağlı olabilir. Belki ilk 
kuruluş sırasında şirket belli bir güce ulaşıncaya kadar kârın da anaparaya 
eklenerek, paylara yansıtılması ilkesi ana sözleşmeye konulabilir. Ancak bu 
uygulamanın, bir kısım ortakların zamanla şirket yönetimini ele geçirmesine 
yol açmamalıdır. 

Sonuç olarak İslâm’ın öngördüğü şirket yapısı ve statüsü araya banka veya 
devlet kredileri girmeksizin halkın tasarruflarını doğrudan yatırımlara sevk 
edebilecek güçtedir. Gerek inan ortaklığı ve gerekse bundan sonra 
inceleyeceğimiz vücuh (kredi), ziraat ortakçılığı, bağ-bahçe ortakçılığı ve 
mudârabe gibi yöntemler İslâm toplumunun ekonomik yapısında güçleri 
birleştirip, refahı tabana yaymanın aracı olarak değerlendirilebilir. 

33- Kredi Ortaklığı (Vücuh Şirketi) Nedir? 

Vücûh şirketi; birden çok kimsenin, sermayeleri olmaksızın kendi 
itibarlarıyla veresiye mal alıp satmak ve elde edecekleri kârı aralarında 
paylaşmak üzere kurdukları ortalığa “vücûh şirketi” denilmiştir. Buna “şirket- 
i mefâlîs” de denir. Toplumda ancak itibarı olan kimse veresiye mal satın 
alabilir. Bu konuda birden çok kimse borç aldıkları krediyi veya veresiye 
aldıkları malları işleterek kâr elde etmeye çalışırlar. 

Hanefi, Hanbeli ve Zeydîlere göre vücuh ortaklığı caizdir. Çünkü bu her bir 
ortağın, satma ve satın alma konusunda diğerini vekil tayin etmesi 
niteliğindedir. Bunun sonucu olarak, meydana gelecek borcu ve elde edilecek 
kârı paylaşmak üzere sözleşme yapmak da caiz olur. Diğer yandan insanlar 
çağlar boyunca bu gibi muameleleri yapmış ve karşı çıkan olmadığı için 
“teamül” meydana gelmiştir.^-^ Hz. Peygamber’in, “Müslümanlar kendi 
aralarında belirledikleri şartlara uyarlar.” hadisi de bu konuda başka bir 
delildir / 1734 ^ 

Vücuh şirketinde ortakların, üstlendikleri borç oranına göre kârdan pay 






alma hakları vardır. Çünkü bir ortaklıkta kâra hak kazanma üç sebepten 
birisiyle olur: a) Sermaye, b) Emek, c) Emekle birlikte zarar riskini üstlenme. 
Kredi ve ticarî itibar ortaklığında, her bir ortağın kâra hak kazanması, zarara 
katlanma oranındadır. Meselâ; iki ortak veresiye mal alıp satmak ve elde 
edilecek kârı paylaşmak üzere anlaşsalar, bunlardan birisi borçların yalnız 
üçte birinin rizikosunu üstlenmişse, kârın da üçte birine hak kazanır. Zarar 
durumunda da bu zararın yalnız üçte birini tazmin etme yükümlülüğü 
bulunur. 

Şafiî ve Malikîlere göre vücuh ortaklığı geçersizdir. Çünkü bir ortaklık ya 
sermayeye ya da işe (sanata) dayanmalıdır. Burada ikisi de yoktur. Diğer 
yandan bunda garar (bilinmezlik) vardır. Çünkü bir ortak bir iş veya zanaatla 
sınırlı olmayan bir kazancı başkasına bedel olarak vermeyi üstlenmektedir. 
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Sonuç olarak kredi ortaklığı yoluyla, başlangıçta hiç sermayesi bulunmayan 
ortaklar itibarları ve dürüst çalışmaları sonucunda, büyük sermaye birikimi 
oluşturabilir ve ilerleyen yıllarda büyük müteşebbis olabilirler. 

34- İşgücü Ortaklığı (Sanâyî’ veya Ebdân Şirketi) Nedir? 

İki veya daha çok kişinin kendi emeklerini ortaya koyarak başkalarından iş 
almaları ve elde edecekleri geliri aralarında paylaşmak üzere anlaşmalarıyla 
kurdukları ortaklıktır. Buna “şirket-i ebdân” “şirket-i sanâyi” ve “şirket-i 
tekabül” de denir. Burada akdin konusu, belli bir işi yapmak veya bedenle 
çalışmaktan ibarettir. İki mimarın, iki terzinin, bir mimar ile inşaat sıva ve 
boyacısının ortak olmaları gibi. Ortak muhasebe bürosu, ortak malî 
danışmanlık bürosu, ortak hukuk bürosu gibi birden çok kişinin üstlendiği 
benzeri taahhüt işleri de bu niteliktedir. Burada ortakların aynı meslekten 
olması da gerekmez. Buna göre, bir muhasebe bürosu ile bir hukuk bürosu 
işlerini birleştirerek, kazancı aralarında yarı yarıya paylaşmak üzere 
anlaşsalar, bir iş ortaklığı meydana gelmiş olur. Ancak aynı meslekten 
olanların böyle bir ortaklık kurması daha kolaydır. Nitekim Malikîlere göre, 
iş ortaklığının geçerli olması için “meslek birliği” şarttır. 

Çoğunluk İslâm fakihlerine göre iş ortaklığı caizdir. Çünkü muamele, 
ortakların birbirine vekâlet vermesine elverişlidir. Delil; “teamül”dür. Diğer 
yandan kâra; sermaye, iş veya tazmini üstlenme karşılığında hak kazanılır. 
Burada ortaklarca “belli bir iş” üstlenilmektedir.^ Diğer yandan Malikî ve 
Hanbelîlere göre odun, ot ve benzeri mübah şeyleri toplayıp satmak üzere de 
bu çeşit bir ortaklık tesis edilebilir. 





İmam Züfer (Ö.158/775)’e ve Şafiîlere göre iş ortaklığı batıldır. Çünkü 
yapılan işin tespiti mümkün olamayacağı için, böyle bir muamelede garar 
(aldanma riski) vardır J 1737 ^ 

İş ortaklığının hükümleri: 

a) İş ortaklığında, her bir ortağın taahhüt ettiği iş diğer ortağı da bağlar. 
İstihsan deliline göre işin sahibi, işin yapılmasını dilediği ortaktan isteyebilir. 
Aynı şekilde her ortak da iş sahibinden ücretin tümünü talep edebilir. İş 
sahibi herhangi bir ortağa ödemeyi yapmakla sorumluluktan kurtulur. 

b) İş ortaklığında kârın paylaşılması yapılan işe göre değil, taahhüdü tazmin 
yükümlülüğüne göre olur. 

Meselâ; bir inşaat şirketinde bir ortak, taahhüt işinin üçte ikisinin, diğer 
ortak üçte birinin sorumluluğunu üstlense, kârı da bu oranda paylaşmaları 
gerekir. Bu esasa aykırı olan sözleşme hükümleri geçersizdir / 1738 ^ 

35- Emek-Sermaye Ortaklığı (Mudârabe) Nedir? 

Mudârabe Arapça “dârabe” kökünden bir mastar olup vuruşmak, 
dövüşmek, ortak iş yapmak, ticaret için yolculuk yapmak anlamlarına gelir. 
Bir taraftan emek, diğer taraftan sermaye olmak üzere yapılan bir ortaklıktır. 
Kâr aralarında belirlenecek orana göre paylaşılır. Zarara ilke olarak sermaye 
sahibi katlanırken, böyle bir durumda emek tarafının emeği de boşa gitmiş 
olur. Sermaye sahibine “rabbü’l-mal (sermaye sahibi)”, parayı çalıştıran 
işletmeciye “mudârib (işletmeci)” denir. 

Başkasına sermaye kullandırmada kârın tamamının sermaye sahibine ait 
olacağı şart koşulursa, bu muamele “bidâa” adını alırken, kârın tümü 
işletmeciye şart koşulmuşsa “karz-ı hasen (güzel ödünç)” muamelesi söz 
konusu olur / 1739 ! 

Mudârabenin meşruluğu Kitap, sünnet ve sahabe uygulaması delillerine 
dayanır. Kur’an-ı kerim’de, yeryüzünde dolaşarak ticaret yapmanın meşru 
olduğunu bildiren ayetlerin genel anlamı ile ticaretin genel olarak meşru bir 
kazanç yolu olduğunu ifade eden bazı ayetler mudârabeyi de kapsamına alır. 
^ 174 °1 Abdullah İbn Abbas (ö.68/687) şöyle demiştir: “Abbas (ö.32/652), 
mudârabe yoluyla sermaye verdiği zaman, ortağına bu sermaye ile deniz 
yolculuğuna çıkmamasını, tehlikeli bir vadide konaklamamasını ve canlı 
hayvan ticareti yapmamasını şart koşardı. Eğer bunları yapar ve zarar 
ederse anaparayı tazmin edecekti. Onun mudârabede öne sürdüğü bu 
şartlar Hz. Peygamberi ulaşmış ve o buna izin vermiştir.” * 141 * 







Diğer yandan Hz. Ömer’in (ö.23/643) yetimlere ait malı, Hz. Osman’ın 
(ö.35/655) ise kendi malını mudârabeye verdiği, Cabir İbn Abdillah 

(ö.74/693)’in mudârabe ortaklığında bir sakınca görmediği nakledilmiştir. 
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Hz. Ömer’in halifeliği sırasında iki oğlu Abdullah ve Ubeydullah Irak’ta 
bulundukları sırada, geri dönüş için Basra valisi Ebû Musa el-Eş’arî’den 
(Ö.44/664) yardım istemişler, Ebû Musa, kendisine ait böyle bir destek 
imkânı bulunmadığını, ancak beytülmale ait bir parayı halifeye teslim etmek 
üzere karz olarak verebileceğini ve bununla mal alıp Medine’de 

satabileceklerini söyler. Bunun üzerine kamuya ait böyle bir kredi ile Irak’tan 
aldıkları malları Medine’de satan Ömer’in oğulları iyi kâr elde ederler. 
Babalarına anaparayı ve valinin mektubunu verince Ömer, valinin Irak’ta 
orduya katılan herkese böyle bir kredi verip vermediğini sormuş, 

verilmediğini öğrenince de bu kredi ile elde ettikleri kârı beytülmale teslim 
etmelerini istemiştir. Ancak Ubeydullah’m bu ticaret için çok emek 
verdiklerini, üstelik emanet sayıldığı için yol ve zarar riskini de 

üstlendiklerini, bu yüzden kârda haklarının olması gerektiğini söylemesi 
üzerine, konuşmaları izleyen bir sahabe, “Ya Ömer, bu muameleyi, devlet 
kredisi ile oğulların arasında yapılan bir krâd (Mudarabe) muamelesi 
kabul etseniz” dedi. Halife bu görüşü uygun buldu ve kârın oğulları ile 
beytülmal arasında yarı yarıya paylaşılmasını bildirdi J 1743 1 

Mudârabe, mutlak ve mukayyet olmak üzere ikiye ayrılır: 

a) Mutlak mudârabe : Sermaye sahibinin işletmeciyi, herhangi bir kayıt 

koymaksızın ticaret işinde serbest bırakmasıdır. Burada yalnız kârın 

paylaşılma şeklini ve zamanını belirlemekle yetinilir. 

b) Mukayyet mudârabe: Sermaye sahibi, anaparayı işletmeciye verirken; 
ticaret yapılacak beldeyi, ticaret çeşidini ve ortaklık süresini belirleme gibi 
şartlar öne sürebilir ve bunlara uyulmasını ister. Nitekim yukarıda 
zikrettiğimiz İbn Abbas hadisinde, Hz. Abbas (ö.32/652)’ın işi yürütene 
benzer şartlar koyduğu ve Hz. Peygamber’in de bunu onayladığı belirtilmişti. 
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İmam Şafiî (ö.204/819) ve Malik (Ö.179/795)’e göre mudârabede süre 
belirleme, mal alınıp-satılacak kimseleri tesbit etme ve akdi gelecek zamana 
izafe etme gibi şartlar geçerli olmaz. Çünkü bunlar kârın amaçlandığı serbest 
ticaret anlayışıyla ve işletmecinin menfaati ile çelişir J 1745 ^ 

Mudârabede, kârın paylaşılması yüzde olarak belirlenir. Hesap dönemi 
sonunda, masraflar ve borçlar düşüldükten sonra, önce anapara ayırt edilir. 







Kârın paylaşımı sözleşme esaslarına göre olur. Sözleşmede kârın paylaşılma 
oranları belirtilmemişse, paylaşma ilke olarak yarı yarıya olur. Mudârabede 
kârın paylaşılma şeklini ve oranını belirleme, işin büyüklüğü, kârlılık durumu 
ve ticarî teamüller dikkate alınarak yapılır / 1746 ^ Günümüz faizsiz finans 
sektöründe, emek sahibi işletmecinin kârdan alacağı pay %20 
dolaylarındadır. Nitekim Türkiye’de faaliyet gösteren özel finans kurumlan 
ile mudârabenin modernize edilmiş şeklinden ibaret olan “Venture Capital 
(Risk Sermayesi)” sektöründe de işletmecinin kârdan payı yaklaşık bu 
orandadır. Aşağıda bu finans sektöründen kısaca söz edeceğiz. 

Mudârabede, işletmeci anaparanın üzerinde belirli miktarda kâr vermeyi 
taahhüt ederse, böyle bir şart mudârabeyi fâsit kılar. Bunun faizli bankaya 
yatırılan mevduattan farkı kalmaz. Çünkü burada sermaye sahibi için zarar 
riski kaldırıldığı, anapara ve fazlalık kâr kısmı taahhüt edildiği için muamele 
faizli hale gelir. Böyle bir durumda müdarib, yalnız işçilik (ecr-i misil) 
almakla yetinir, kârın tamamı sermaye sahibine ait bulunur J 1747 ^ Günümüz 
faizli bankacılık sistemini fasit mudârabe olarak değerlendirmek mümkündür. 

Mudârabe akdinde, zararın tamamen veya kısmen işletmeciye ait olacağı 
şart koşulsa, Hanefi ve Hanbelilere göre böyle bir şart batıl olur, mudârabe 
sözleşmesi ise geçerliliğini sürdürür. Şafiî ve Malikîlere göre ise, bu durumda 
mudârabe sözleşmesi fasit olur. Çünkü bu şart akdin niteliği ile çelişen bir 
garar (risk) hali olarak eklenmiş bulunur J 1748 ^ 

Sermaye, işletmecinin elinde emanet hükümlerine tabidir. İşletmeci, 
mudârabe sözleşmesindeki şartlara uymaz veya kasıt, kusur veya ihmal 
(teaddî) sonucu zarara sebebiyet verirse, bu zararı tazmin etmesi gerekir J 1749 ^ 
Eğer zarar, işletmecinin kasıt, kusur veya ihmali bulunmaksızın meydana 
gelmişse bir tazmin sorumluluğu bulunmaz. Ancak bu takdirde işletmeci 
emeğinin karşılığını alamayarak zarara girmiş olur. Bu durum, işletmeciyi 
sürekli olarak kâr etmeye zorlar. 

Alt mudârabe veya faizsiz bankacılık sistemine geçiş: 

İşletmeci, mudârabe yöntemiyle bir kişi veya kuruluştan alacağı sermayeyi 
işletebileceği gibi, yüzlerce kişinin tasarruflarını bir havuzda toplayarak 
işletebilir. Böylece “faizsiz çalışan bir kurum veya banka” meydana gelmiş 
olur. İşletmecinin sermayeyi bizzat işletmesi şart değildir. İşleri yürütürken 
başkalarını çalıştırması mümkün olduğu gibi, sermayeyi daha iyi çalıştıracak 
başka birisine vermesi de mümkündür. Böylece alt mudârabe meydana 
gelmiş olur. Sermaye sahibine ilk işletmeci muhatap olacağı için, onun 
menfaati ihlâl edilmiş bulunmaz. Hatta daha başarılı işletme yüzünden kâr 








marjı da artabilir. 


36- Ziraat Ortakçılığı (Müzaraa) Nedir? 

Arazi bir taraftan, emek diğer taraftan olmak üzere yapılan ziraat 
ortakçılığıdır. Çıkacak ürün taraflar arasında belirlenen oran dahilinde 
paylaşılır.^ Bu ortaklığa “muhâbere” “muhâkale” de denir. 

Hz. Peygamber’in Hayber fethedilince, yahudilerle “ziraat ortakçılığı” 
çerçevesinde sözleşme yapmıştı. Abdullah İbn Ömer şöyle demiştir: “Hz. 
Peygamber, Hayber topraklarından çıkacak ekin ve meyvelerin yarısı 
Hayberli Yahudilere ait olmak üzere anlaşma yaptı. ” * 1 w * 

Hz. Peygamber’in bu uygulamasına dayanarak, Ebû Yusuf, İmam 
Muhammed ve Ahmed İbn Hanbel, tarım arazileri üzerinde yapılacak ziraat 
ortakçılığını caiz görmüşlerdir. Fetvaya esas olan görüş budur. 

Ebû Hanife, Şafii ve Malik’e göre ise çıkacak ürün üzerinde yapılacak 
böyle bir sözleşme caiz olmaz. Çünkü bu durumda toprak sahibine verilecek 
bedelde bilinmezlik (garar) söz konusu olur. 

Ancak toprak sahibi için, toprağını belirli miktarda para veya zimmet borcu 
olan belli miktardaki ürün karşılığında kiraya vermesi caiz olur. Nitekim Sa’d 
İbn Ebî Vakkas (ö.55/675)’tan şöyle dediği nakledilmiştir: “Biz, araziyi iyi 
ürün kısmı karşılığında kiralıyorduk. Hz.Peygamber bunu bize yasakladı ve 
bunları altın veya gümüş para karşılığında kiralamamızı emretti. 

Diğer yandan Hz. Peygamber; “Zimmet borcu olan belirli bir şey 
karşılığında araziyi kiraya vermekte bir sakıncanın bulunmadığını ”HZS3] 
bildirmiştir. 

Sahabenin önde gelenleri topraklarını ziraat ortakçılığı yoluyla vermişler ve 
karşı çıkan olmadığı için bu konuda icma meydana gelmiştir. Ebû Cafer 
Muhammed İbn Alî (Ö.117/735)’den şöyle dediği nakledilmiştir: “Ehl-i 
beytten Medine’ye hicret eden hiçbir kimse yoktur ki, çıkacak ürünün üçte 
biri veya dörtte biri ile ziraat ortakçılığı yapmış olmasın .” ^ l 4 ^ 

Nitekim Hz. Ömer, Osman, Abdullah İbn Mes’ud ve Sa’d İbn Ebî Vakkas 
gibi sahabeler, topraklarını üçte bir veya dörtte bir nispetinde ürün 
karşılığında ortaklığa vermişlerdir / 1755 ^ 

Ebû Yusuf ziraat ortakçılığını emek- sermaye (mudârabe ) ortaklığına kıyas 
ederek caiz görmüştür. 

Ziraat ortakçılığının geçerli olması ve tarafları anlaşmazlığa düşürmemesi 
için aşağıdaki şartlara uyulması gerekir: a) Ziraat ortakçılığı yapacak 








tarafların akıllı ve ergin olması, b) Ekilecek tohumun cinsinin ve kimin 
tarafından verileceğinin belirlenmesi, c) Toprağın tarıma elverişli olması, 
sınırlarının belirlenmesi ve işletmeciye teslim edilmesi, d) Çıkacak ürünün 
taraflar arasında paylaşım oranlarının belirlenmesi, e) Ortakçılığın süresinin 
tesbit edilmiş olması gereklidir. 

Ürünün yetişmesine yönelik sürme, ekme, çapalama, sulama, ilaçlama ve 
gübreleme gibi tüm masraflar işletmeciye aittir. Ancak aksi 
kararlaştırılmadıkça ürün yetiştikten sonraki hasat masrafları ürünü paylaşma 
oranlarına göre ortaklarca karşılanır / 1/56 1 

Günümüzde ziraat ortakçılığı, toprak sahibi ile girişimci ziraatçı (teknisyen- 
mühendis) ve sermaye sahibi üçlüsü tarafından da tesis edilebilir. Şöyle ki: a) 
Girişimci işletmeci ekim ve bakım işlerini fiilen yürütme karşılığında çıkacak 
üründen %30, b) Krediyi sağlayan sermaye sahibi veya finans kurumu %30, 
c) Arazi sahibi %40 pay almak üzere anlaşsalar, böyle bir sözleşme, ABD. ve 
bazı batı ülkelerinde proje bazında uygulanan risk sermayesinin (Ventura 
Capital) benzeri olur. Yukarıda Ebû Yusuf’un ziraat ortakçılığını mudârabeye 
kıyasla caiz gördüğünü zikretmiştik. 

Tarıma elverişli sulama yapılabilen alanlar, -gerektiğinde birleştirilerek- bir 
bankanın proje bazında vereceği “ziraat ortakçılığı kredisi” ve girişimci 
ziraatçılar sayesinde modern tarıma açılabilir. Böyle bir piyasaya “ziraat 
ortakçılığı gelir senedi (sükûk)” ihracı yoluyla tasarruf sahiplerinin doğrudan 
ortak olması da sağlanabilir. 

37- Bağ-Bahçe Ortakçılığı (Müsâkât) Nedir? 

Müsâkât; bağ bahçe ortakçılığıdır.Meyve ağaçları bir taraftan, bakım ve 
sulama işi diğer taraftan, elde edilecek ürün, taraflar arasında belirlenecek bir 
oran dahilinde paylaşılmak üzere yapılan bir ortaklıktır.^ Buna Medine 
yöresinde “muamele biT-esmâr” denilmiştir. Başka bir deyimle müsâkât; 
işletmecinin, bağ ve bahçeden elde edilecek ürünün bir bölümü karşılığında 
sulama bakım ve ıslah işini üstlenmesidir. Sözleşme sırasında, elde edilecek 
meyvelerin paylaşılma oranı yüzde olarak belirlenmelidir. 

Bağ-bahçe ortakçılığı Ebû Yusuf (ö. 182/798), İmam Muhammed 
(ö. 189/805), Şafiî (ö.204/819), Malikî ve Hanbelîlere göre caizdir. Delil, Hz. 
Peygamber’in Hayber toprakları üzerindeki uygulamasıdır.^-^ Ebû Hanife 
ziraat ortakçılığında olduğu gibi, bağ- bahçe ortakçılığına da karşı çıkar. 
Çünkü burada da tarafların alacağı miktarda bilinmezlik vardır. Dayandığı 
delil şu hadistir: “Kimin bir toprağı varsa, onu kendisi ekip biçsin; üçte bir, 






dörtte bir veya belirli miktar bir yiyecek maddesi karşdığında kiraya 
vermesin.” ^ 1759 l Ancak bu konuda fetvaya esas olan görüş, Ebû Yusuf ve 
İmam Muhammed’in görüşüdür J 1760 ^ Çünkü yukarıdaki hadisin “toprağı 
parçalara bölerek, verimsiz bölümü karşılığında verimli bölümün kiraya 
verilmesi yasağını” kapsadığı da nakledilmiştir. 1^ 1761 1 

Meyve veren her türlü ağaç üzerinde müsâkât sözleşmesi yapılabilir. 
Şeftali, elma, erik, hurma, üzüm, ceviz ağaçları bunlar arasında sayılabilir. 
Burada kapsam ihtiyaç nedeniyle geniş tutulmuştur / 1762 ! 

Bağ- bahçe ortakçılığında, bahçeyi çapalama, sulama, aşılama, budama ve 
ilaçlama gibi masraflar işletmeciye aittir. Ancak bunlardan ağaçların 
gelişmesine veya ürünün toplanmasına yönelik olarak yapılacak masraflar, 
ürünü paylaşma oranında taraflarca karşılanır. Gübreleme ve toprağın 
sürülmesi bu kapsamdadır. 

Ortaklık süresi sona erer, fakat henüz meyveler olgunlaşmamış bulunursa, 
istihsan prensibine göre, olgunlaşıncaya kadar süre uzamış sayılır / 1763 ! 

38- Ağaç Dikimi Ortakçılığı (Mugârase) Nedir? 

Mugârase Arapça ağaç dikmek anlamına gelen “gars” kökünden mufâale 
vezninde bir mastar olup, terim anlamı; bir taraftan boş arazi, diğer taraftan 
bu araziye ağaç dikip bakım ve sulama işini üstlenme karşılığında, geliri 
tarafların belirleyecekleri oran dahilinde paylaşmak üzere yapılan bir 
sözleşmedir. Meyve veren ağaçlar üzerinde bağ-bahçe ortakçılığı yapılırken, 
mugârase ortaklığı çam, kavak gibi sırf kerestesinden yararlanılan ağaç 
dikimi ve bakımı için yapılabilir. 

Hanefilere göre isletmecinin bedeli, sözleşme konusu olan kereste 
cinsinden almasının hadisle çelişmesizdi ve bedel konusunda başlangıçtaki 
bilinmezlik gibi sebeplerle ağaç dikimi ortaklığı caiz değildir. Böyle bir 
sözleşme fasit olup, işletmeci, ağaçların diktiği gündeki değerini ve çalışması 
karşılığında da ecr-i mislini alabilir J 1765 ^ 

Malikîlere göre ise, kerestesinden yararlanılan ağaçlar üzerinde toprak 
sahibi ile bakım ve sulamayı üstlenen işletmeci arasında “ağaç dikimi 
ortakçılığı (mugârase)” yapılabilir. Ancak burada sözleşme, ağaçların yetişip 
kesileceği en uzun süreyi kapsamalıdır / 1766 ! 

Günümüzde kavak dikip, bakımını yapma ve kesim zamanı gelince de 
anlaşma esaslarına göre kesip paylaşma şeklinde “ağaç dikimi ortaklığı” 
uygulanmaktadır. Böylece toprağı olup bunu değerlendiremeyen kimse ile 













çalışmak istediği halde toprağı bulunmayan girişimci, mugârase muamelesi 
sayesinde ortak iş yapmış olurlar. 

Sonuç olarak, yukarıda belirttiğimiz şirket çeşitleri ve nitelikleri dikkate 
alınarak, Müslümanlar arasında kurulacak bir ortaklıkta, şirket ana sözleşmesi 
hazırlanırken helâlı haram, haramı helâl kılacak maddelerin konulmamasına 
özen gösterilmelidir. Bununla birlikte günümüz ticaret şirketlerinde kâr 
dağıtımı, hisse senetlerinin değeri, alım-satımı, sermaye artırımı, şirketin 
yönetimi, faizli kredi kullanımı, holdingleşme, holdinge bağlı şirketlerin 
kendi aralarındaki ticaret ilişkileri, şirketin devri, fesih veya tasfiyesi gibi 
ortakların birbirinin hakkına tecavüz etmesine imkân veren muâmelelerin 
İslâmî hükmünü uzmanından sorup araştırmak, işadamının hedefi olmalıdır. 

39- Kamu Kurumu- Özel Sektör Ortaklığı Caiz midir? 

Cevap: Doğrudan devletin veya tüzel kişiliğe sahip olan özel idare, 
belediye ve vakıf gibi kuruluşların ticaret hayatına girmesi caiz olduğu gibi, 
bunların özel sektörle ortaklıklar tesis etmeleri de mümkün ve caizdir. 

Ancak İbn Haldun’a göre Devletin veya onu temsil eden kamu 
kuruluşlarının ticaret hayatına girmesi olumlu sonuç vermez. Devletin 
ekonomik hayata müdahalesi toplumun teşebbüs gücünü zayıflatır. Teşebbüs 
gücü zayıflayan ülkeler yoksullaşır. Halkın yoksullaşması devlet bütçesinin 
dengesini bozar. Diğer yandan ekonomik faaliyetlerin Devlet eliyle 
yürütülmesi resmî teşkilatın büyümesine ve bu da devlet gelirlerinin 
ihtiyaçlara yetişmemesine yol açar. Sonuçta bütün bunların faturasını toplum 
öder J 1767 ! 

İbn Haldun’un burada, sermayesinin tamamı veya yarıdan fazlası Devlete 
ya da kamu kuruluşlarına ait olan, başka bir deyimle yönetimi ve dizginleri 
kamunun elinde bulunan “İktisadî işletmeleri” kastettiğinde şüphe yoktur. 

Günümüzde Kamu İktisadî Teşebbüslerinin (K.İ.T) çoğunun zararına 
çalışması ve bu zararın sübvansiyon yoluyla toplum tarafından karşılanması 
İbn Haldun’u doğrulamaktadır. Özelleştirmeler yoluyla bu çıkmazdan 
kurtulma çalışmaları olumlu bir adım sayılabilir. 

Kamu kuruluşu ile özel sektörün ortaklaşa kuracağı bir ortaklıkta, kamu 
kurumunun payı yüzde ellinin altında bulunursa, yukarıda sözünü ettiğimiz 
sakıncaların söz konusu olmaması gerekir. Çünkü yönetim, şirket paylarının 
yüzde elliden çoğunu elinde tutan özel sektör tarafında bulunacağı için, 
burada kârın meydana gelmesi için ekonominin kurallarına uyulmağa 
çalışılacağında şüphe yoktur. Burada çoğunluğu elinde bulunduranların acze 






düşerek, azınlık durumdaki kamu kuruluşunun etkisi altında kalacağı öne 
sürülemez. 

Ancak böyle bir ortaklıkta, bundan kamunun zarar göreceğinde şüphe 
yoktur. Yetim malı hükmünde olan kamu malına zarar vermek ise caiz 
olamaz. 

40- İslâm’da Yatırım İçin Büyük Krediler Nasıl Temin Edilir? 

Cevap: İslâm’da kısa vadeli ve küçük kredileri, karz-ı hasen yoluyla temin 
etmek mümkündür. Daha çok ticari olmayan ihtiyaçlar, dar ve sabit 
gelirlilerin kısa süreli sıkıntıları ve yine ticaretle uğraşanların geçici ve kısa 
süreli ekonomik finansmanları bu yolla karşılanabilir. 

Kur’an-ı Kerîm’de altı kadar âyette ihtiyaç sahiplerine karz-ı hasenle destek 
verenler, bunu “Allah’a ödünç verenler” olarak nitelendirilmiş ve kat kat ecir 
alacakları vurgulanmıştır.^- Hz. Peygamber de. Miraç gecesinde Cennet 
kapısında şu yazıyı gördüğünü bildirmiştir: “Sadaka için 10 kat, karz için ise 
18 kat ecir vardır. Dedim ki: Ey Cibril! Karz, niçin sadakadan üstündür? 
Dedi: Çünkü dilenci yada karşılıksız yardım isteyen, çoğu zaman yanında 
mal varken ister, karz talebinde bulunan ise ihtiyacı sebebiyle ister. ”İÜZ69j 

İslâm’da uzun vadeli ve büyük krediler için “kâr ortaklığı” esası 
getirilmiştir. Çünkü karşılıklı yarar olmaksızın, varlıklı kimselerin birbirine 
sürekli yardımcı olması beklenemez. Mufavaza, inan, mudarebe, vücuh ve 
sanayi şirketi gibi ortaklıklar İslâm’da her türlü ticari krediyi sağlamağa 
elverişlidir. Özellikle “mudarebe” İslâm bankacılığının da esasını teşkil eder. 
Mudarabe, emek-sermaye ortaklığı demektir. Bir taraf emeğini, teşebbüs 
gücünü ortaya koyar, sermaye sahipleri de finansman sağlar. Belli dönem 
sonlarında elde edilen kârı anlaşma oranlarına göre paylaşırlar. 

Nitekim Hz. Ömer’in halifeliği sırasında iki oğlu Abdullah ve Ubeydullah 
Irak’ta bulundukları sırada, geri dönüş için Basra vâlisi Ebû Musa el- 
Eş’arî’den yardım istemişler, Ebû Musa, kendisine ait böyle bir destek 
imkânı bulunmadığını, ancak Beytülmâle ait bir parayı halifeye teslim etmek 
üzere karz olarak verebileceğini ve bununla mal alıp Medine’de 
satabileceklerini söylemişti. Bunun üzerine kamuya ait böyle bir kredi ile 
Irak’tan aldıkları malları Medine’de satan Ömer’in oğulları iyi kâr elde 
etmişlerdi. Babalarına anaparayı ve valinin mektubunu verince Ömer, valinin 
Irak’ta orduya katılan herkese böyle bir kredi verip vermediğini sormuş, 
verilmediğini öğrenince de bu kredi ile elde ettikleri kârı da beytülmâle 
teslim etmelerini istemiştir. Ancak Ubeydullah’m bu ticaret için çok emek 





verdiklerini, üstelik emânet sayıldığı için yol ve zarar riskini de 
üstlendiklerini, bu yüzden kârda haklarının olması gerektiğini söylemesi 
üzerine, konuşmaları izleyen bir sahabe, “Ya Ömer, bu muâmeleyi, devlet 
kredisi ile oğulların arasında yapılan bir krâd (Mudarabe) muâmelesi kabul 
etseniz” demişti. Halife Ömer bu görüşü uygun bulmuş ve kârın oğulları ile 
beytülmal arasında yarı yarıya paylaşılmasını bildirmiştir J 1770 ^ 

Böyle bir kredide işletmeci, ortaklığa yalnız emeği ile katıldığı için kasıt, 
kusur veya ihmali olmaksızın meydana gelecek zarara yalnız emeğinin 
karşılığını alamama şeklinde katlanır. Zarar önce kârdan, bu yetmezse 
anaparadan karşılanır. Bir müteşebbis kişi veya kuruluş birçok kimsenin 
tasarruflarını toplayıp ticaret işinde çalıştırdığı ve onlara kârdan pay dağıttığı 
zaman bir İslâm bankası modeli ortaya çıkmış olur / 17711 

Tarımla uğraşanların da; ziraat ortakçılığı, bağ-bahçe ortakçılığı(müsâkât) 
ve ağaç dikimi ortakçılığı (mügârese) yöntemleriyle, bir taraf toprağını veya 
dikilmiş ağaçlarını, diğer taraf da emek ve sermayesini ortaya koyarak, 
çıkacak ürünü paylaşma esasına dayalı ortaklık kurabilirler. 

İşletme için gerekli krediyi üçüncü bir kişi veya kuruluş vermek suretiyle, 
çıkacak ürünü üçlü paylaşım da olabilir. Köylüye verilecek tarımsal 
kredilerin, üründen pay alma yöntemiyle verilmesi durumunda, toprak 
bereketi yüzünden, faizin çok üstünde gelir elde etmek mümkündür. Bu 
ortaklık türlerinin ticaret ve tarım kesiminde uygulanarak test edilmesi ve 
istatistik bilgilerle denetlenmesi durumunda, daha net sonuçlar ortaya 
çıkacaktır. 

41- İleri Ekonomilerde Kullanılan Risk Sermayesi (Venture 
Capital) Hakkında Bilgi Verir misiniz? 

Cevap: Emek-sermaye (mudârabe) ortaklığının 10. (M.) yüzyıldan itibaren 
“Commenda” adıyla Avrupa’ya, 20. yüzyıl ortalarından itibaren de “Venture 
Capital (Risk sermayesi)” adıyla Amerika, Japonya ve Kanada gibi ülkelere 
geçtiği tespit edilmiştir / 17721 

Risk sermayesi 1970’li yıllardan bu yana özellikle Amerika Birleşik 
Devletlerinde büyük ölçüde başvurulan ve en son teknolojik yeniliklere 
yönelip, bu tip projelerin finansmanını sağlayan bir finansman kullanma 
yöntemidir. Venture Capital adı verilen bu modelin ortaya çıkışı şöyle 
olmuştur: ABD ve diğer gelişmiş bazı ülkelerde bilim adamları keşif ve icat 
sayılan ve patent hakkı doğuran projelerini önceleri belirli bir bedel 







karşılığında sermaye sahiplerine satarken, 1950’lerden sonra, satış yerine 
“emek-sermaye ortaklığı” teşkil etmeye başlamışlardır. Keşif ve icadın sahibi 
olan bilim adamı beyaz eşya, motor, elektronik alet, bilgisayar, bilgisayar 
programı vb. projesini sürekli olarak geliştirmeyi üstlenerek ortaklığın “emek 
(mudarib)” tarafını oluşturmuş, bu projelere yatırım yapıp üretimini sağlayan 
sermaye sahipleri de sermaye tarafını (rabbu’l-mal) oluşturmuştur. Böylece 
ABD, İngiltere, Japonya, Kanada ve Almanya gibi ülkelerde risk sermayesi 
modeli ileri teknolojiyi geliştiren itici bir güç olmuştur. Çünkü bilim adamı 
ve girişimci şirketin emek tarafını oluşturarak yıllık blanço kârından %20 
dolaylarında pay alması, her gün yüzlerce yeni proje üretilmesinin etkeni 
olmuştur. Kârın %80’i sermaye sahiplerine ayrılmıştır. 

Nitekim ABD. de 1957 de, böyle bir risk sermayesi yatırımından sermaye 
sahiplerinin, anaparalarını 15 yılda dolar bazında “beş bin katma”, 1961 
yılında bilgisayar alanına yapılan bir yatırımda ise 5 yıl sonunda, 
anaparalarını “233 katma” çıkardıkları görülmüştür.^- Bu durum dikkatleri 
bu yeni finansman modeline çekmiştir.^- 7 

Sonuç olarak, ekonomik bakımdan kalkınmış ülkeler yenidünya düzeninde 
faizli krediler yerine, risk sermayesi yöntemine yönelmiş bulunmaktadır. Bu 
model İslâm’ın yüzyıllar önce uyguladığı emek-sermaye (mudarabe) 
ortaklığından başka bir şey değildir. 

42- Borsa ve Hisse Senedi Alım Satımı Caiz midir? 

Cevap: Borsa, “devletin kurduğu ve denetlediği, özel hukuk kuralları 
içinde çalışan, tarafların bir araya gelip ticarî değere sahip malların alım 
satımını yaptıkları, devamlılığı bulunan pazar yeri” olarak tanımlanır. Borsa 
önceleri ticaret ve sanayi borsaları, tarım ürünleri borsası, altın borsası 
şeklinde doğup gelişmiş, günümüzde ise hisse senetlerinin, tahvil, hazine 
bonosu ve kambiyo belgeleri gibi kıymetli evrakın alınıp satıldığı “menkul 
kıymetler borsası” ön plana çıkmıştır. 

Tahvil ve hazine bonosu gibi faizli borç senetlerini ister kamu, ister kişi 
veya şirketler çıkarsın, bunlar faizle borç alıp verme niteliğinde olduğu için 
caiz görülemez. Dövize endeksli tahviller ve borç senetleri için de durum 
böyledir. 

Şirket hisse senetlerinin alım satımına gelince, bunların durumunu temsil 
ettiği şirketin mal varlığına göre değerlendirmek gerekir. Kısaca şirketin 
faaliyeti, üretimi ve ticareti meşru ise, bir mümin buna ortak olabilir. Bu da 
günümüzde hisse senedine sahip olmakla gerçekleşmektedir. 




Ancak günümüz anonim şirket anlayışında, hisse senetlerinin değeri 
konusunda, temsil ettiği mal varlığından kopuk bir biçimde, borsada kişi ve 
aracı kuruluşların arz ve talep dengesini bozarak, borsa fiyatlarını 
etkiledikleri görülmektedir. Bu yüzden biz aşağıda İslâm’ın “hisse senedi 
değeri” ile ilgili yaklaşımını kısaca değerlendirmek istiyoruz: 

Bir ortak, şirketten ayrılmak istediğinde şirketin malı bölünebilir nitelikte 
ise, kendine düşen pay mal olarak verilebilir. Bölünemezse, payına değer 
biçilir ve bu payını başkasına satabilir. Burada satılan şeyin, hisse senedinin 
kâğıdı değil, onun temsil ettiği mal varlığı olduğunda şüphe yoktur. Bu ilke 
korunmak suretiyle, hisse senedi alım-satımı caiz olur. 

Bir de şirketin üretim ve ticaret alanının meşru bir alan olması gerektiğinde 
şüphe yoktur. 

Ancak günümüzde kimi şirket ve holdinglerin 15-20 yıl önceden kalma 
hisse senetleri ile temsil ettikleri mal varlığının değeri arasında uçurumlar 
meydana gelmiştir. Dağıtılmayan kârlarla şirket yeni fabrikalar kurmuş, 
yatırımlar yapmış, malını yüzlerce binlerce katladığı halde, bu servet genelde 
hisse senetlerine yansıtılmamıştır. Serbest piyasada nominal değerle bir kaç 
katma müşteri bulan senetler dolaşmaktadır. 

İslâm’a göre, ortaklığın amacı kâr sağlamaktır. Yıl sonunda kâr hakkını 
isteyen tek ortak bile olsa, ona kâr payının verilmesi gerekir. Çünkü geçimi 
buna bağlı olabilir. Diğer ortaklar kâr almazsa, bu onların anaparalarına 
eklenir ve hisseleri büyümüş olur. Şirketlerin büyüyen malvarlığına yeniden 
değerleme yoluyla kıymet biçilerek, belli dönemlerde hisse senetlerine 
yansıtmak gerekir. Üzerinde bir milyon TL. değer yazan, fakat 20 yıl önceden 
kalma bir hisse senedinin, bugün gerçek mal karşılığı, belki elli milyar lira 
tutacak yerde, bunu nominal değerle yüz katma, yani 100 milyon lira bedelle 
borsada satmak da çözüm için yeterli değildir. İslâm bu konuda mala dayalı 
daha gerçekçi çözümler getirmiştir. 

Nitekim ileri ekonomilerde hisse senedinin gerçek değeri ile şirketin mal 
varlığının değeri arasında sıkı bir ilişki vardır. Bu durdum, “kayıt dışı 
ekonomik değerleri” de en aza indirmektedir. 

Ancak şunu da belirtelim ki, yatırımcıyı kayıt dışı ekonomiye iten 
sebeplerin de yönetimce ortadan kaldırılması gerekir. Aşırı ölçüde kurumlar 
vergisi, KDV ve benzeri, aynı mal varlığından doğrudan veya dolaylı olarak 
tahsil edilen birkaç çeşit vergi, girişimcileri kayıt dışına itmektedir. 

İslâm Konferansı Teşkilatı’na bağlı İslâm Fıkıh Akademisi’nin girişimiyle 
1988’de toplanan Borsa Semineri’nin sonuç bildirgesinde ve adı geçen 



Akademi’nin 1992’de Cidde’de yapılan VII. Dönem Toplantı’sında özet 
olarak şu karar alınmıştır: “Hisse senetleri, kâr ve zarara katılım bulunduğu 
için kural olarak helâldir, fakat bunların hükmü, çıkaran şirketin ticarî işlem 
ve amaçlarının meşru olup olmamasıyla yakından ilgilidir. Şirketin faiz, içki 
üretimi ve ticareti, karaborsacılık, hile, yalan ve aldatma gibi dinen haram 
vasıtalarla kazanç sağlaması durumunda, bunların hisse senedini alıp satmak 
ve bundan gelir elde etmek haram ve mâsıyete iştirak etmek olduğundan caiz 
olmaz. ”HZZ5] 
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IV - SARRAFLIK VE DÖVİZ ALIM-SATIMI İLE 

İLGİLİ MESELELER 


43- Altın, Gümüş veya Döviz Satışında (Sarf) Uyulması 
Gereken Özel Şartlar Var mıdır? 

Cevap: Sarf sözlükte, parayı bozdurmak, harcamak, çevirmek demektir. 
Bir fıkıh terimi olarak; altın, gümüş veya diğer nakit paraların kendi cinsiyle 
veya başka para cinsleriyle peşin olarak değişimini ifade eder. Fıkıh 
kaynaklarında büyü’ (alış-veriş) konusu ile sarf konusu ayrı başlıklar altında 
incelenir. Bunun nedeni; mal alış verişlerinde vade, selem, seçim hakkı gibi 
şart ve muameleler serbestçe yapılabildiği halde, sarf akdinde iki bedelin 
peşin ödenmesi, araya vadenin girmemesi gibi nitelikler onu diğerlerinden 
ayırır. 

Hadiste şöyle buyurulur: “Altın ve gümüşü peşin olarak mübadele 
ediniz.”^ : Buna göre, altın, gümüş veya nakit paranın birbiriyle 
mübadelesinde, taraflar meclisten ayrılmadan önce, iki bedelin teslim 
edilmesi gerekir. Aksi halde vadeye dayalı “nesîe ribası” meydana gelir. 
Nitekim Hz. Ömer döneminde, Mâlik İbn Evs (r.a.) yüz dinar altın parayı, 
gümüş paraya çevirmek üzere Talha İbn Ubeydillah (r.a.) ile pazarlık 
yapmıştı. Altın paraları teslim alan Talha, bedeli olan gümüş paraları daha 
sonra vereceğini söyledi. Pazarlığı izleyen Hz. Ömer müdahale ederek, eve 
girip çıkıncaya kadar bile olsa birbirinizden ayrılmayın, dedi ve arkasından şu 
hadisi nakletti: “Altını altınla, gümüşü gümüşle... peşin misli misline 
mübadele edin. Cinsler farklı olunca, peşin olmak şartıyla dilediğiniz gibi 
satış yapınız. ”BZZZJ 

Cinsler bir olunca miktarların da aynı olması gerekir. Nitekim Hayber 
fethinden sonra Fudâle İbn Ubeyd (r.a.)’in 12 Dinara (yaklaşık 48 gr. altın 
para) satın aldığı altın gerdanlık konusunda Allah’ın Rasûlü, altının altın para 
ile (gram bazında) denkleştirilmesini, geri kalan süs malzemesi için ise fiyat 
takdiri yapılmasını bildirmiştir.^ ^ 

Buna göre bir sarrafın, aynı ayardaki eski altını yenisiyle değiştirmek 
isteyen müşterisiyle, doğrudan değişim yerine, günün altın kuru üzerinden, 
değişik nakit para birimi ile alım-satım yapması gerekir. Aksi halde aynı cins 
altını fazlalıklı mübadele faiz olur. Hz. Peygamber’in Bilal-i Habeşi’ye, kalite 
farkı olan iki cins hurmayı takas ederken, aldanmayı önlemek için, değişimin 






para değeri üzerinden yapılmasını istemesi de aynı ilkeye işaret etmektedir. 

Döviz cinsleri de dahil olmak üzere, piyasada her para birimi, kendi içinde 
bir cins oluşturur. Bütün paralar, kendi içinde bir cins sayılır ve birbiri ile 
ancak peşin olarak mübadele edilebilir. Çünkü bu tür işlemleri faizli 
olmaktan çıkaran en önemli kriter, bedellerden herhangi birisinin vadeye 
bağlanmamasıdır. 

Vadeli altın ve döviz piyasası ise en kısa ifadesiyle vadeli işlem 
sözleşmelerinin alınıp satıldığı organize piyasalardır. Bu piyasada aracı 
üyeler vasıtasıyla herkes, borsa tarafından belirlenmiş miktar veya oranda 
teminat yatırarak vadeli alım veya satım yapabilmektedir. Yapılan tüm 
işlemler borsa takas merkezinin garantisi altındadır. Bu çeşit vadeli işlemler 
yüz yüze veya elektronik ortamda bilgisayar vasıtasıyla yapılabilmektedir. 

Vadeli emtia piyasaları ile vadeli döviz işlemlerini birbirinden ayırmak 
gerekir. Çünkü standart (mislî) olan bir emtianın peşin bedeli ödenerek selem 
akdine konu yapılması caiz görülmüş ve ma’dûmun satışı yasağının istisnası 
sayılmıştır. Parasını peşin verip, 10 ton birinci kalite baldo cinsi pirinci üç ay 
sonra teslim almak üzere selem akdi yapmak gibi. 

44- Günümüzde Vadeli Altın ve Döviz İşlemleri Piyasası Caiz 
midir? 

Cevap: Bu piyasa, en kısa ifadesiyle vadeli işlem sözleşmelerinin alınıp 
satıldığı organize piyasalardır. Bu piyasada aracı üyeler vasıtasıyla herkes, 
borsa tarafından belirlenmiş miktar veya oranda teminat yatırarak vadeli alım 
veya satım yapabilmektedir. Yapılan tüm işlemler borsa takas merkezinin 
garantisi altındadır. Bu çeşit vadeli işlemler yüz yüze veya elektronik 
ortamda bilgisayar vasıtasıyla yapılabilmektedir. 

Bunun yanında foreks denilen ve internet aracılığı ile yapılabilen vadeli 
döviz işlemleri de günümüzde tahminlerin üzerinde bir artış kaydetmiştir. 

Foreks ve forward vadeli döviz piyasası: 

a) Foreks: Ülkelerin para birimlerinin değişim piyasasıdır. Yani bir ülkenin 
para birimi karşılığında diğer ülkenin para biriminin alındığı veya satıldığı 
piyasadır. 

Bütün dünyada döviz parite fiyatları bu piyasada belirlenir. Piyasanın ana 
katılımcıları bankalar ve broker şirketleridir. Dünyanın büyük bankaları 
birbirlerine özel iletişim ağı ile bağlantılı olup, işlemler bu ağ üzerinden 
gerçekleşmekte, dünyadaki döviz fiyatları serbest piyasa kuralları içinde 
belirlenmektedir. Günlük işlem hacmi 1,5-3 trilyon dolar arasında değişir. Bir 



hesaplamaya göre vadeli döviz işlemleri dünyada tüm hisse senedi piyasaları 
toplamının 32,5 katma ulaşmıştır. İşlem hacmi o kadar büyüktür ki, meselâ 
George Soros’un 20-30 milyar doları aşan tüm varlığını bu piyasayı 
etkilemek için kullansa, fiyatları çok küçük miktarda ve çok kısa süreli olarak 
etkileyebileceği hesaplanmaktadır. Foreks piyasası haftada 5 gün ve 24 saat 
çalışır ve işlem hacmi olarak dünyanın en büyük fisansal piyasasıdır. 

b) Forward vadeli döviz piyasası: Dövizin gelecekte belirli bir tarihte, sabit 
bir fiyat üzerinden alınıp satılacağına dair sözleşmelerin yapıldığı piyasadır. 

Bankalarla müşteriler arasında, kararlaştırılan bir fiyattan ileri bir tarihte 
teslim edilmek üzere, bugünden yapılan bir döviz alım satımı işlemidir. 
Satılacak ya da satın alınacak döviz de karşılığı olan para da, sözleşmede 
belirlenen ileriki bir tarihte teslim edilmektedir. 

İslâm’ın öngördüğü piyasada altın ve döviz satışlarının peşin bedelle 
yapılması gerektiği için, vadeli döviz sözleşmesi, belki büyük döviz 
ödemelerini planlama ve büyük meblağları vadesinde hazır bulundurma 
bakımından bir ön anlaşmayı gerektirebilir. Bu bir satımdan çok “vaad 
sözleşmesi” olabilir. Tarafların, bağlayıcı olmamakla birlikte bu konuda 
verdikleri sözde durmaları onları faize düşürmez. Ancak çok büyük fiyat 
dalgalanmaları olması durumunda bundan büyük zarar görecek olan tarafın 
cayma hakkı bulunur. 

Günümüz foreks işlemlerinin bir döviz ihtiyacını karşılamak amacıyla 
yapılmaması ve işin başlangıcında konulan teminatın kaldıraç sistemiyle, risk 
altında tutulması yüzünden bu işlem “kumar ve faiz” karışımı bir oyundan 
ibarettir. Nitekim döviz kuru aşağıya inerse, bu zarar sayılarak, aradaki farkın 
teminattan düşülmesi yoluyla, teminatın sürekli olarak arttırılması ve her 
durumda foreks merkezinin en kötü ihtimalle komisyonunu alarak sürekli 
kazanç sağlaması ve üye oyuncunun tek yanlı risk altında bulunması bu 
oyunun kurallarındandır. 

Vadeli altın piyasası da vadeli döviz piyasası benzeridir. Gerçek satışlardan 
çok pozisyon satın alınarak oynanan bir “kumar ve faiz” karışımı bir 
işlemdir. 



Buhârî, Büyü’, 78; Müslim, Müsâkât, 81, 83; Tirmizî, Büyü’, 24. 
Buhârî, Büyü’, 76. 
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V - BORÇLARIN ÖDENMESİYLE 
İLGİLİ MESELELER 

45- Kâğıt Para ve Banknotlar Gerçek Para Mıdır, Temsilî Para 
mıdır? 

Cevap: İslâm iktisadına göre ekonomik değeri olan şeyler dört çeşittir. 

a) Altın ve gümüşten basılan paralar. Bunlar yalnız satış bedeli olur. 

b) Hem satış bedeli, hem de satılan mal olabilenler. Misli mallar bu gruba 
girer. Buğday, arpa, pirinç, demir, çimento gibi hacim veya ağırlık ölçüsü ile 
alıp satılan standart şeyler bu niteliktedir. 

c) Elbise, hayvan, arsa, ev, daire, dükkân gibi kıyemî olan şeyler. Bunlar 
yalnız satılan mal olabilir. Standart olmadıkları için zimmet borcu 
yapılamazlar. Bu yüzden satış bedeli olarak belirlenmeye de elverişli 
değildirler. 

d) Temelde satış bedeli olmadığı halde devlet veya toplum tarafından 
kendisine verilen değer sebebiyle satış bedeli (semen) olarak kabul edilen 
şeyler. Bunların değeri itibaridir. Fels ve kâğıt para bu niteliktedir. 

Hz. Peygamber döneminde, hicazda yalnız altın veya gümüş para 
kullanılıyordu. Altının birimi dinar (yaklaşık 4 gr.), gümüşün ise dirhem (2.8 
gr) idi. Emevîler (661-750 M.) döneminden itibaren, küçük alış-verişlerde 
kullanılmak üzere, piyasanın ufaklık para ihtiyacı için, fels adı verilen bakır, 
nikel, kalay karışımı madeni paralar yayılmaya başladı. Altın ve gümüş para, 
gerçek maden değeri ile piyasada dolaşırken, madeni paralar itibarî değerle 
işlem görür oldu. Bu yüzden Ebû Yusuf, bu paraları o bölgedeki altın veya 
gümüş paraya endeksleyerek, değer kaybının faiz olmayacağını söylemiştir. 

Kâğıt paranın tarihi çok eskilere dayanır. AvusturyalI iktisatçı 
Dobretsberger Mısır’da M.Ö. 1600 yıllarında banknot tedavül edildiğinin 
belirlendiğini söyler. Bu ülkede halk elindeki altın, mücevherat ve zahireyi 
saklanmak üzere devlet hazine ve depolarına teslim eder, buna karşılık 
kendisine emanet bıraktığı şeylerin değerini bildiren bir makbuz verilirdi. 
Ticaretle uğraşanlar bu makbuzları mal ve para yerine kabul ediyordu. Hatta 
belgeler Fenike ve Mezopotamya’da da dolaşıyordu.^ Bu uygulama 
Kur’an-ı Kerim’de Yusuf suresinde açıklanan Hz. Yusuf’un, devletin hazine 
ve ekonomik işlerini üstlendiği devreye rastlar. Yusuf (a.s.) yedi bolluk 
yıllarında halkın elindeki fazla ürünleri depolamış kıtlık yıllarının sıkıntısı bu 



şekilde atlatılmıştır / 1780 ^ Arkasında mislî (standart) mallar bulunan 
makbuzlar da temsilî para olmalıdır. 

Kâğıt paranın yaygınlaşması XVII. yüzyılda İngiltere ve İsveç’teki 
uygulamalarla olmuştur. Halk elindeki altın ve kıymetli eşyayı devlet 
depolarına ve daha sonra sarraflara vermeye başlamış, sarrafların emanet 
bırakanlara verdiği “Golds- mith’s notes” denilen makbuzlar para yerine 
kullanılmıştır / 1781 ^ 

Osmanlı İmparatorluğu’nda 19. yüzyılın ikinci yarısında, bir altın lira 
(yaklaşık 7 gr.) yüz kuruş itibar edilerek kâğıt para “kâime” basıldı. Ancak 
kısa sürede kâime altın karşısında değer kaybetmeye başlayınca borçlular 
gerek devlete, gerekse şahıslara olan borçlarını altın yerine, bu kâime ile 
ödemeyi tercih etmeye başladılar. Bunun üzerine fetva ve kararnâmelerde, 
borç altın lirayla ödenecekse tam miktarınca, kâime ile ödenecekse, o günün 
altın kuru üzerinden ödenmesi istenmiştir.^ Burada kâimelerin altın lira 
karşısındaki değer kaybından doğan fark, faiz sayılmamıştır. 

Başlangıçta üzerinde temsil ettiği altın miktarı yazılı bulunan kağıt paraya, 
altın hükümlerini uygulamakta açıklık vardı. 20. yüzyılın ikinci yarısından 
itibaren kâğıt paranın altınla bağı koparılmış ve merkez bankalarında tonlarca 
altının bloke edilmesine gerek olmadığı, çünkü kâğıt paranın değerini 
devletin ekonomik gücünden aldığı esası kabul edilmiştir. Enflasyon 
endekslerinin sağlıklı olmaması, bölgeden bölgeye hatta şehirden şehre 
değişiklik göstermesi sebebiyle, kâğıt para için belirsizlik dönemi başladı. 

Ebû Yusuf’a (ö. 182/798) göre piyasada gerçek değeri dışında itibarî bir 
değer kazanan paralarla (fels) yapılan borçlanmalarda, borç ödenirken, 
paranın değerinde meydana gelen düşme veya yükselmenin (enflasyon ve 
deflâsyonun) dikkate alınması gerekir. Bu fark, ödünç para borcunda “teslim 
tarihi”, alış- verişten doğan borçta ise, “malın satım tarihi” esas alınarak 
“istikrarlı bir para” ya endeksleme yoluyla hesaplanır. Ebû Yûsuf kendi 
döneminde istikrarlı bulduğu gümüş parayı (dirhem) temel almıştır. 
Günümüzde gümüş önemli ölçüde değer kaybına uğradığı için, endekslemede 
altın çeşidi temel olarak alınmalıdır. Bu konuyu iyi anlayan İslam hukukçu ve 
iktisatçılarını ortak bir görüşe ulaştırmasını Cenab-ı Hak’tan dileriz. 

46- Borcun Yazıyla Tespiti Gerekli midir? 

Cevap: Kur’an’da şöyle buyurulur: “Ey iman edenler! Birbirinize belirli 
bir süre için borçlandığınızda, onu yazın .”^1 Bu âyette, her türlü mâlî 

borçlanmaların yazıyla tespiti istenmektedir. Bu hükmün, borcun miktarını ve 






vade tarihini unutmamak ve inkâr durumunda ispat kolaylrğr sağlamak 
amacına yönelik olduğu açrktrr. 

İbn Abbas, bu âyetin para peşin mal veresiye bir muâmele olan “selem” 
akdini de kapsadığmı belirterek şöyle demiştir: “Hz. Peygamber, Medine’ye 
hicret edince, Medineliler toprak ürünlerinde bir, iki hatta üç yıllığına selem 
akdi yapıyorlardı. Hz. Peygamber şöyle buyurdu: “ Sizden kim- selem akdi 
yaparsa, belirli ölçüde veya belirli tartıda, belirli bir vadeye kadar 
yapsın . « 

Günümüzde senet, çek, poliçe, sözleşme, ana sözleşme, noter tasdiki, tapu 
ve nüfus kütüğü, trafik tescili, evlilik sicili, maden ve gemi sicilleri gibi tescil 
ve kayıtların “yazılı belge” kapsamına girdiğinde şüphe yoktur. Önemli bazı 
muâmelelerin ayrıca tanıkla güçlendirilmesi ticaret teâmülüne girmişse buna 
da uyulması gerekir. 

47- Borcun Gününde Ödenmesinin Önemini Belirtir misiniz? 

Cevap: Borcun konuşulan ödeme süresi içinde ödenmesi gerekir. Aksi 
durumda alacaklıya karşı haksızlık yapılmış olur. Hadislerde şöyle buyurulur: 

“Varlıklı kişinin borcunu erteleyip, süresi içinde ödememesi bir 
zulümdür ."HZ85] “Kim, ödeme gücü olmayan borçluya süre verirse 
kendisine sadaka ecri vardır... Vadesi gelen borcu erteleyen alacaklıya ise 
her gün için bir sadaka ecri vardır. ”ÜZÜüJ 

Câbir (r.a.)’ten rivâyete göre, Nebî (s.a.s.) borcu olan cenazenin namazını 
kıldırmazdı. Yine borçlu bir cenaze getirilmiş, “Siz namazını kılınız” deyip 
çekilmişti. Ebû Katâde iki dinar borcu üstlenince namazı kıldırmıştır. 

Ancak daha sonra fetihlerle devlet imkânları genişleyince, Nebî (s.a.s.) 
“Ben bir mü’mine kendinden daha yakınım. Kim bir borç bırakırsa onu 
ödemek bana aittir. Kim bir mal bırakırsa o da mirasçılarına aittir.” 
buyurmuştur / 1787 ^ 

İslâm’da kişinin ödeme gücünü aşacak şekilde borçlanması iyi karşılanmaz. 
Ancak borçlandıktan sonra dara düşerek borcunu ödeyemezse, kendisi için 
birtakım kolaylıklar getirilmiştir. 

Kur’an’da şöyle buyurulur: “Darda olan kimseye eli genişleyinceye kadar 
süre verin. Fakat borcu bağışlamanız sizin için daha hayırlıdır, keşke 
bilseniz !” ^ 1788 ^ 

İyi niyetli borçluya Cenab-ı Hak yardımcı olur. Hadislerde şöyle buyurulur: 

“Ödemek niyetiyle borçlanan kimseyi Yüce Allah borcunu ödemeye 









muvaffak kılar, ödeme niyeti olmayanın da malının bereketini giderir ve 
ödemeye muvaffak olamaz ,” f 1789 l “Ödemek niyetiyle borçlanan kimse, 
borcunu ödeyemeden ölürse, Allah onun borcundan vazgeçer ve 
alacaklısını razı eder. Ödeme niyeti olmadan borçlanan ve ödemeden ölen 
kimseden ise Allah, alacaklılarının hakkını alır. Ebû Hüreyre’den, 
Nebî (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: “Bir mü’min mal bırakırsa, bu hayattaki 
mirasçılarınındır. Eğer bir borç veya zarar bırakırsa, bana gelsin, ben onun 
koruyucusuyum. "fEZâli 

Diğer yandan zekâtın verileceği sekiz sınıftan birisinin “borçlular” olduğu 
düşünülürse, İslâm devletinde dara düşen borçluların borcu üzerinde, kefil ve 
rehin (ipotek) gibi güvencelerin yanında beytülmalin zekât fonu da 
devrededir. Nitekim Emevî halifelerinden Ömer İbn Abdilaziz (ö. 101/720), 
zekât fonundan toplumdaki borçluların belirlenerek borç yükünden 
kurtarılmalarını istemiş ve yayınladığı bir genelge ile vâlilerine şu talimatı 
vermiştir: “Herkesin barınacağı bir evi, hizmetçisi, düşmana karşı 
yararlanacağı bir atı ve ev için gerekli eşyası bulunmalıdır. Bu imkânlara 
sahip olmayan kimse borçlu (gârim) sayılır ve zekât fonundan 
desteklenmelidir.” ^ 1792 ! 

Roma hukukunun geliştiği toplumlarda ve câhiliye Araplarında borcunu 
ödeyemeyen kişinin, borcu karşılığında satıldığı bir anlayışa göre, İslâm’ın 
getirdiği bu çözümlerin ne kadar ileri olduğu açıktır. 

48- Kredi Kartı ve Pos Cihazı Kullanımı Caiz midir? 

Cevap: Kredi kartları adından da anlaşılacağı gibi, kullanıcısına belli 
limitlerde finans kurumu veya banka kredilerinden yararlanma imkânı 
sağlamaktadır. Bu çeşit bir kartla bankadan nakit para çekilir ve fazlasıyla 
birlikte geri ödenirse, bunun “faizli bir işlem” olduğunda şüphe yoktur. 
Ancak bu kartlar büyük ölçüde mal alımında kullanılmaktadır. Pos da kredi 
kartı kullanımını sağlayan cihazlardır. 

Günümüzde pos uygulaması: 

a) Kredi kartıyla mal alan müşterinin, mal bedelini ödemeden, işlemin 
yapıldığı günün sonrasındaki ilk iş gününde bedelin pos kullanıcısına banka/ 
finans kurumu tarafından peşin ödenmesi uygulaması. Bu durumda banka/ 
finans kurumu pos kullanıcısından komisyon adı altında bir bedel tahsil 
etmektedir. 

b) Müşterinin kart bedelini ödeme günü birebir hesaplanmadan tüm 
işlemler için belli süreli (meselâ 30 gün- 40 gün gibi) anlaşma yapılıp, bu 







anlaşmaya dayanarak; işlemin gerçekleşmesini müteakip, anlaşmada 
belirlenen gün sayısı sonunda banka/ finans kurumu tarafından pos kullanan 
esnafa ödeme yapılması uygulaması. Bu durumda da kredi kartı kullanıcısı 
bazen -ödeme tarihi gelmediği için- ödemesini yapmamış ya da daha erken 
yapmış olabilmektedir. 

Bu usulle yapılan işlemlerde de banka/ finans kurumu pos kullanıcısı ile 
anlaşma yaparak taksit yapılmasına imkân sağlıyorsa, pos kullanıcısından 
komisyon adı altında bir bedel tahsil etmekte, pos kullanıcısı da bu bedeli 
bazen tamamen veya kısmen müşterisine yansıtmaktadır. 

Günümüzde tercih hangi yönde olmalıdır? 

a) Kredi kartı kullanıcısı, satın alacağı ürünün bedelini tek çekimle ödeme 
yapar ve kredi kartı borcunu günü geldiğinde öderse, kendisi bakımından en 
ehven olan bir işlemle krediden yararlanmış olur. Bu durumda banka bir 
hizmet bedeli alabilir. 

Kredi kartı sahibi taksitli mal alımı yapmış olur ve taksitlerini gününde 
öderse, borcunu banka/ finans kurumu aracılığı ile ödemiş olur. Burada da 
banka/ finans kurumu, satıcı ile alıcıyı buluşturduğu için bir hizmet bedeli 
(komisyon) alabilir. Bunun faizle bir ilgisi bulunmaz. Kredi kartı sahibi için 
en güzel uygulama budur. Borcunu gününde ödemezse, yüklü faiz ödemek 
zorunda kalacağı için, bu duruma kendisi sebebiyet vermiş olur. 

Taksitle mal alma durumunda, pos kullanıcısı esnaf çoğu zaman kredi 
kartının peşin bedelini ertesi gün bankadan çekmektedir. Kredi kartı 
sahibinden habersiz olarak gerçekleşen böyle bir işlemden ötürü onun ve 
satıcının durumu nedir? Faiz işlemi gerçekleşmekte midir? Konuyu pos 
cihazı kullanıcısı esnaf bakımından aşağıdaki şekilde değerlendirebiliriz: 

b) Banka/ finans kurumu, pos kullanıcısı esnafla yaptığı “pos cihazı 
kullanım sözleşmesi” ile, esnafın kredi kartıyla mal satışına yetki/ vekâlet 
vermektedir. Esnaf bu yetkiye dayanarak tek çekimle satış yapacağı gibi, 
vade farkı ekleyerek taksitli satış da yapabilmektedir. Taksitli satışta 
eklenecek “vade farkı” miktarları, malın bedeline eklendiği için faiz 
niteliğinde olmaması gerekir. Bunların miktarını, çoğu zaman serbest pazarlık 
veya ticaret örfü belirler. 

Buna göre kredi kartı ve pos cihazı kullanımında dikkat edilecek hususları 
şu şekilde tesbit edebiliriz: 

Birincisi: Müşterinin kredi kartıyla yaptığı bütün satışlarda, banka/ finans 
kurumunu sadece, taksitleri tahsil için aracı olarak kullanması. Bu takdirde 
müşteri, banka/ finans kurumuna taksitleri yatırınca, müşteriye ait para 




hemen pos cihazı kullanıcısı olan esnafın hesabına nakledilirse esnaf, 
müşterisine ait parayı almış olur. Banka da bu hizmeti karşılığında “hizmet 
bedeli (komisyon)” alacaktır. Mal bedeli taksitlerinin, gününde alınmasına 
dayanabilen esnaf için, en uygun olan uygulama bu olmalıdır. 

İkincisi: Pos cihazı kullanıcısı esnafın, kredi kartı yoluyla yaptığı bütün 
satışlarda, banka/ finans kurumunu, kendisiyle murabaha muamelesi yaptığı 
kredi kuruluşu olarak kabul etmesi. Bu takdirde esnaf kredi kartı işlemiyle, 
sattığı bütün malları, peşin bedelle banka/ finans kurumuna satmış ve yine 
onun verdiği yetkiye dayanarak vadeli bedelle müşteriye devir yapmış 
olmaktadır. Günümüzde sözünü ettiğimiz bu işlemler, bilgisayar ve internet 
ortamında çok kısa sürede gerçekleşmekte, kayıtlara da bu şekilde 
geçmektedir. “İnternet ortamında hızlı murabaha” diyebileceğimiz bu 
uygulama, finans kuramlarında birkaç günde yapılabilen, peşin mal alıp 
vadeli satma modeli olan “murabaha” nın çok kısa süre içinde, daha küçük 
meblağlar için yapılmasından başka bir şey değildir. 

Kredi kartlarıyla satış yapıldıktan sonra, esnafın devreden çıkması, banka/ 
finans kurumunun doğrudan müşteriyi muhatap alması, hatta müşterinin 
borcunu ödememesi durumunda, pos kullanıcısı esnafın kefil olarak bile 
devrede olmaması, yukarıdaki değerlendirmeyi güçlendirmektedir. Murabaha 
işlemi, pos cihazı kullanım sözleşmelerinde açık olarak ifade edilmese bile, 
Mecelle’nin “akitlerde itibar lafza değil manayadır.” ilkesine uygun düşer. Bu 
işlemin, pos sözleşmelerine ve dosya kayıtlarına daha açık ifadelerle 
işlenmesi halinde, bu konudaki zihin karmaşasının ortadan kalkacağı 
beklenir. 
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VI - KİRA AKDİ İLE İLGİLİ MESELELER 


49- İslâm’a Göre Kiracının ve Kiraya Verenin Hak ve 
Sorumlulukları Nelerdir? 

Cevap: Kira sözleşmesi yapanların akıllı ve ergen olması, hangi konuda, 
hangi süreyle ve ne kadar bedel karşılığında anlaştıklarını beyan etmeleri 
gerekir. Kira akdinin konusu menkul veya gayrimenkul bir malın kullanımı 
olduğu için, kira süresinin, kullanım şeklinin belirlenmesi, kullanımın 
(menfaat) mümkün, mutat ve mübah olması gerekir. Genelde kira süresi için 
bir sınırlama yoktur. Ancak Hanefîler vakıf, yetim ve kamuya ait malların 
kirasını bir en çok üç yılla sınırlayarak, kiracıların bu mülkleri sahiplenmesini 
önlemek istemişlerdir. 

Müslümanın zimmîye (İslâm ülkesinin gayri Müslim vatandaşı) ev veya 
dükkânını kiraya vermesi caizdir. Gayri müslimin bu yerde, sonradan 
işleyeceği yasak bir fiilin, doğrudan kira sözleşmesine etkisi olmaz. Ebû 
Yûsuf ve İmam Muhammed’e göre ise, bir Müslümanın mülkünü, bir 
zimmîye , meyhane olarak veya toplu ibadet yeri (kilise) için kiraya vermesi 
caiz olmaz. İmam Mâlik buna şarap satmayı ve domuz beslemeyi de ekler. 

Arazi kirasında bedel olarak para, belirli miktar gıda maddesi veya çıkan 
ürünü paylaşmak (ziraat ortakçılığı) üzere sözleşmeler yapılmaktadır. 
Fakihler arasında bedel üzerinde görüş ayrılıkları olmuşsa da, bu konuda asıl 
olan; arazi sahibinin veya kiracının mağdur edilmemesi, beklenmedik bir 
zararla karşı karşıya bırakılmamasıdır J 1 Çünkü konuyla ilgili hadisler 
dikkatlice incelendiğinde, yasağın Hz. Peygamber döneminde, “tarlanın belli 
bir bölümünü kiracıya, daha verimli olan diğer bölümünü ise tarla sahibine 
ayırarak veya çıkacak üründen belirli miktarı şart koşarak kiraya verme” 
şekliyle ilgili olduğu görülür. 

Kiraya verilen yerin bakım ve onarım harcamaları kiraya verene aittir. Bu 
hususun sözleşmeye yazılması da gerekmez. Çünkü bina veya arazinin 
yararlanılabilir durumda olması gereklidir / 1794 ^ 

Kiracının kira konusu malı, akdin ve örfün gerektirdiği tarzda kullanma 
hakkı ve kira bedelini belirlenen tarihlerde ödeme görevi vardır. 

Kiracı, kira konusu malı sözleşme şartları dışında veya mutadı aşarak 
kullanır ve bir zarar meydana gelirse bunu tazminle yükümlü olur. Sarraflık 
için tutulan yerde demircilik yapmak, kiralanan araca istiap haddi dışında yük 
yüklemek gibi. 






Kira sözleşmesinde aksine bir hüküm yoksa, kiracı kira süresi içinde, yeri 
başkasına “alt kira sözleşmesi” ile kiraya verebilir. Çünkü gayrimenkullerin 
el değiştirmesi önemli bir kullanım farkı meydana getirmez. Buna alt kira 
denir. Kiracının şahsı önemli olan durumlarda, bununla ilgili şartlara uymak 
gerekir / 1795 1 Alt kira konusunda örf ve kanun da sınırlama getirebilir. 

Mal sahibi kiradaki yeri bir başkasına sattığı takdirde, yeni mâlik bilerek 
satın aldığı için, kira sözleşmesinin sonuna kadar beklemesi gerekir.^ Bu 
durum, hukuki ilişkilerde güven ve istikrarın, hür iradeyle kurulmuş akitlerin 
ve kazanılmış hakların korunması için önemlidir. 

Kira sözleşmesi sona erdiği halde, henüz ürün hasat edilmemişse, süre 
kendiliğinden uzamış sayılır ve tarla sahibi, uzayan süre için, emsal kira 
bedeli alma hakkını kazanır. 

Hanefîlere göre, taraflardan birinin ölümüyle kira akdi sona erer. Ancak son 
dönem fakihleri, sadece kiracının ölümü halinde akdin sona ermesi (infisah) 
görüşünü benimsemiştir. 

Kiralanan şey telef olur veya yararlanmayı ortadan kaldıran bir ayıp veya 
kusur meydana gelirse, akit kendiliğinden sona ermiş sayılır. Kiralanan evin 
yanması, yıkılması, tarlanın suyunun kesilmesi, kaplıcanın suyunun çekilmesi 
bu niteliktedir. İmam Muhammed’e göre ise, böyle bir durumda kira 
sözleşmesi kiracı feshetmedikçe kendiliğinden sona ermez. Çünkü onarma 
vb. yollarla yararlanma geri dönebilir. İbn Âbidîn (ö. 1252/1836) böyle bir 
durumda, akit devam etmekle birlikte kira bedelinin düşeceğini söylemiştir. 
Hanefîlerde sağlam olan görüş budur J 1797 ^ 

Kira bedeli değişiklikleri bir fesih sebebi değildir. Ancak bunun iki istisnası 
vardır: a) Vakıf, yetim ve kamu malının fahiş gabin sayılacak kadar düşük 
bedelle kiralanması caiz değildir. Kiralanmışsa, hakimin akdi feshetmesi, 
sebep olanların da zararı tazmin etmesi gerekir, b) Vakıf mal, kiralandıktan 
sonra değer kazanmış ve kira bedeli emsaline göre açık bir şekilde düşük 
kalmışsa, bu da bir fesih sebebidir. Bu mallar gerçek sahipleri tarafından 
yönetilmediği için koruma altına alınmıştır / 1798 ^ 

50- Kiralanan Yer İçin Hava Parası Almak veya Vermek Caiz 
midir? 

Cevap: Kiracının kiralanan gayrimenkulu boşaltması veya devretmesi 
karşılığında yeni kiracıdan, kimi zaman da mal sahibinden istediği toplu 
bedele “hava parası” denir. 







Günümüzde hava parasını doğuran sebeplerden birisi, enflasyonun kira 
bedeline olan etkisidir. İş yerleri ve diğer gayrimenkullar başlangıçta piyasa 
değerinden kiralansa bile paranın hızla değer kaybetmesi, enflasyon oranının 
kira bedeline yansıtılmasında, çoğu zaman yasal ve fiilî zorlukların 
bulunması yüzünden kiracının giderek çok avantajlı duruma geldiği sıklıkla 
görülmektedir. Böyle bir durumda kira sözleşmesinde devir yasağı bulunsa 
bile ortaklık veya gizli kiracılık gibi çeşitli yollarla, bu iş yerini, yeni kiracıya 
hava parası denilen yüklü bir bedel karşılığında devredebilmektedir. Burada 
kiracının haksız bir kazanç sağladığı açıktır. 

Bu durum günümüzde özellikle vakıf, belediye ve kamu mallarının uzun 
süreli kiralarında, kira bedelinin sembolik bir rakama düşmesi durumlarında 
çokça görülmektedir. Bu mülkler yönetimdeki gevşeklikler yüzünden 
kiracılar için önemli bir rant alanı haline gelmiştir. 

Hanefîler’e göre, bu üç çeşit toplum mülkü, en çok üç yıl süreyle ve rayiç 
bedel üzerinden kiraya verilebilir. Kira bedeli, emsal yerlerin kirasına göre, 
fahiş gabin ölçüsünde düşük (gayrimenkulda rayicin %20 altında) kalırsa, 
bedel rayice yükseltilmediği takdirde yönetimin kira akdini, tek yanlı olarak 
feshetme hakkı doğar. 

Kiracının çıkması karşılığında hava parasına gelince, eğer kira süresi 
dolmadan kiracı çıkarsa, süre sonuna kadar bu yerde kendisi oturma veya 
başkasını oturtma hakkı bulunduğu için erken çıkmaktan dolayı veya oturma 
hakkından vazgeçme karşılığında, yeni kiracıdan veya mal sahibinden bir 
meblağ alabilir. 

Kira süresi sona erdikten sonra, kiracının yasaların korumasından veya 
zilyetliğin sağladığı fiilî durumdan yararlanarak, kiralananı tahliye için bir 
bedel istemesi, haksız bir taleptir. Bu durumda, yalnız dükkânda bulunan 
demirbaş eşyaya veya devir yetkisi verilmişse, içindeki mala kıymet biçilerek 
bunu alma hakkı söz konusu olabilir. 

Nitekim İslâm Konferansı Teşkilatı’na bağlı İslâm Fıkıh Akademisi’nin 
1988’de Cidde’de yapılan IV. Dönem Toplantısı’nda da şu karar alınmıştır: 
Kira akdi devam ederken kiralananı erken tahliye eden kiracının, kalan kira 
süresi karşılığında yeni kiracıdan veya mal sahibinden alacağı bedel caizdir. 
Buna karşılık kira süresi sona erdikten sonra, kiralananda artık gayrimenkul 
mâliki hak sahibi olduğundan, onun muvâfakati olmadan, kiralananın bir 
başkasına devredilmesi ve bunun için bir bedel alınması caiz olmaz J 17 "l 
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VII - îşçi - İŞVEREN İLİŞKİLERİYLE 
İLGİLİ MESELELER 


51- Kur’an ve Sünnette İşçi ve Memurların Emeği ile İlgili 
Hüküm Var mıdır? 

Cevap: İslâm’da insan emeğine ve alın terine özel önem vermiştir. 
Kur’an’da; adaleti, iyiliği, insanlara muhtaç oldukları şeyleri vermeyi 
emreden / 1800 ^ emânetlerin ehline verilmesini isteyen / 1801 ! ölçü ve tartının 
tam yapılmasını ve insanların haklarını eksiltmemeyi bildiren âyetler / 1802 ! 
genel anlamda emeğin değerini de kapsar. 

Yine Kur’an’da, “insana ancak çalıştığının karşılığının verileceği” 
bildirilmiş / 1803 ! Cenab-ı Hak rızkı vermeyi üstlenmiş / 1804 ! ancak insanoğlu 
helal yoldan kazanmaya da teşvik edilmiştir / 1805 ! Diğer yandan Şuayb 
(a.s.)’ın koyunlarım sulamada yardımcı olan Hz. Musa’ya bunun için ücret 
teklif edilmesi / 1806 ! emeğin değerine dikkat çeken âyetlerdendir. 

Emekle ilgili bazı hadisler şunlardır: Hz. Peygamber’e hangi kazancın daha 
üstün olduğu sorulunca; “En hayırlı kazanç, kişinin elinin emeği ve dürüst 
yapılan (mebrûr) alış-veriştir. ” ÜMZ1 «g [ r kimse kendi elinin emeğini 
yemekten daha hayırlı bir yemek yememiştir. Şüphesiz Allah’ın nebisi 
Davud peygamber de zırh yaparak kendi elinin emeğini yiyordu. ” * ısn ' ! * 

Emeğin bedeliyle ilgili olarak hadislerde şöyle buyurulmuştur: 

“Bir işçi çalıştıran kimse, ona vereceği ücreti bildirsin. ” 1 1809 * “İşçiye 
ücretini teri kurumadan veriniz.” HMOJ 

Bir kudsî hadiste de şöyle buyurulur: “Üç kimse kıyamet gününde beni 
karşılarında bulacaktır. Benim adımı verip haksızlık eden; hür insanı satıp 
parasını yiyen; bir kimseyi çalıştırıp da, ona ücretini vermeyen. ” ! 1811 ! 

Hz. Peygamber, eski toplumlardan olup, toprak kayması yüzünden bir 
mağarada mahsur kalan üç kişiden birisinin şöyle dua ettiğini anlatır: “Ey 
Rabbim! Ben birtakım işçiler çalıştırdım. Ücretlerini ödedim. Ancak 
işçilerden birisi ücretini almadan gitti. Onun hakkını ticaretle işletip arttırdım. 
Birçok malı oldu. Bir süre sonra gelerek ücretini istedi. Ben, gördüğün şu 
deve, sığır, koyun ve hizmetçiler senin ücretinden meydana geldi, dedim. 
Benimle alay etme diye cevap verdi. Seninle alay etmiyorum, dedim. Bunun 
üzerine bütün malını alıp gitti, hiç bir şey bırakmadı. Ey Rabbim; bunu sırf 
senin rızanı kazanabilmek için yapmışsam, bizi bu mağaradan kurtar!” Bu 














duanın arkasından mağaranın ağzını kapatan taş yuvarlanır ve oradan 
kurtulurlar / 1812 ^ 

52- İslâm’a Göre, İşçi ve Memur Maaşları Konusunda Bir Ölçü 
Var mıdır? 

Cevap: Belirlenecek temel ücret veya maaşta; çalışan işçi veya memurun 
kendisi ve bakmakla yükümlü olduğu kimseler için yapmak zorunda olduğu 
masraflar ve ailenin içinde yaşadığı sosyal çevre dikkate alınmalıdır. Çünkü 
İslâm’a göre evli bir erkek; eşinin ve henüz iş ve meslek edinmemiş olan 
küçük çocuklarının geçim masraflarını karşılamak zorundadır. 

Bir İslâm toplumunda emeği ile geçimini sağlayanlar için öngörülen hayat 
standardı bir hadis-i şerifte şöyle belirlenmiştir: 

“Kim bizim bir işimize tayin olunursa, evi yoksa ev edinsin, bekârsa 
evlensin, hizmetçisi yoksa hizmetçi ve biniti yoksa binit edinsin. Kim 
bunlardan fazlasını isterse o, ya hilekârdır yahut hırsız.”^- 1 Buna göre, 
işçi ve memurlar maaşlarından yapacağı tasarruflarla mesken edinebilmeli; 
bekârsa evlenebilmeli; bakan, vali veya hakim gibi sosyal çevresi hizmetçi 
istihdamını gerektiren bir meslekte çalışıyorsa hizmetçi edinebilmeli ve 
gerektiğinde bir araç satın alabilmelidir. Hadis şârihi Hattâbî, bu hakların elde 
edilmesi uzunca bir zamana yayılabileceği için, bunlar gerçekleşinceye kadar 
işçi ve memura kira ve servis hizmetleri sağlamanın işverene ait olduğu 
görüşünü savunmuştur. 

Emevi Halifelerinden Ömer b. Abdülaziz’in (ö. 101/720) geçimini maaşla 
sağlayanlara söylediği şu sözler yukarıdaki hadisin uygulaması gibidir. 
“Herkesin barınacağı bir evi, hizmetçisi, düşmana karşı yararlanacağı bir atı 
ve ev için gerekli eşyası olmalıdır. Bu imkânlara sahip bulunmayan kimse 
borçlu (gârim) sayılır ve zekât fonundan desteklenir.’’ ^ 1814 ! 

Hz. Peygamber bir hadisinde işçi-işveren ayırımı yapmaksızın mü’minin 
dünya ve ahiret mutluluğunu yakından ilgilendiren unsurlara şöyle işaret 
etmiştir: “Üç şey mü’min için mutluluk kaynağıdır. Geniş ev, iyi bir binit ve 
iyi bir eş. ”HMâi 

53- İşçinin Görev ve Sorumlulukları Nelerdir? 

Cevap: İşveren, işçinin yalnız emeğini kiralamış olur. İşçinin şahsı 
üzerinde bir tasarruftan söz edilemez. Emeğinden yararlanma ise “iş 
sözleşmesi, örf ve teamüller” çerçevesinde cereyan eder. İşçi kendi görev 







alanındaki emirlere uymak zorundadır. 

Ancak işverenin İslâm’a göre meşru olmayan emirlerine uyması gerekmez. 
Hadiste şöyle buyurulur: “Allah’a isyanda kula itaat yoktur. İtaat ancak 
ma’rûf (iyi bilinen, örfleşmiş olan) şeylerdedir.”^^ Bir işçinin işe 
girerken, işverenle bir sözleşme yapması bir takım belirsizlikleri ortadan 
kaldırabilir. 

54- İşverenin Hakları Nelerdir? 

Cevap: İslâm temelde prensip olarak rekabete dayalı serbest ekonomi 
sistemini ve serbest iş rejimini benimsemiş ve bu konuda düzenleyici 
hükümler getirmiştir. İşçinin sürekli olarak yarınına güvenle bakması, işin 
süreklilik arz etmesine ve işverenin ayakta durmasına bağlıdır. Bu yüzden 
İslâm işverene birtakım görevler yüklerken ona bazı haklar da tanımıştır. Bu 
hakları aşağıdaki maddelerde toplayabiliriz: 

a) İşçinin işi bizzat yapması. 

b) İşi iyi ve sağlam yapması. Hadislerde şöyle buyurulur: “Biriniz bir iş 

yapınca, onu en sağlam ve en iyi şekilde yapması Allah’ın sevdiği bir 
davranıştır.” “Allah mesleğinde becerikli olan sanatkârı sever. 

“İki günü eşit olan aldanmıştır 

c) İşçi ve memurun mesai süresinde sürekli çalışması: 

İşçi saat, gün, hafta, ay veya yıl gibi süre üzerinde akit yapılarak işe 
alınmışsa, mesai süresince iş yerinde bulunmak ve iş verildiği sürece devamlı 
çalışmak zorundadır. Ancak işe hazır olduğu halde kendisine iş verilmezse 
ücretinden bir kesinti yapılamaz. 

Kur’an’da şöyle buyurulur: “Allah’a itaat ediniz. Peygamber’e ve sizden 
olan iş sahiplerine de itaat ediniz.” * 182 °* “Akülerinizi tam olarak yerine 
getiriniz. ”11^21] 

Hadiste şöyle buyurulur: “Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri 
şartlara uyarlar. ’ ^ 1822 1 

İşçi ve memurun elindeki işverene veya devlete ait alet ve eşyanın emanet 
sayılması. 

Hadiste şöyle buyurulur: “Tasarruf yetkisine sahip olup da, emanet edilen 
şeyleri gönül hoşluğu ile tam olarak, emredildiği yerlere veren güvenilir, 
Müslüman veznedar, tasadduk edenlerin ecrini alır. ”11823] 

55- İşçinin Tazmin Sorumluluğu Var mıdır? 











Cevap: İşçi ve memurun tasarrufu alanındaki demirbaşlar, makine, âlet ve 
edevât emânet hükmündedir. Onun bu konu ile ilgili sorumluluğu Mecelle’de 
şöyle düzenlenmiştir: 

“İşçinin kural dışına çıkması (teaddî) veya kusurlu hareket etmesi 
sonucunda, sorumluluğu altındaki mal telef olsa tazmin etmesi gerekir.” 
(Mad. 607). “İşçinin kural dışına çıkmış sayılması işverenin emrine açıkça 
veya delâlet yoluyla aykırı davranmasıdır.” Meselâ; sürünün sahibi çobana 
“hayvanları şu yere götür, orada otlat, başka yere götürme” dediği halde 
çoban başka meraya götürse “kural dışına çıkmış (teaddî)” olur. Bu yerde 
hayvan telef olursa ödemesi gerekir. (Mad. 608) 

56- Kıdem Tazminatı Almak Caiz midir? 

Cevap: Kıdem tazminatı, bir işyerinde sosyal güvenceyle çalışan işçinin, 
kendisine yükletilebilecek bir kusuru olmadan işten ayrılması durumunda, 

çalışmasının ve yıpranmasının karşılığı olarak işverence ödenen bir paradır. 

r18241 

İşçinin alabileceği ücret miktarının anlaşmazlığa yol açmayacak şekilde 
belirlenmesi gerekir. Hz. Peygamber; “Kim bir işçi çalıştırmak isterse, ona 
vereceği ücreti bildirsin.” ^ buyurmuştur. 

Kıdem tazminatının hesaplama şekli ve miktarının ne kadar olacağı 
kanunlarda belirlenmiştir. Her bir çalışma yılı için bir 30 günlük brüt ücret 
bedeli olarak hesaplanmaktadır. Ayrıca ücreti yüksek olanlar için -en yüksek 
devlet memuru maaşı esas alınarak- tavan rakam belirlenmiştir. Belirsiz olan, 
hesaplama yapılacağı zamandaki aylık brüt ücret tutarıdır. Bu yüzden bu 
tazminatın miktarında, işe giriş sırasında bilinmezlik vardır. Ancak böyle bir 
hakkın varlığı taraflarca bilinmekte ve iş sözleşmesi kapsamında açıkça veya 
zımnen yer almaktadır. 

Diğer yandan kıdem tazminatını işverenin ödemesi; toplu emeklilik veya 
işten çıkarma gibi durumlarda, onu altından kalkamayacağı ağır tazminat 
yükü altında bırakmaktadır. Bu sakıncalar dikkate alınarak kıdem tazminatı, 
memurların emeklilik ikramiyesinde olduğu gibi, sosyal güvenlik kuruluşu 
tarafından üstlenilmelidir. îşçi ve işverenden kesilecek “emeklilik kıdem 
tazminatı primi” problemi çözmek için yeterli olmalıdır. 
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VIII - SİGORTA İLE İLGİLİ MESELELER 


57- Hz. Peygamber Döneminde, Sosyal Güvenlik Kuruluşu Var 
mıdır? 

Cevap: Hz. Peygamber ve dört halife döneminde sağlık problemi önemli 
bir masraf gerektirmediği gibi, at veya develerle yapılan yolculuklarda 
görülen kazalar da önemsizdi. Ailelerin ev inşası da ucuz ve basit 
malzemelerle kolay bir şekilde ve malzemenin önemli bir bölümüne para 
vermeden yapılabiliyordu. Bu yüzden hastalık, yangın, yol kazası gibi 
konularda kişinin gücünü aşan büyük rizikolar söz konusu olmuyordu. 

O dönemde asıl ağır yük esir düşme veya mala ya da cana karşı verilen 
zararların kurtuluş fidyesi, kan bedeli (diyet) veya yaralamalarda uygulanan 
erş tazminatı çoğu kez kişinin ödeme gücünü aşıyordu. Böyle bir riske karşı 
îslâm gibi evrensel nitelikli bir dinin önlem almaması düşünülemezdi. 
Nitekim câhiliye döneminden beri uygulanmakta olan âkile sistemi Hz. 
Peygamber tarafından düzene sokulmuş ve tazminatı ödeme kapsamına 
borçlunun aile ve kabilesi de dahil edilmiştir. Medine’de hicretten sonra 
düzenlenen ilk anayasa (Medine vesikası) ile hicaz yöresinde yaşayan 
Müslim- gayri Müslim topluluklar, birbirine verecekleri zararların tazmininde 
ortak risk üstlenmişlerdir. 

Bu sistem Hz. Ömer (ö.23/643) tarafından geliştirilerek, insanların 
mensubu bulunduğu meslekler, askerî, mülkî idare esaslarına veya çeşitli 
bölgelere göre bir düzenleme yapılmıştır. Hür, ak ıll ı ve ergin erkeklerden 
oluşan âkile listesi deftere yazılınca, bunlara “dîvan” adı verilmiştir J 1826 ^ 

58- Günümüzde Araç, İşyeri, Fabrika, Mesken Vb. Yerlerin 
Sigorta Ettirilmesi Caiz midir? 

Cevap: Sigorta, mala veya cana karşı beklenmedik bir anda meydana 
gelen, tek kişinin altından kalkamayacağı ağır yükü, mümkün olduğu kadar 
fazla sayıda kişilere yaymak ve böylece büyük zararları, kimseye ağır 
gelmeyecek bir yolla karşılamaktır. 

Günümüzde kaza, yangın, sağlık, işsizlik, emeklilik gibi bütün riziko 
alanlarında, özel sektörce, anonim ortaklık statüsünde faaliyet gösteren ticarî 
amaçlı sigortalar bulunmaktadır. Bunlar belli risk alanları tesbit ederek, 
sigortacılıkta kullanılan “ihtimaller hesabı”, “büyük sayılar kuramı” gibi 






tekniklerden yararlanarak ve sigortacılık sektöründeki rekabeti de dikkate 
alarak prim miktarlarını belirlerler. 

Kaza, yangın vb. bir risk için böyle bir kuruluşa kendisini veya malını 
sigorta ettiren kişi, dönem sonuna kadar bir zararla karşılaşmazsa, yatırdığı 
primin tamamı sigorta şirketinin aktifinde yer almakta, hasarlar yüzünden 
sigortanın üstlendiği üst sınıra kadar ödemelerden yararlanırsa, bu kez de 
sigorta şirketi, üyesini desteklemiş olmaktadır. Kısaca sigorta şirketi ile 
üyeleri arasındaki ilişki, dönem sonundaki ödeme sonucuna göre karşılıklı 
yardımlaşma ve helâlleşme yoluyla tasfiye edilmektedir. Buna göre, burada 
problem prim yatırmak veya yatırılan primin 25-30 veya 50 katı kadar 
yararlanma değil, sigorta şirketinin, toplanan primleri işletme biçimidir. 

Kısaca sigorta şirketi toplanan primleri meşru alanlarda kullanır, yatırımlar 
yapar ve elde edeceği gelirlerle hasarları karşılar ve artanı da kendisine kâr 
olarak alırsa sistemin sakıncasından söz edilemez. 

Sonuç olarak, trafik sigortası başta olmak üzere, malın sigortası gereken 
durumlarda, ticarî faaliyetleri meşru olan ve faiz muamelelerine girmediği 
bilinen sigorta şirketleri tercih edilmelidir. 

59- Emekli Sandığı, S. S. Kurumu ve Bağkur’u Birleştiren 
“Sosyal Güvenlik Kurumu” ile İlgili Bir Değerlendirme Yapar 
mısınız? 

Cevap: Sosyal Güvenlik Kurumu, kamunun desteğinde kurulmuş bir 
yardımlaşma kurumudur. İlke olarak bu kurumla, diğer ticaret sigorta 
şirketleri arasında bazı ortak noktalar vardır. Sigorta havuzunda biriken 
paranın faizli kredi olarak kullandırılması bunlar arasındadır. Ancak son 
yıllarda, sosyal güvenlik kuruluşlarının prim, kira vb. gelir kaynaklarının 
sağlık, sosyal yardım ve emekli maaşları harcamalarına bile yeterli olmadığı, 
bu konuda kamu desteğinin devreye girdiği bilinmektedir. 

Diğer yandan sosyal güvenlik kuramlarının kâr amacı gütmemeleri ve 
bütün birikimlerini üyelerinin sağlık, malullük, işsizlik, emeklilik ve ölüm 
yardımı gibi alanlarda kullandırmaları yüzünden, bunların doğrudan “sosyal 
yardımlaşma kurumu” olarak nitelendirilmesi daha uygun olur. Nitekim son 
yılda Emekli Sandığı, S. S. Kurumu ve Bağkur’u “Sosyal Güvenlik Kurumu” 
adıyla tek çatı altında toplanması da bunların ortak amaca hizmet ettiklerini 
gösterir. 

İşçi, memur ve esnaf üyeler içinde, bu kuramlardan kendi hakkı olanın 
üstünde yararlananlara, diğerleri yardım etmiş sayılır. Bütün yararlanmaya 



rağmen, vefatından sonra bu kurumlarda hakkı kalanlar da bunu geride kalan 
sigortalılara bağışlamış sayılır. Sistemin karşılıklı helalleşme yoluyla 
yürütülen bir dayanışma kurumu olduğu açıktır. Bu sistemin teknik adı 
“tekâfül ve teâvün (birbirine karşılıklı olarak kefil olma ve yardımlaşma)” 
olabilir. Havuzun emeklilere yapılan ödemeleri karşılayamaması durumunda 
sübvansiyon yoluyla kamu desteği devreye girer ve emeklinin hakları 
korunmuş olur. 

Hadiste şöyle buyurulur: “Birbirinize karşılıklı olarak bağışta bulununuz, 
birbirinizi seversiniz.” ^ 1827 ^ 

60- Malezya’da Uygulanan Sigorta Sistemi Hakkında Bilgi 
Verir misiniz? 

Cevap: Malezya’da, İslâm’ın “karşılıklı yardımlaşma” ve “emek- sermaye 
ortaklığı (mudarabe)” yöntemine dayalı, özel sektörce işletilen bir sigorta 
(tekâfül) sistemi geliştirilmiştir. 

Birbirine karşılıklı kefil olma anlamına gelen “tekâfül” sistemi, ikiye 
ayrılır. Âile tekâfül işletmesi (sosyal sigorta) ve genel tekâfül işletmesi 
(İslâmî genel sigorta- kaza, âfet vb. risklere karşı yapılan sigorta). 

Devletin denetiminde şirket olarak organize olan bu sigorta kuramlarına, 
prim ödeyenler aynı zamanda Mudarabe’nin, sermaye sahibi tarafını 
oluşturur. Şirket yönetimi de “işletmeci (mudarib)” durumundadır. Sosyal 
sigortalarda, işletmeci kârın %30 kadarını alırken, bu oran genel mal 
sigortalarında %50’dir. Kaza, yangın, âfet vb. risklerin yüksek olması 
yüzünden burada işletmecinin alacağı kâr oranı artırılmıştır. 

Bu sistemde yıl boyunca, trafik kazaları için hasar bedelleri, kârın dörtte 
birinden mahsup edilmek üzere ödenir. Bu dörtte bir yeterli olmazsa, diğer 
dörtte bire mahsup yansıtılır. Ancak Malezya uygulamasında on yıllık 
tecrübeye göre, hasar ödemelerine, Mudarabe işletmesi kârının dörtte birinin 
yeterli olduğu görülmüştür. Hasarların çok olduğu dönemde, kârın %50 si de 
yeterli olmasa, işletmeciye ait olan öbür %50 kârdan, bu da yeterli olmazsa, 
anaparadan hasar bedellerinin ödenmesi gerekecektir. 

Diğer yandan, başlangıçta ödenen primlerin bir bölümünün, devlet 
tarafından merkezî bir fona aktarılmasıyla da, tepe noktada bu genel kefâlete, 
devlet kefâleti de eklenmiştir. Başka bir deyimle, bütün sigortaları, devlet 
kendi sigorta şemsiyesi altına alarak ikili sigorta (sigortanın sigortası) 
problemini kendi ülke sınırları içinde çözmüştür J 1828 ^ 

Günümüzde, Türkiye’nin ikili sigorta işlemi için, fabrika, işyeri ve 






gayrimenkuller için %70, trafik sigortası için %15 gibi oranlarda, dış ülkelere 
prim transfer ettiği düşünülürse, Malezya’nın bu konuda bizden ne kadar 
ileride olduğu anlaşılır. 



. Muhammed Hamidullah, İslâm’a Giriş, Ankara 1961, s. 201 vd. 
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IX - ZEKÂTLA İLGİLİ MESELELER 


61- Zekâtın Tanımı ve Kapsamı Nedir? Delilleri Nedir? 

Cevap: Zekât sözlükte; bereket, temizlik, üreme, çoğalma ve övme 
anlamına gelir. Bir fıkıh terimi olarak şöyle tarif edilir: Para, altın ve gümüş 
ile belli mal çeşitlerinin belirli bir bölümünü, Allah Teâlâ’nın belirlediği bir 
kısım Müslümanlara zekât niyetiyle mülk olarak vermektir. Zekâta, 
müminlerin Yüce Allah’ın emirlerine uymadaki sadakatlerinden dolayı 
“sadaka” da denilmiştir. Bununla birlikte sadaka kelimesi zekâttan daha geniş 
anlamlı olup, vâcip ve nâfile kabilinden olan bağışları da kapsamına alır. 
Zekâtın tarım ürünlerinden alınan çeşidine “öşür” denir. Farz olma ve 
verilecek yerler yönüyle zekâtla öşür arasında bir fark yoktur. 

Zekât zenginle yoksulu birbirine yaklaştırır, aradaki sevgi ve saygı 
bağlarını güçlendirir. Geliri bulunmayıp, çalışmaktan âciz olanlara normal bir 
hayat sürme imkânı sağlar. Zengini cimrilikten korur, cömert ve eli açık 
yapar. Zekât malı azaltmaz, aksine bereketlendirir ve arttırır. Meyve 
ağaçlarında ve üzüm bağlarındaki yoz filiz ve dalları budamak gibidir. 

Zekât, Hicretin ikinci yılının Şevval ayında Ramazan orucu ve fitreden 
sonra farz kılınmıştır. Zekâtın farz oluşu Kitap, sünnet ve icmâ’ delillerine 
dayanır. Kur’ân-ı Kerîm’de 28’i namazla birlikte olmak üzere 32 yerde zekât 
emri bulunmaktadır. Ayrıca çeşitli âyetlerde “infâk” emri zekâtı da kapsar. 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Namazı kılın, zekâtı verin.” ^ 1829 ^ 
“Müminlerin mallarından zekât al ki onları temizleyip mallarını 
çoğaltasın. ” ^ 183 °1 “Hasat günü ürünün hakkını ödeyin.”* 3 ^ 3 - Hz. Peygamber 
(s.a.s.) şöyle buyurmuştur: “İslâm beş temel üzerine kurulmuştur: 
Bunlardan biri de zekât vermektir.”^ Diğer yandan Allah’ın elçisi, Muaz 
İbn Cebel (r.a.)’i Yemen’e vâli olarak gönderirken şu talimâtı vermiştir: 
“Onlara bildir ki, Allah Teâlâ kendilerine zekâtı farz kılmıştır. Zekâtı 
oranın zenginlerinden al, yoksullarına ver. ”Ü1LLU 

62- Zekât Kimlere Farzdır? 

Cevap: Zekâtın farz olması için şu şartların bulunması gerekir: 

a) Mükellef olmak. Zekât, namaz gibi bir ibadet olup verecek kimsenin 
Müslüman, hür, akıllı ve ergin olması gerekir. Buna göre gayri müslimler, 
akıl hastası ve çocuklar namazla yükümlü olmadıkları gibi zekâtla da 








yükümlü olmazlar. Hanefiler dışındaki mezhep imamlarına göre ise, zekât 
mala bağlı bir yükümlülük olup, akrabalık nafakasında olduğu gibi, malın 
sahibinde ehliyet şartları aranmaksızın gerekli olur ve bunu ehliyetsizin veli 
veya vasisi verir. 

b) Nisap miktarı mala sahip olmak. Temel ihtiyaçlardan ve borçtan başka 
nisap miktarı veya daha fazla bir mala sahip olmak gerekir. Zekât dışı tutulan 
temel ihtiyaçlar şunlardır: Mesken olarak oturulan ev, evin eşyası, giysiler, 
binit aracı, mesleği ifa amacıyla kullanılan kütüphane, iş âletleri, üretim için 
kullanılan makine, tezgâh, fabrika vb. aletler, yine kişinin kendisinin ve 
bakmakla yükümlü olduğu aile bireylerinin bir aylık- daha sağlam görülen 
başka bir görüşe göre bir yıllık- mutat harcamaları zekâttan muaftır. 

Belirtilen temel ihtiyaç maddelerinin dışında borçlar da düşüldükten sonra 
geride kalan para, döviz ve benzeri veya ticaret malı niteliğinde 96 gram altın 
tutarından daha çok mal bulunur ve bunun üzerinden bir yıl da geçmiş olursa, 
kişi zekât yükümlüsü olur. Yıl içindeki azalma veya çoğalmalar dikkate 
alınmaz. 

63- Nakit Para, Altın ve Gümüşün Zekâtı Ne Kadardır? 

Cevap: Nakit para, altın, gümüş, döviz gibi değerleri olan bir aile reisi, bir 
aylık veya bir yıllık mutat aile masraflarını ve borçlarını düşüp, kesin 
alacaklarını ekledikten sonra elinde 96 gr. altın değerinden daha fazla meblağ 
kalır ve üzerinden de bir yıl geçmiş bulunursa yüzde iki buçuk üzerinden 
zekât vermesi gerekir. 

64- Ticaret Mallarının Zekâtı Ne Kadardır? 

Cevap: Alıp satmak amacıyla elde bulunan mallara ticaret malı (urûz) 
denir. Bu amaçla elde bulunan tüm iplik ve tekstil ürünleri, gıda maddeleri, 
temizlik malzeme ve deterjanları, konfeksiyon ürünleri, market ve süper 
marketlerde satılan meşru bütün mallar, acente, dağıtıcı ve galericilerin 
ellerinde kendi mülkiyetlerinde bulunan araçlar, yedek parça ve benzeri 
ürünleri satanlar zengin olarak üzerlerinden bir yıl geçince, sözü edilen ticaret 
mallarının ve ellerindeki nakit paranın yüzde iki buçuğu zekât olarak 
tahakkuk eder. Bu zekâtı mal olarak verebilecekleri gibi, peşin bedeli 
üzerinden hesap çıkarmak suretiyle para karşılıklarını da verebilirler. O yıl 
zarar etseler bile ellerinde kalan mal, nisabın üzerinde olduğu sürece zekâtını 
hesaplayıp vermek gerekir. Buna göre zekât kârdan değil sermayenin bütünü 
dikkate alınarak verilir. 




Komisyon usûlü çalışan ve zengin durumunda bulunan emlakçi, galerici, 
kabz-ı mal gibi esnaf, yıllık geliri üzerinden yine %2,5 zekâta tabi olur. 
Ancak sermaye ile emlâk veya müteahhitlik işi yapanlar kendi mülkiyetine 
aldıkları arsa, daire, dükkân vb. yerleri satışa arz etmiş durumda oldukları 
takdirde, bunlar da ticaret malı sayılır ve kıymeti üzerinden %2,5 zekâta tabi 
olur. 

Kirada olan daire, dükkân, arsa, işyeri, depo vb. akarlar veya otomobil, 
kamyon, tır, uçak, gemi vb. taşınırlar ise kira geliri üzerinden yıl sonunda 
elde ne kalırsa, bunun %2,5’u üzerinden zekâta tâbi olur. 

65- Fabrika ve Sanayi Kuruluşlarının Zekâtı Nasıl Hesaplanır? 

Cevap: Sanayi kuruluşlarının sermayesini ikiye ayırmak gerekir. 

a) Sâbit sermaye; kapalı alan, makineler, servis aracı, lojman vb. tesis ve 
donanımlar mesleği ifaya yarayan bölüm olup zekâttan muaftır. 

b) Döner sermaye; kuruluşun nakit para kaynakları, alacak ve borçları, 
hammadde ve üretilmiş malları döner sermayeyi oluşturur. Burada elde 
bulunan para kaynakları, hammadde ve üretilmiş malların nakit değerleri 
hesaplanır, borçlar düşülür, kesin alacaklar eklendikten sonra zekât matrahı 
ortaya çıkar. Bu değerler toplamı %2,5 tan yıllık zekâta tabidir. 

Meselâ; bütün mal varlığı 100 milyon TL. olan bir sanayi kuruluşunda sâbit 
sermaye kısmı %50 olsa, geri kalan 50 milyon TL. döner sermayenin toplam 
1 Milyon 250 bin TL. zekâtı olur. 

Şirketlerde zekât her ortağın, şirket dışı mal varlığını da dikkate alarak 
kendisi tarafından verilmesi esastır. Ancak şirket ana sözleşmesiyle veya 
sonradan şirket yönetimine zekâtı hesaplayıp ehline verme yetkisi tanınmışsa 
yönetim kurulunun zekât niyetiyle yapacağı yardımlarla ortakların zekâtı 
verilmiş olur. 

66- Hisse Senetlerinin Zekâtı Nasıl Hesaplanır? 

Cevap: Günümüzde bir şirkete ortak olmayı gösteren belgeye “hisse 
senedi” denilmektedir. Hisse senetleri genel olarak kısa veya orta vadeli (1-3 
yıl gibi) olarak alınıp satılmaktadır. Bunu alanlar piyasa değerinin 
hareketliliğini izleyerek satmakta ya da almaktadır ki, genellikle amaç ortak 
olmaktan çok, tasarrufunu değerlendirmek ve piyasa hareketliliğinden yarar 
sağlamaktır. Bu amaçla alman hisse senedi ticarî emtiaya benzemektedir. 
Bunların yıllık zekât tutarı, hisse senedinin gerçek değeri üzerinden ticaret 
mallarında olduğu gibi yıllık %2,5’tur. 





Bir de asıl şirketi yönetmek ve gelirinden yararlanmak amacıyla ortak 
olanlar vardır ki, bunlar şirketin “döner sermaye varlıklarının %2,5’u 
üzerinden zekâta tabi olurlar. Fabrika arsa alanı, kapalı alan, makine, 
demirbaş, ekipman, lojman, servis aracı gibi sâbit sermaye varlıkları zekâttan 
muaftır. 

Zekât, şirket ana sözleşmesine madde konularak veya sonradan genel 
kurulun vereceği yetkiye dayanarak, şirket yönetimi tarafından verilebilir. Bu 
yapılamadığı takdirde, her ortak kendi zekâtını vermekle yükümlü olur. 
Şirket yönetiminin, ortaklarını zekâta tâbi mal varlığı konusunda 
bilgilendirmesi gerekir. 

Şâfiîlere göre şirketlerin zekâtı, dönem sonunda şirket yönetimince 
hesaplanarak verilir. Her ortağın zekât hesaplaması güç olduğu için, böyle bir 
zekât uygulaması İslâm ülkesinde kolaylık meydana getirir. 

1984’te Kuveyt’te yapılan “I. Zekât Kongresi” nde, şirketlerin zekâtının, 
şirket tüzüğünde gerekli düzenleme yapılıp, genel kuruldan bu yönde karar 
çıkarıldıktan sonra, hisse sahiplerinin rızaları da alınarak şirket yönetimince 
verilmesi tavsiye edilmiş, bu yapılmadığı takdirde her ortağın kendi 
hissesinin zekâtını hesaplayıp vermesi gerektiği belirtilmiştir. Hisse senetleri 
elde bulundurma amacına göre ikiye ayrılmıştır, a) Hisse senedi sırf ticaretini 
yapmak, yani borsadaki değer artışından yararlanmak amacıyla alınmışsa, 
bunun zekâtının vücûb tarihindeki piyasa değeri üzerinden % 2.5 oranında 
verilmesi gerekir, b) Gelirinden (temettü’) yararlanmak amacıyla alınmışsa, 
çoğunluk âlimlere göre, elde ettiği geliri, diğer mallarına katarak, nisap ve bir 
yıl geçme şartı gerçekleşmişse % 2.5 oranında zekâta tâbi olur. 

Suûdî Arabistan’ın Cidde kentinde 6-11 Şubat 1988’de yapılan İslâm Fıkıh 
Akademisi’nin dördüncü dönem toplantısında, hisse senetlerinin zekâtı ister 
şirket yönetimince, ister hisse senedi sahiplerince verilsin, hesaplamanın 
gerçek şahıslara ait malların ve sanayi kuruluşlarının zekâtı nasıl 
hesaplanıyorsa, o şekilde hesaplanması gerektiği karara bağlanmıştır. 
Hissedarın, şirketin gerçek mal varlığı ve bunun içinde kendi payına düşen 
zekât miktarını öğrenme imkânının bulunmaması durumunda hisse senedini 
alma amacına göre ikili ayırım burada da yapılmıştır. Buna göre; hisse senedi 
borsa değer artışından yararlanmak amacıyla ticaret için alınmışsa, piyasa 
değeri üzerinden, piyasa değeri oluşmamışsa, bilirkişinin belirleyeceği değer 
üzerinden % 2.5 zekâta tâbi olur. Hisse senedi sırf yıllık kârını (temettü’) elde 
etmek amacıyla alınmışsa, gelirinin % 2.5’u oranında zekâta tâbi bulunur. 
Burada kiraya verilen, tarım arazisi olmayan arazi ve taşınmazların kira 




bedeline kıyas yapılmıştır. 

Ancak şunu da belirtelim ki, hisse senetleri şirketin mal varlığına ve ticaret 
faaliyetlerine ortaklığı içerdiği için, şirketin üretim ve ticaret faaliyetlerinin 
meşrû olması da gerekir. 

67- Tarım Ürünlerinin Zekâtının (Öşür) Delili Nedir? 

Cevap: Öşür arazilerinden elde edilen tarım ürünlerinden zekâtın farz 
olması Kitap, sünnet ve icmâ delillerine dayanır. Allah Teâlâ şöyle buyurur: 

"Hasat günü ürünün hakkını, zekâtını verin.” ^ 1834 ^ İbn Abbas, bu âyetteki 
“hakkahû” sözcüğünün zekât anlamında olarak, öşür (onda bir) veya yarı öşür 
(yirmide bir)’i ifade ettiğini söylemiştir. “Ey imân edenler! 
Kazandıklarınızın helal olanından ve sizin için yerden çıkardıklarımızdan 
infak edin. ” ^ 1835 l Zekâta “nafaka” denildiği gibi, çeşitli âyetlerde “infak 
etmek” zekât vermek anlamında kullanılmıştır.^ Hz. Peygamber (s.a.s.) 
de şöyle buyurmuştur: “Yağmur veya kaynak suyu ile sulanan veya 
kendiliğinden sulak olar yerlerin ürünlerinden onda bir (öşür), hayvan 
gücü veya taşıma su ile sulanan topraklardan ise yirmide bir zekât 
gerekir .” ^ 1837 ^ “Irmaklar veya yağmur sularının suladığı topraklardan öşür, 
develer yardımıyla sulanan topraklardan yirmide bir zekât vermek gerekir.” 
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68- Tarım Ürünlerinden Öşür Vermenin Şartları Nedir? 

Cevap: Tarım ürünlerinden öşür yükümlüsü sayılmak için akıllı olmak 
veya erginlik çağma girmiş bulunmak gerekmez. Buna göre çocukların veya 
akıl hastası olanların öşür toprakları için de zekât gerekir. Ayrıca toprağın 
“öşür arazisi” olması ve topraktan ürün elde edilmesi şarttır. Başlangıçta 
gayrimüslimlere bırakılan haraç arazisi ile, İslâm toplumu için alıkonulan 
“miri araziler” için kira bedeli niteliğindeki haraç veya vergi yeterli oluyordu. 

Anadolu ve Rumeli toprakları ilk fethedildiğinde büyük ölçüde “miri arazi” 
statüsünde iken daha sonra, ekip biçenlere satılarak tapu ile temlik edilmesi 
veya sahipsiz toprakların izinli veya izinsiz “ihyâ” edilmesi sonucunda geniş 
topraklar şahısların mülkü haline gelmiştir. “Sırf mük arazi” denilen bu 
topraklar da öşür arazisi niteliğinde olup zekâta tâbidir. 

Ebû Hanîfe’ye göre; tarım ürünlerinin zekâtında nisap aranmaz. Öşür 
topraktan insan gücü ile ekilip biçilen her çeşit üründen, sebze ve 
meyvelerden, azından da çoğundan da üretici zekâtı gerekir. Buğday, arpa. 









pirinç, baklagiller, karpuz, domates, biber, kavun, karpuz, hurma, şeftali, 
armut, üzüm ve benzeri yaş veya kuru ürünler böyledir. Bunun için bir yıl 
geçmesi de gerekmez. Yılda çift ürün alana çift öşür gerekir. Dayandığı delil: 
“Sizin için yerden çıkardıklarımızdan verin.” B839J âyetinin mutlak 
anlamıdır. 

Ebû Yûsuf ve İmam Muhammed’e göre ise, tarım ürünlerinde nisap 
yaklaşık bir ton (beş vask) olup, bundan daha az olan ürün çeşitlerinde öşür 
gerekmez. Ayrıca öşür gerekmesi için, ürünün bir yıl kadar dayanabilecek 
nitelikte olması gereklidir. Buna göre yaş sebze ve meyve türlerine öşür 
gerekmez. Ancak günümüzde soğuk hava deposu, şoklama, konserve ve 
nofraz gibi uygulamalarla yaş sebze ve meyvelerin dayanma süresinin 
uzatıldığı da dikkate alınmalıdır. 

Tarım ürünlerinden öşür verirken yıl içinde yapılan masraflar dikkate 
alınmaz. Bu masraflar toprak sahibine ait olan %90 veya %80 üründen 
karşılanmış olmalıdır. 

Kiraya verilen toprağın öşrü Ebû Hanîfe’ye göre toprak sahibine, çoğunluk 
fakihlere göre ise kiracıya aittir. Sonraki Hanefî fakihleri bu konuda 
çoğunluğun görüşü ile fetva vermişlerdir / 1840 ^ Ancak bu durumda toprak 
sahibinin öşrün verilmesini sağlayacak önlemleri alması gerekir. 

69- Hayvan ve Madenlerin Zekâtı Ne Kadardır? 

Cevap: Koyun ve keçi türünün nisabı 40, sığır türünün 30 ve devlerin 
nisabı 5’tir. Bunun üzerindekilere belli sayı artışına göre zekât gerekir. Ancak 
hayvan türlerinin üretici zekâtına tâbi olması için, yılın yarısından çok bir 
süreyle mübah mera’larda otlaması gerekir, bu çeşit hayvana “sâime” denir. 
Hayvanları alıp satmak üzere elde bulunduran kimse, %2,5 üzerinden ticaret 
zekâtına tabi olur. 

Eriyip kalıba dökülebilen maden türlerinde beşte bir üretici zekâtı gerekir. 
Bunlar Hanefilere göre “ganimet hükmünde” olup, ganimetin beşte birinin 
verileceği yerlere verilir. Delil şu âyettir: “Biliniz ki, ganimet olarak elde 
ettiğiniz şeylerin beşte biri Allah’ın, Rasûlü’nün ve yakınlarının, 
yetimlerin, düşkünlerin ve yolcunundur.”^^ Hadis: “Rikâzda (define ve 
maden) beşte bir zekât vardır. “Rikâz”, Allah ya da kulları tarafından 

toprak altına yerleştirilen maden veya değerli şeylerdir. 

70- Alacaklı, Darda Kalan Borçlusunun Borcunu Zekâtından 










Düşebilir mi? 

Cevap: Kur’an-ı kerim’de, dara düşen borçlu ile ilgili olarak şöyle 
buyurulur: “Eğer borçlu darlık içindeyse, ona ödeme kolaylığına kadar bir 
süre tanımak vardır. Ancak borçluya, alacağınızı sadaka olarak 
bağışlamanız, eğer bilirseniz, sizin için daha hayırlıdır. ”DJ g u konuda 
Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: “Kim, ödeme gücü olmayan borçluya 
süre verirse kendisine sadaka ecri vardır. Vadesi gelen borcu erteleyen 
alacaklıya ise her gün için bir sadaka ecri verilir. ” * 1844 l 

Yukarıdaki ayette, eli darda olan borçluya süre verilmesi, hatta borcun 
sadaka olarak bağışlanması öneriliyor. Hanefilere göre ayetteki sadaka, 
“nafile sadaka” anlamında olup, alacağın fiilen teslim alınmaksızın borçluya 
tasadduk edilmesi temlik niteliğinde değildir. Nitekim Ebû Saîd el-Hudrî’den 
rivayete göre, satın aldığı meyvelerden zarar eden bir sahabeye. Nebi (s.a.s.) 
“Ona tasaddukta bulununuz” buyurmuş, yapılan yardımlar da borcu 
karşılamayınca, alacaklılara “bulduğunuzu alın, sizin için bundan başkası 
yoktur.” buyurmuştur / 1845 ^ 

Şafiî ve Hanbelîlere göre ayetteki “tasadduk” zekâtı da kapsar. Bu yüzden 
ödeme gücü olmayan borçlunun borcunu, alacaklısı kendi zekât borcundan 
düşebilir. 

71- Vergi Zekât Yerine Geçer mi? 

Cevap: Hz. Peygamber ve ilk dört Halife döneminde bütün zekât türleri 
görevli zekât memurlarınca toplanır ve yıl boyunca ihtiyaç sahiplerine 
dağıtılırdı. Hz. Osman döneminden itibaren “Bâtıni (gizli) mal” denilen altın, 
gümüş, nakit para ve ticaret mallarının zekâtı yükümlülerce hesaplanıp 
verilmesi esası benimsendi. Zekâtın dışında kamu harcamaları için haraç, 
cizye, gümrük, rüsum ve benzeri vergiler ihtiyaca göre örfi olarak alınmağa 
devam edildi. Zekâtın verileceği sekiz sınıf Kur’ân-ı Kerim’de belirtilmiştir. 
Allah Teâlâ şöyle buyurur: “Zekâtlar, Allah’ın bir farzı olarak ancak 
yoksulların, düşkünlerin, zekât toplama memurlarının, kalpleri İslâm’a 
ısındırılmak istenenlerin, kölelerin, borçluların, Allah yolunda olanların ve 
yolda kalmışların hakkıdır. ” * 14414 

Günümüzde devlet tarafından çeşitli adlarla alınan vergilerde böyle bir 
“harcama alanı” sınırlaması yapılmadığı için, verginin zekâttan sayılmaması 
gerekir. Bu yüzden mümin vergi olarak verdiği meblağı, zekâtından düşemez. 
Ancak zekât veriyorum diye vergi vermeme hakkı da söz konusu olmaz. 






Çünkü her devirde İslâm toplumlarında Devlet, kamu harcamaları için 
zekâtın dışında başka adlarla örfî vergiler almıştır. Zekâtın harcama yerleri 
dışında kalan kamu hizmetlerinin yürütülebilmesi için buna ihtiyaç 
duyulmuştur. Çünkü yol, köprü, baraj, elektrik santrali, askerin ve güvenlik 
güçlerinin harcamaları, sağlık hizmetleri gibi toplumun bütününü ilgilendiren 
işlerin yürütülmesi zekâtın dışındaki kaynaklardan elde edilen vergi 
gelirleriyle sağlanır. 

Diğer yandan vergi, ticaret ve sanayi kuruluşlarında kârdan alınırken, zekât, 
nisabın üzerinde elde bulunan ve yıllanmış olan sermayenin bütünü üzerinden 
alınır. Bu yüzden vergi matrahı ile zekât matrahı farklı esaslara dayanır. 

Ancak şunu da belirtelim ki, sosyal güvenlik ve yardımlaşma kurulularının 
çok geliştiği Osmanlı döneminde eğitim, sağlık, yoksulluk ve din hizmetleri 
gibi en önemli kamu harcamaları infak ehli zenginlerin kurduğu vakıfların 
gelirleriyle karşılanmış, devletin büyük ölçüde vergi toplamasına gerek 
kalmamıştır. Başka bir deyimle daha az vergiyle kamu işleri yürütülürken, 
merkezî yönetim, güvenlik işlerine ve otoritenin güçlenmesine daha fazla 
eğilme fırsatını bulmuştur. 

72- Zekât Kimlere Verilebilir? 

Cevap: Zekât verilecek kimsenin aşağıdaki niteliklere sahip olması gerekir: 

a) Yoksul olması: Temel ihtiyaçları dışında, borçları düşülüp, geride nisap 
miktarından çok yıllanmış malı olan kişiye zekât verilmez. Belki nafile olarak 
bağışta bulunulabilir. 

b) Müslüman olması. Çoğunluk müctehitlere göre gayri Müslimlere zekât 
verilmez. Çünkü Hz. Peygamber Muaz İbn Cebel’e; toplayacağı zekâtı 
Yemen’in yoksul Müslümanlarına vermesini bildirmiştir. Ebû Hanife ve 
İmam Muhammed’e göre nafile sadakaların zimmîlerin yoksullarına 
verilmesi caizdir / 1847 ! İmam Züfer’e göre ise gayri müslim zimmîlere de 
zekât verilebilir / 1848 ^ 

c) Zekât verenin, zekât alacak olanın nafakası ile yükümlü olmaması: Buna 
göre bir kimse ana, baba, dede, nine, çocuk ve torun gibi yakınlarına yoksul 
olsalar da zekât veremez. Çünkü onlara zaten bakmak zorundadır. Ancak 
kardeş, yeğen, amca, dayı, hala, teyze ve bunların çocukları gibi 
hısımlarından yoksul olanları, yakınlık sırasına göre zekât vermede tercih 
etmesi daha faziletlidir. Ebû Yusuf, İmam Muhammed, Şafiî ve Malik’e göre, 
kadının fakir bulunan kocasına zekât vermesi caizdir. Çünkü Allah’ın Rasûlü 
bu konuda soru soran İbn Mes’ud (r.a.)’ın karısı Zeyneb (r. anhâj’ya şöyle 










cevap vermiştir: “Kocan ve çocuğun tasadduk etmene daha lâyıktır.” ^ 1849 ! 

Zekâtın, zengin bir kimsenin muhtaç durumdaki babasına veya çocuklarına 
verilmesi caizdir. Çünkü bunlar birbirinin malı ile zengin sayılmaz. Buna 
göre ilim için çalışan ve zengin olan ailesinden ihtiyacı kadar yardım 
göremeyen öğrencilerin zekât kaynaklarından yararlanması caiz olur. 

Dernek ve vakıf yöneticileri “vekil” sıfatıyla teslim aldıkları zekâtı 
öğrencilere ve sekiz sınıftaki yerlere ulaştırabilirler. 
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